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इदमधुना महामहोपाध्यायपण्डितगङ्धानाय्चाग्रन्थमालायां द्वितीयपुस्तकरूपेण प्रकाश्यमानं 
हिन्दीभाषानुवादसंवलितं श्रीवेदान्तदेशिकविरचितं ^न्थायसिद्धाञ्जनय्‌" नाम पाण्डित्यमण्डितं 
पुस्तकं धरीवैष्णवदर्शनतत्त्वजिज्नामुनामुपहारी क्रियते । शरस्य म्न्थरत्नस्य सूललेखकः सरवेतन्त- 
स्वतन्त्रः श्रीमदूवेदान्तदेशिको नामाचार्थः श्रीरामानुजदर्णनस्येतिहयसे सातिशयं माहात्म्यं भजते । 
्रीवैष्णवदर्शनस्य धारादयं भवहति--यत्‌ खलु "वडकलै' “टङ्कलै" इति तमिकमाषामयमभिवानं 
घतते । उभयो रष्टादशमेदेषु सत्स्वपि प्रपत्तिविषयानुरोधकमेव मूर्यं पाथंक्यमू । प्रपत्तिषिषये 
विहितकर्मणः कोऽपयुपथोगो वर्तते न वेति जागरूके सन्देहे श्रीमन्नारायणाचरणारविन्दपरपत्तौ वतते 
कर्मणः सातिशयं माहात्म्यमित्येकः पक्षः "वडकलै'मतानुयायिनाम्‌ 1 प्रपत्तिस्तु नैव कर्मणः 
कणिकां कामप्यनुरणद्धीति द्वितीयः पक्षः 'टङ्कलै 'मतानुयायिनामू । तत्र प्रथमपक्षस्तु स्वसिद्धान्ता- 
भिव्यक्तये कपिकिशोरस्याचरणं दष्टान्तव्वेनोपन्यस्यति । कपिकिशोरः सद्धटा्धीतः स्वोढार- 
कामनया मातरं स्वीयां स्वहस्ताभ्यां दृढं बध्नाति, येन सा तमङ्क भ्रादाय इतस्ततः पलायमाना 
निर्भयबहूलं स्थानं गन्तव्यं प्राप्तुं क्षमते । द्वितीयपक्षस्तु स्वाभीष्टमतोपन्यासाय मार्जारकिशोरस्या- 
चरणमुदाहरणत्वेनोररीकरोति । नितरां चेष्टाशुन्यं स्वकिशोरं मृखेनादाय मार्जारी निर्भीतिमयं 
स्थलं प्रापयति । एवमेव प्रपत्तौ शास्नविहितस्य कर्म॑णो नेसर्भिंकोपयोग इति तु प्रथमं मतम्‌ । 
प्रपत्तौ ताद्कर्मणो लेशतोऽपि नावश्यकतेति द्वितीयं मतश । तत्र द्वितीयं मतं छोकाचायेः 
महाभागानाम्‌, प्रथमं मतं श्रीवेद्‌ार्तदेशि कमहाभागानामिति तत्न विवेकः । 


तत्र वेदान्तदेशिकमहाभागानां जनि्रविडदेशे "वडकलैगुरपरम्परानुसारेण ४३७१ 
कलिव्पे ( = ११९० शके, श्रथवा १२६० ईशवीये वषे ) श्रभवद्ित्यत्र॒न कश्चित्‌ संशयः । 
पूणं शतवाषिकमायुः प्राप्य १२९० शके ( =१३द६८ ईै० वषं ) स श्रीमन्नारायणचरणारविन्द- 
कैडर्यमलभतेति सम्प्रदायविदो वदन्ति | तेन परःशता ग्रन्था विनिर्भिताः, येषु शतदुषणी, 
त्छमक्ताकलापः, न्थायपरिशुद्धः, स्यायसिद्धाञ्जनं चेति ्रन्धचतुष्टयी दाशंनिकतक्वानां 
विसर्णप्रोढधा विवेचनस्य च प्रामाण्येन मूर्वामिषिक्तं स्थानं पुनमावहतीति सुधियो निभालयन्ु । 


[ २ 1 


एवदु्न्यचतुषट्म्र्भूतो महिमसम्पकनोऽयं न्यायसिद्धाञ्जननामा प्रन्यो हिन्दीमाषापरिणतः सामान्य. 
बुद्धिनासपि रामानुजीयदर्शनसिदान्तजिज्ञासूना जनानां महोककारं विधास्यतीति इडं दिश्वसिमि। 
न्यायसिद्धाञ्जनस्य रजनाकालोऽपि प्रायः प्रमागेनोपस्थातुं कम्यते । वेदान्तदेसिभैरन 
कुत्रापि स्वीयमन्येषु तेषां रथनाकालः कण्ठेनोदरधोपिव इति तं सत्यम्‌; सथापि संकक्पसूरमोदये 
समुपलग्धं पदयमेठत्‌ तभिर्माणकालबिषये काश्ित्‌ सूचनिक मिव शतु प्रयततै-- 
विशत्यब्दे विधतनानाविषविद्यः 
चिशद्धारं श्रावितन्नारीरकमाध्पः 1 
भेयः श्रीमान्‌ वेद्रूटनाधः भूरतिम्यं 
नाधप्रीर्ये नाटकम्यं श्यधिननन्‌ 
प्यस्येदं तात्पर्यं यद्‌ वेद्धुटनापेनं विह्नियर्मोन्मिकेः वयनि सर्वा विशा भ्रधिगताः । 
प्रविवष च भारीरकमाध्यं ब्रीभाष्यं नत्व तिजानुम्यद्ावम्यः समुपदिदिश्च 1 तत भ्रारम्य 
निशदारं श्ौमाष्य्ावणानन्रं संकल्पमूयोदयास्यं नाट कमेतद्‌ व्यरवि । कया च तन्बरीकाः 


विषये ्मुदटद्धि-- 
यततिपतिभुवो भाध्यस्यासन्‌, यथास्युनजिन्निन-- 
प्रयजननिपावष्टा्चिक जपथ्चत्रपटिकाः ॥ 


सर्थात्‌ श्रीमाष्यस्याष्टानिशचे प्रबणनषिपौ तस्वटोकाया निर्माणं भ्यषापि । उमपोः 
पद्यगोस्तारतम्येन धुकमेतत्‌ प्रतीयसे यत्‌ सं कस्पमूर्पोदपनाट कस्य रवनातौ अदठमात्‌ पू्ंमेव 
त्वटीकाया निर्माणं पूर्बोक्तप्द्रामाण्यादतुमातु नूनं भक्यसे । द्यं च ११९० सके 
(= १२६८ ईावीये पे } वेदान्तदेभिक्स्य अन्म ¦ विभ्रनिबर्पात्मके अयसि तस्य नाना 
विद्यानामधिगमः १२१० शके (~ १२८८ ई वर} प्रीमाध्यस्य तिशद्रारमध्यापनकाभः 
१२४० शाके {= १३१८ ६० बर }, दथा अ संकल्मूपोक्यस्य रजना १३१८६. षव, 
ततत्वरटीकायाश्च निर्माणं वर्षात्‌ पराक्‌ १६१६ ६० अपे उन्नेनु कर्मायः । नायं सभ्यनादः, 
प्रायोवाद एवेषः । इममेष काममाषारीकहृत्य वेद्टदेलिकश्देतरेषामपि प्रम्वालाौ रथनाकालः 
कथमप्यनुमातु शक्यते । 
न्पामसिद्धास्जनस्य निर्विति्ययिपरिषुदे : समनन्नग्मेवाभूदिति तु भ्स्यकारेण स्पष्टमेव 
ग्रन्थारम्मे निर्दिश्यते-- 
पन्पायपरिषुद्धधन्ते सबरह प्रदर्शितम्‌ 1 
पूनस्तद्विस्लरेणात्र प्रमेवमभिरभ्मदे 11 


[रे 
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त्यायपरिणुद्धथां प्रमाणस्यैव पुष्टं विवरणं सत्तकमण्डितं जरीजृम्भते, प्रमेयस्य चिवरणं 
तु तत्र नितान्तं संक्षिप्रह्पेणैव दरीहश्यते । ग्रत एव विस्तृतविवरणविरचनमेव ग्रन्थस्यास्य 
निमणिऽभिव्यत्तं कारणम्‌ । सर्वार्थसिद्धिनं केवलं न्यायपरिशुद्धि विनिर्दिशति, ्रपितु न्याय- 
सिद्धाञ्जनमपि तत्रत्यविषयोल्लेखपूर्वकं कटाक्षीकरोति । त्वमुक्ताकलापस्यास्मिन्‌ सिद्धाञ्जने 
समूल्लेखोऽस्योत्तरकालिकतामभिन्यनक्ति । इत्थं प्रायः १३३०-३२ ईशवीये वषं न्यायसिद्धाञ्जनं 
व्यरीर्वत्‌ । तस्मिन्‌ समये पञ्चाशदर्षीयोऽयमाचार्यः स्वपाण्डित्यस्य प्रढृष्टामूत्नति भेजे 
इत्यपि निगदितुं पारयामः । 


ग्रन्थ रत्नेऽस्मिम्‌ षट्‌ परिच्छेदस्तावदर्‌ विलसन्ति । तै च यथा --जडद्रव्यपरिच्ेदः 
प्रथमः, जीवपरिच्छेदो द्वितीयः, ईश्वरपरिच्छेदस्तृतीयः, नित्यविभूतिपरिच्चेदश्चतुर्थः, बुदधिपरिच्छेदः 
पञ्चमः, श्रद्रन्यपरिच्छेदस्तावत्‌ षष्टोऽन्तिमश्च । षष्ठपरिच्छेदस्य प्रारम्भे तावद ग्रन्थकर्त्रा 
सत्त्वरजस्तमांसि, शब्दादयः पञ्च, संयोगः, शक्तिश्चेति दशवस्तुनां विवरणं प्रतिज्ञातम्‌ ! एवंविधे 
ष्वेवाद्रन्येषु गुर्त्व-द्वत्व-सामान्य-साहर्य-विशेष-समवायाभाव-वै शिष्टघादीनां यथासम्भवमन्त्भवो 
विद्यत इत्यप्यभिर्हितम्‌, परन्त्वभावनिरूपणं नोपलभ्यते ग्रन्थांशे । तेनेदमनुमीयते यावदुप- 
लब्धो प्रन्थस्तृटित एव । कारणं तत्र नैव विद्यः । 


ग्रन्थस्यास्य हिन्दीभाषायामयमनुवादः पण्डितवरेणात्र विश्वविद्यालये रामानुनवेदान्ता- 
ध्यापकेन श्रीनीलमेधाचार्येण विस्तरेण प्रौढा च व्यरवीति सोऽयमस्माकं घलन्यवादमर्हति । 
परन्तु हा हन्त ! प्रत्यस्य प्रकाशनात्‌ पूर्वमेवायं महाभागो वैकुण्डठलोकमगमदिति निवेदयतो नितरां 
किद्यति ममान्तरात्मा ! प्रकाशनाधिकारिणा दशंनशास्त्राचार्येण श्चीव्रजवल्लभद्विवेदेन भूमिकादिभि- 
नानोपयोगिविषयाणां च संयोजनेन भरृशमूपकृतं दशंनतत्तवजिज्ञापूनामू । इत्थं विद्ददयस्य 
साहचयण प्रकाशितोऽयं प्रन्थो वेदान्तरहस्यजिज्ञासूनां छात्राणामध्यापकानां च महान्तमुपकारं 
करिष्यतीति तरुनं विश्वसिति - 


वेणाखङ्ृष्ण १२, बलदेव उपाध्यायः 
सं०° २०२३ वि० वाराणसेयसंस्छृतविश्चविदयालयस्थानुखन्धान- 
१७-४- १९६६ प्रतिष्ठानस्य सञ्चालक: । 


भूमिका 


न न द 


मानव घात्रिको घरोहरके सू3 मे प्रास शान शरोर जिकषान का, सहीणं परिषि 
दोषो, निष्पक्षमावसे अध्ययन श्रिया जाना वायि ` प्राभ्य अर पाश्चासय देर्थोके 
दनो कौ श्रपनी अपनी परम्परा रशो है एतं इनकी अपनी पनी विशेषाय हं । इनका 
विकास परस्पर निसपेश्च भावसे दृशा आशथवा पकको शूरे ने प्रादित किया, इस विषय 
स विद्धानाम मतभेद इम दिवादमेन पड कर प्रास्य भौर पश्वा द्नोके 
सिद्धान्तो का यदि रेतिक्ाभिक कमसे वुञ्जनार्मक भष्ययन किया जप, तो बह मधिक 
कल्पाणक्रायी होगा ' समय ओर परिस्थिति के अनुमा म्ुष्य के विष्वा मे परिश्त॑न 
होता रहता १) द्श॑नशाखछ्र भी इस नियम से प्रुत नहा है । भापतदृष्टया भारतीय दशंन इस 
नियम फे भवाद्‌ से प्रतीत कते ई) स्दिषाद) दाशंनिकां शो कमसेकष्म एेसीदी षारणा 
हे, कन्दु नात रेसी नदी है) सत्कार कणाद मौर मौतमके ह्वार प्रतिपादित सिद्धान्त ही 
आन के नैयायिक को स्वात्मिन) स्वाकार €, रेख) अतनशे है कारस्यायन, प्रशस्तपाद, 
उश्योकर, वाचस्पति मिभ, उदयन, गमे आदि भनेक माणरायो का उनके विकासं 
योगदान रहा है) मारतीय दर्धना को यह विशेषता भव्य रहीहि कि उनकीप्कङम््र 
परम्परा र्ट है श्रौर वह वर भी एुरश्ित दै, किन्तु रेसीजातनष्ीदहै कि उस निशित रेखा 
द्र चद्धने के कारण उनमें कोद विकसन्‌ हुमा, कोर नकीनता न माहे) मास्तीय 
चिन्तक ने गने पूर्ववत आचार्यो के मतो का, उने परस्पर के मसमेदो का समूष्य- 
वादके नामसे उस्लेख किया है। मदि न्रिसो बिचिष्ट भावार्यके मतसेते समत 
नदी ६, तो उसका भनादर नही र्ते, ज्न्छ पेषे स्यो परव ्रोदिवादः पदक 
प्रथोम करते ह॑ । 'पािवादमात्रम्‌ः पद का प्रपोय कर मारतीय हार्धनिद ने सूषरकारो श्रौर 
भाष्यकारो की मी म्ञोजना ढ़ीदै मौर दन पकार सपने पूतां भाय पर पूरी 
भद्धा रखते हप भी उम्डेने उन विवारोष्ो रगे बाया दै। 

मारतीय दशनो को मास्तिक भौर नास्विकदो विमामोम तरार जता) न्याम, 
वैरोषिक, साख्य, योग, पूवंमीमांसा श्रीर्‌ उचरमंःमांछा शी श्रास्विक दद्दनमे तमा वार्वाक्‌, 
नेन श्रौर बौद दशन छो नास्तिक द्॑न मे गणना दो जाती है। भास्तिक दश्चन के समान 
नास्तिक दर्धनकीभी छःसंस्याको पूणं करनेके जिवि ज्रौदध दर्न्‌ के चार ठषमेदे-- 
माध्यमिक, योगाचार, सौप्रान्विक श्लौर वैमाधिक--का परिगणन द्धिया गया हि! मारसीम 
दश्ध॑नो का यह्‌ बिभाग उनके क्रमगदध समध्ययन मे भ्रयिक सहायक नक्त सो कठा | कणाद, 
गोतम, कपिल, पतेक्ञ्ि, वेमिनि भौर भाद्रायणके द्राराङ्धःदर्धनोषशो प्रषचि हुं भोर 
इन दशनो का स्वतन्त्र विकात हुमा, कन्दु मान्न न्याये बैरोषिक ददन की, ससय 
खे योगदर्च॑न की मभिन्नता सी स्यापि शे गह है। पूवं र उत्तर मौर्माप्नाी मी मनेक 
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भान्यतायं समान ई । परवर्ती काल मँ ब्रह्मसुतो पर अनेक भाष्यं की रचना इड, किन्तु 
इनकी प्रमाण अर प्रमेय मीमांसा पर न्याय-वैशेषिक ददान की प्रक्रिया की छाप अधिक 
स्पष्ट है । पूवं मीमांसा से समानता आज शकर वेदान्त की है ] यवहारे भाहनयःः कहकर 
शांकर वेदान्तियो ने इसको स्पष्ट मान्यतादीहै। बौददशंन की चार घाराओंका प्रथक्‌ 
परिगणन नास्तिक दशंनकीभमी संख्याको दुः तक पर्चा देने मार के लिये किया 
गया है, इसका श्रन्य कोड आधार या उपयोग नहीं है । 

पालि साहिस्यसेन्ञात होताश्ैकि बुद्धके समयम अनेकं दष्टियां प्रचलित थीँ। 
दीधनिकाय के व्रह्मजाललसुत्त म अजित केशकम्बलः, पूरण कश्वप, पङुध कच्चायन, मंक्खलि 
गोसाल, संजय वेलद्िपुत्त ओर निगंड नाथपुत्त आदि के सिद्धान्तोका वर्णन मिल्लता 
है । मदामारत ओर जेन सादिस्यमे मी उस काल मे प्रचलित अनेक दष्ियों का परिचय 
मिलता है । षडदशंन समरुन्चय* की गुणरत्न कइत टीकामे ३६२ दष्टियों का उल्लेख 
है । इससे यद निष्कर्षं निकालाजा सक्ता है कि ओपनिषद दशन ओर सांख्यदर्खन की 
प्रतिष्ठा दो नाने परमी बुद्धके समयमे भास्तमे मी अनेक दष्टियां उसी प्रकार प्रचल्लित 
भर विकसित शोरदी थीं, जैचे किं यूनानम। घरकालमे भारतीय दर्शन ने नवीन 
परिवेष धारण किया । काल, स्वभाव, नियति ओर यहच्छा तक को जगत्‌ का कारण मानने 
वाली दष्टियों का उल्लेख उपनिषर्दोर् मेँ भी मिलता है) सूत्रकारो के द्वारा विशिष्ट मतोंकी 
स्थापना करिये जजनेके बादमें दष्टियां धीरे धरे लुप्त होने लगीं मौर इनमें से अनेको का 
अव नाम भी उपलन्ध नहींहै। यूनानमे मी इती प्रकार अनेक इष्टियों का उन्मेष हुआ 
था, किन्तु मीक साम्राज्य ओर सभ्यता-संस्छरति के साथी वहदांके दशंनकी धारामी 
विच्छिन्न हो गड ओर उसको एेसा कोद अवसर नदीं भिल्ला, जिससे कि उक्तका निश्चित 
उद्धेबयों श्रौर लक्ष्यो को दष मेँ रखकर विकास होता | प्रकृतिगत वैचिञ्य मी इसमे कारण 
शो सकता है। भारतीय मनोषियों म ग्यक्तिगत यशोलिप्सा की प्रवर्ति नदीं रहौ &। 
अधिकांश मारतीय वाङ्मय मे उसके यथाथं रचयिता क्रा नाम भी उपलम्ध न्दी दोता। 
भारतीय सादिव्य्मे व्यक्तिको महत्वन देकर परम्परा की महत्ता स्वीकारकी गई है| 
इसके विपरीत पाश्चास्य सादित्य मे व्यक्ति को अधिक महत्व दिया गवा है। एक व्यवस्थित 
दाशेनिक परस्पा स्थापित करने की पेश्वा उन्दने व्यक्तिगत विचारों पर ही श्रधिक जोर 
दिया है) इसीलिये वहोँपर नतो गुद-शिष्यकीदी कोई लम्बी परम्परारदीहेश्मौरन 
किसी एक द्शंन या दृष्टि की ही परम्परा । 


१. सूनत्रङ्ृदाख्ये हितीयेऽङ्खे परम्रावादुकानां चीणि शतानि त्रिषष्टवयिकानि परिसंख्यायन्ते । 
सदथंसंग्रदगाथेयम्‌-- 
असिदस्रयं किरियाणं श्रकिरियवाईण होड चुलसीद । 
श्रन्नाणिभ सत्तद्टी वेणद्याणं च बत्तीस | ( पृऽ १०) 
[ श्रशीव्यधिकं शतं क्ियावादिनामन्छियावादिनां भवति चतुरशीतिः । 
अह्ञानिनां सक्चषषश्िवेनयिकानां च डाञ्चिश्त ॥ इति च्छाया } | 


२. कालः स्वभावो नियतियंदच्छा भूतानि योनिः पुरुष इति चिन्त्या । 
( चरवेताङवतरोपनिषदु १।२ ) 
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जिस काल मे दाद्निक सूतरमन्थो की रचना इं उस समय पाञ्करात्र ौर पाशुपत 
तभी मास्तीय साहित्ये पूणे प्रतिष्ठितो चुकरेये] इनकी श्रपनं इष्टि सी} परततं 
शेव, शाक्त तथा वैष्णव भागम ओर दान का इन्हसि विकास हुश्रा | भारतीय दर्न 
के क्षेत्रमे इनका महत्वपूर्णं स्यान है! शनकी सत्से जड़) विशेषता यह हे किये खगत्‌ 
की वास्तविक सच्चा को स्वोकार करते ई, उसको [मध्या, चणक या मन्लीक नह मानते । 
दर्शन की यह आगमिक वारा कुं समय पडले तक यहं उपेक्षित सी यी | वस्तुतः इसके 
निना मारतीय द्धन का अध्ययन पूणं नहोमानाल्ा सक्ता) मास्तीय दश्चैन की सभी 
प्रच्य श्रौर घाराभों का वर्गादिर्ण करने के किये इसका अस्तिक भौर नास्तिक मेद्‌ 
से किया गया विमाग श्रपर्याप्त है। ईश्वरवादी भौर अनोर्वरथादी मेद से भी भारतीय 
द्धन का विभाग माना गयाहै। यह विभाग भधिक संम्राहक हि। इसमे मागमिक दशनो 
काभीस्मावेशदहो जाता) सभं दशंनोंको निकट क्ञानेम॑ भी यह विमाय श्रधिक 
सहायक हे । इसके श्रतिरिक्त भारतीय दशं द्वैत, देताद्वत आर श्रवत दटिमेसे किती एक 
का प्रतिनिधित्व करते ह! भारतीय दर्शन की समो शालां को हन विमामा के अन्तगेत 
बोट कर यदि श्नका रेविष्टासिक आर तुक्लनात्मॐ पद्धति से अध्ययन किया नायतो दह 
श्मभिक तर्कसंगत, युक्तियुक्त अौर यथायं दाम । केवन्ञ भारतोय दश्चंन ह्‌ नक्ष पाश्चात्य 
दर्छनोकामी रन्दो ब्माकरणां के सन्तम जष्ययन निरन्त उपयोगो के सकताहै। 

मारनीय दन के उपर्युक्त वर्योकरणके सायो उसके अध्यथन की रूदिवादी 
परिपारीमें भी परिवर्तन आवश्यक है) स्तरणं तैनस हैया पाष (वायुमे शुश्त्वहिया 
नदीं १ आदि मनेक विषयोंको बिश्षानने दशंन भो परिषिसे ह्टादिया है) भारतीय 
दाद्चनिकोने भी प्रत्यदका प्रामाण्य सर्वोपरि माना है, प्रत्यद्धविषुद तकया युक्तिका 
कोई अर्थं नहा होता } यद्यपि नेयाविको को प्रस्यश्च का भपेदा भनुमान भविक परियङहैः 
किन्तु अनुमान का उपयोग वे ` प्रस्यक्षसिद्ध श्रथंमेष्टी करते ह) सांख्पः" के मतम शान 
में प्रामाण्य श्नौर अप्रामाण्यं स्वतः गर्दीतदहाता दै) नैवाचिकक्ा कना कि यह परतः 


१. प्रस्यशलिद्धमप्यर्थमनुमानन शुमुस्सन्ते सकरसिकाः ! 
२. वदन्ति केचित्‌ भामाण्यसप्रामण्यासित्ति स्वसः । 
उभयं परतः प्रादुरक्षपास्पक्षिज्लाद्रयः ॥ 
अप्रामाण्यं स्वतस्तन्र प्रामण्यं परते विदुः । 
बोद्धा मीमाखकास्तश्न प्रामाण्यं तु स्वतो चिदु: ४ 
अप्रामामाण्य चु 1. | 
{ मानमेयोक्य, ए० १७६ ) 
भरमाणगस्वाप्रमाण्स्वे स्वसः सांख्याः समाश्रिताः } 
जैयायिक्ास्ते परतः सौगताश्वरमं . स्वस्तः ५ 
मरथमं परतः प्राहुः ग्रामण्यं वेवरकादिनः । 
प्रमाणव्वं स्वतः प्राहुः परलश्चाप्रनाणकाम्‌ ॥ 
( सवंदक्षंनसंग्रह, जैमिनिदुशंन, ० १०४ ) 
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यदीत होता है । बौद्ध कते ई कि अप्रामाण्य स्वतः हीत होता ह श्नौर प्रामाण्य परतः | इसके 
विपरीत मीमांसक के मतम प्रामाण्य स्वतः तथा च्रप्रामाण्य परतः गहत होता है} कुमारिल 
भट अभिदहितान्वयवाद्‌ मानते दै तो प्रभाकर अन्विताभिधानवाद | नैयायिक शब्दको 
अनित्य मानते हतो मीमांसक नित्य) इस प्रकार के अनेक विषय, जिन पर एक 
दाशंनिक से दुसरे दाशंनिक का मत भिन्न है । जयन्तमङ्क अपने पूरववतीं स्वतः प्रामाण्यवादी 
दाशेनिको की युक्तियोंका खण्डन कर परतः प्रामाण्यवाद की स्थापना करते ई, उसी 
प्रकार आज का नैयायिक भी परतः प्रामाण्यवाद्‌ पर्क्य गये आक्षेप को सहन नहीं कर 
सकता । वस्तुतः इस खण्डन-मण्डन कौ प्रक्रियामें दी भारतीय दशनो का विकास हभ 
शे । वाचस्पति मिभ्रने न्याय, योग, वेदान्त, मीमांसा, सांख्य समी दर्शनों पर अपने अन्थ 
लिखे दै । इन सभी दशंनों के साथ उन्दने पूरा न्यायकिया है| प्रचयेक दर्शन के समर्थन 
म उर्होनि श्रपनी नवीन युक्तियो की उद्धाषना कीहै) यह सहीहै। किन्तु श्रव केव 
इतना ही पर्याप्त प्रतीत नदय होता} नये शास्त्र, नये प्रन, नये तक, नई समस्यावे हमारे 
सामने है । आज हमको अपनी पुरानी थातीका ज्ेा जोखा कर आगे बढ़ना है । आन 
हमको देखना है कि किन किन समस्याओं का समाधान इनमे हो चुकादहै श्रौर 
कौन दश्श॑न अधिक तकैसंगत युक्ति से किस वस्तु कफो उपस्थित करता है। इसके किये यद 
आवश्यक हैकि कुष्ु समयके लिये दम नैयायिक ओौर मीमांसक के षेरेसे बाहर होकर 
ज्ञान के परतः प्रामाण्य ओर सखतः प्रामाण्य जैसे अनेक विषयों के समयेन मौर खण्डन मं 
दी गर युक्तियों का श्ध्ययन कर अर किसी स्वतन्त्र निष्के पर पर्हुचने का प्रयत्न करे १ 1 
अध्ययन श्रौर विचार की इस पद्धति से नवीन भारतीय दशन का उद्धव दोगा, जो छि नये 
प्रश्नो, नदह समस्याओं को सुला सकेगा, जिसको किं आन का नवीन विज्ञान ओर चिन्तन 
नदीं करपा रहा ह 


पाञ्चराच्र मौर पाशुपत आगम महाभारत कालल मेँ सुपरिचित थे । इनका श्रपना 
दश्शंनयथा। वेदके समानयेभी स्वतः प्रमाणये। इनके श्नुयायी इन शास््नौका वेद 
से भविक आदर करतेये। शैव, शाक्त ओर वैष्णव समी आगमो मेँ प्रायः यह मान्यता 
देखने को मिलती है | रोव, शाक्त शौर वैष्णव दर्शनों के विकासे प्रमुख स्थान इन्दी 
शाच्नो का रहा है) प्रस्थान्रयी-वेद, उपनिषद्‌ ओौर भगवदूगीता--का सर्वोपरि प्रामाण्य 
दांकराचार्थं ने स्थापित किया अथवा संभवतः इस स्थापना का श्रावार उनसे कुक पदतले 
ही बन चुका था। वैष्णव आचार्यो को भी अपने मतक प्रतिष्ठा के लिये इसको स्वीकार 


--- ~~~ 


१. डा. सातकूडि सुखोपाष्याय बोडन्याये भ्रामाण्यविमशः' शीष॑क निबन्ध मे उक्त 
विभाग से खहमत नहीं है । उनके मतमें बौद्धो का एक अलग पक्त दै । इस मत 
से ज्ञेन तैयायिक जोर चाचस्पत्ति मिश्र भी खदमत ह । इन पाचों पलो में कौन पद 
धिक युक्तिसंगत हे, द्टसको बतलाने का यहा प्रयास किया गयाहै।\ इसी पद्धति 
ते भारतीय दरसन का अध्ययन श्राज अपेक्षित ह । दरश्न्य--सारस्वती सुषमा, वष ११ 
अङ्क १-२; ६० १-१७ , 


१ = 
करना पडा । ब्रह्मसूत्र, की बौघायन इत्ति, द्रमिलमाध्य ओौर्‌ रश्रीयत्सां ह मिभरका विवरण माब 
उपलन्ध नहीं है विशिष्टादधैत द्धन के प्रेरणाखोतयेदही अन्य ये) वैष्णव आचार्यो 
प्रस्थानची को अव्य शछमीका९. किया, फिन्ठु शांकर वेदान्त ओर वैष्णव वेदान्त के 
सिद्धान्तो मे मौलिक शछन्तर है) शांकर वेदान्त “व्यवहरे भाट्नयःःः कहकर व्यघष्टारमें 
कुमास्ज्ि मह की प्रमाणमीमांसा को उसी सूप मे स्वीकार करता ह । सास्य 
सम्मत पच्वीस त्वो को भी वड श्रपने दर्शनम प्रायः उसी रूपम मान लेता हे । सके 
विपरीत चैष्णव वेदान्त क] चमाणनप्रमेकन्मीमांसा का आकार पाच्चयश्र सहितां है| य्ह 
भागम-सम्पत तीन हयी प्रमाण माने गये ह| पलीस तत्वोंका निरूपण सांख्यकी प्रक्रिया 
से भिन्न पाञ्चरात्र संहितां के अनुकूल है) पचीस त्वो के श्रतिरिक्त नित्यविमूति, 
घर्मभूतन्ञान आदि त्वोका समावेश्च किया सया हे, जिनको कि सत्ता प्राङृत तच्वमण्डन्ल 
से ऊषर श्रागम सम्मत शुद्धाध्व्मे मानी गहि) रामानुज भौर माभ्व दशन के तरस्वोके 
प्रतिपान की ज्ञौली पर न्याय-वैयेषिक परक्रियाका प्रमाव परिकलित टता है । नायमृनि 
का न्यायतकछ आज उपनल्लन्ध नीह) वेदान्तदेशिक ने प्रस्दुत अन्यम श्रनेक स्थल्लों पर 
इसको उदूधरत कियादहै। इससे प्रतीत होता हे कि न्यायसिद्धाल्वन की रास्तरप्रक्रिया का मूल 
आघार यदधो मन्य या नायसुनि भौर वेदान्तदेशिक के सीवके कार्म अनेक आचायः 


१. यतीन्द्रमसद्रोपिकाकार भीनिवासद्रास् ने व्यास, वोधायस, सहदेव, नारुचि, बह्यनस्दी, 
दचिशायं, श्रीपरङ्कश ८ ाख्क्ोप ), नाथ सुनि ), यासुनसुनि श्रीर्‌ यतीश्वर 
८ श्रीरामानुजान्वायौ ) के मन के भनुसार आपने म्न्य की रखना कीदे (द्रष्य, ए २) । 
ग्रस्थ के न्त्म उन मन्थोंके मी नाम उक्ङिख्धित ई, जिनसे कि इस प्रस्थ के 
निर्माण से सहायताक्ली ग्रहै ( कषटम्य, धरर १०१) 1 विर्ि्शिदधं व श्ुद्रान में यतीन्द्र 
सतदीपिका का वही स्थान हे, जो कि शकरवेदान्त मे बेवुा्त-परिम्वा भौर पञ्चदशी 
का, पू॑मीमांसा म मानसेयोदयं श्योर अंस का, सांख्य में सम्य तरवकोमुदी का 
सौर न्यायवेकतोनिक मे तकसंग्रह भौर कारिकावरी का) 

२, आास्मसिद्धि के भ्रारम्ममे यास्युनसुनिने इस मन्य की रथखलाका श्रय जम इदस भकार 
बताया हे--ध्य्यवि सगवतता बाद्रायणेनेदमर्थास्येव सूत्राणि अणीतानि, किदूतानि च 
तानि परिमिवगम्भीरभाविणा अमिढमाष्यकृता, विस्वृतानि च कानि सम्भारस्यायसार- 
भाषिणा श्रीवस्साङ्कमिश्रेणापि; स्थापि शाचायंरङ्क-मतुंभरपन्च -म्ंमित्र-भनहरि "मह्यद्‌ स~ 
शङ्कर-भीवरसाङ्क-माष्करादि -चिर चितसितासितवि विधनिकग्यनश्चचि प्रक्जस्धनुद्धयो # 
यथावद्‌ अन्यथा च प्रतिप्न्त शति युकः प्रकरणप्रकमः'? (शवास्मकिद्धि, ० १५-१० ) 
भीवत्साङ्क मिशन आर उनके ` विवरण का 'वेदुान्तवेशिक षएुस्टीः में उस्ने मही हे 
रामानुजाचार्यः के शिष्य श्रीवत्सा ( करे ) निश्चय ही इनमे मिश्च ह } विवरवकार 
रासमिश्र दितीयं भी यामुन के परवर्ती ई, क्योकि उर्ोनि रामानुजा्वायं के वेदाथेसंग्रह 
की ज्यास्या की! श्रौवरव्साङ्क भिन्न शौर उनके विवरण के सम्बन्ध म अमी 
खोज पेक्षित है । 

३. दशटन्य-- वेदान्तदेशिक ए स्टद्धी, ए० ११४१६६९ । 


[  । 
हुए है । यौ इतनाद्यी कना पर्यास है कि न्यायतसव की रचना मे यद्यपि पाञ्चरा्न 
आगम-संमत तच्वप्रक्रिया को प्रधान स्थान दिया गया है; तथापि न्याय-वैशेषिकः, 


भाङ्‌ एवं प्रभाकर मीमांसा का भी उसमे कम दाथ नहीं 8 इसको श्रागे स्पष्ट 
किया जायगा | 


बहमसुत्र के तकपाद मँ सांख्य, योग, काणाद, बौद ओर जैन दर्थनके साथ 
पाशुपत ओर पाञ्चात्र दद्य॑नकाभी खण्डन किया गया है} यामुनसुनि ने आगमप्रामाण्य 
म पाञ्चरा्चके प्रामाण्यकी स्थापना का प्रयत्न किया है| रामानुजाचायंने श्रीभाष्य 
कै पाञ्चरात्राधिकरण की व्याख्या खण्डनपरक न करके मण्डनपरकष्टी कोड ओर शंकराचायं 
के द्वारा पाञ्चराच् श्रागम सें उद्धावित दोषौ का परिहार किया भारतीय दर्शन के क्षेत 
मे नास्तिक धारा धौरे धीरे शुष्क होने लगी । श्रास्तिक धारा मै भी स्वतन्त्र चिन्तन के स्थान 
पर प्रस्थानत्रयी का प्रामाण्य सर्वोपरि स्वीकार कर लिया गया । इसके बाद्‌ के भारतीय दर्शन 
का विकास प्रस्थानत्रयौकेषेरेमद्ी हुआ । मारतीय दर्शन के तेतर मे समन्वय की प्रक्रिया 
का मारम्भङ्श्रा | जिज्ञासुके क्ञानके विकास के लिये उसकी बौद्धिक स्थिति कै आधार 
पर दशनं की श्रेणियां बना दी गदं | उदयन ज्ञैसा प्रसिद्ध नैयायिक मी “भमलमाद्रंकवणिजो 
वदिवचिन्तया'”१ (श्रद्रख बेचनेवाला बनिया सामुद्धिक व्यापार की चिन्ता क्यों करे १) ककर 
वेदान्ती के सामने नैयायिक को छोय मानने लगाथा। इस परिरिथति मे यह स्वाभाविक 
हीथाकि वेद का गौण प्रामाण्य स्वीकार करने बाते आगम ग्रन्थोँकी स्थिति संदेदर्मे 
पड़ जाय | इसक्षे्रमे भी समन्वय की प्रक्रिया काम करने लगी ओर स्वयं आगमानुयायियों 
नेष्टीवेदके बाद स्प्रतिकै समानद्दी आगमके भी प्रामाण्यको स्वीकार कर लिया। 
वेदाविरोघी स्पृतिवचन दही प्रमाण माने गये ह । उसी प्रकार आगमकेमीवे श्रंश ग्राह्य 
नदीं रहे, जो बेदविरोधी ये ¦ आवश्यकता के अनुसार उनकी वेदानुकूल व्याख्या कर ली 
गई } ्रागम के मध्ययन मे ल्ी-शद्ध कामी समान अधिकार था। ब्रह्मसूत्र के श्रपशद्वाधि- 
करण की व्याख्या वैष्णव भाचार्यं प्रस्थानज्रयी कै नियन्त्रणे दही कर सके) 

वेदान्तदेशिक के क्षामने दक्षिण भारत के सन्त आलवारौ तथा उनके श्रनुयाधिर्यो 
की भक्तिभाव से पूरित तमिल रचनाओं ओर पञ्चरात्र संहिताओोंका विशाल साहित्य 
एक ओरया तो बादरायण के ब्रह्मसूत्र के बौधायन एवं द्रमिदछाचायं प्रति के भक्तिपरक 
व्याख्यानो के परिवेव मेँ उपस्थित संपूण वैदिक वाङूमय, जिनमे कि उपनिषदों का प्राघान्य 
या, दृक्तरी ओर था] श्रीवैष्णव संप्रदाय आलवारोके उपदेशोकामी वेदो के समान 
ही मदर है। येद्रमिकोपनिषद्‌ अथवा तमिलवेद के नाम रे प्रसिद्ध है । द्रमिकोपनिषदू 
श्रौर वैदिक उपनिषदो मेँ समन्वय स्थापित करनेके कारण दी वेदान्तदेशिक को उभय 
वेदान्ताचार्य कष्टा गया हे । 

वेदान्तदेशिक वेद्कटनाथ या वेङ्कटाचायं के नामस भी परिचित द) गुख-परम्पयाके 
शछनुसार इनका जन्मकाल्ल कलि संवत्‌ ४२७१ शक संवत्‌. ११६.०; तदनुसार १२६८ ई 


१. दष्ट्य--आात्मतच्वचिवेक; प° २२३ । 
ख 


५ 


माना नता है! माधवाचार्य ( १३५० ३०) ने स्वंदशनसंग्रह, म वेङ्कटनाय पं 
उनकै अन्थ तवमुक्ताकलाप को उद्धृत किया हि) वौ पर य्‌ रमन्थतत्वभुक्तावल्ली ॐ 
नाम से उदृषृत हे । संस्कृत भाषा मे, तमिल भाषा मौर उसकी मणिप्रवाज्ञ सैज्ी से वेदान्त- 
देशिक ने ११९ म्न्य लिखे ह} इनको मुख्यतः तीन मागो मे बांट जा सकता है 
शीवेष्णव सम्प्रदाय, विशिष्टाद्रेत दश्चंन मौर काव्य-नाटक आदि} इनमे श्रीचैष्णव संप्रदाय 
के घमं भौर संस्कार सम्बन्धी छोटे छोटे मन्य, श्रीवैष्णव संप्रदाय को घामिक वथ दार्घनिक 
श्माघार प्रदान करने वाले सैद्धान्तिक अन्थ, मौलिक दाश्धनिक अस्य तया टीका मन्थ सभी 
समाविष्ट ह } काश्चीपुरी से वेदान्तदेशिक भन्यमाज्ञा का प्रकाश्चन हुभा हि । इसमे वेदान्व- 
देशिक के संसृत भाषाके प्रायः समी अरनन्योका उक्त तीन विभा्मोमे प्रकाशन हुश्च 
हे । प्रथम विभागमे दाश्निक ग्रन्थ यौर रीकाम्रस्थ, दृसरे विभाग में ौधैष्णव सम्प्रदाय 
के ग्रन्थ तथा तीसरे विभागमे स्तोत्र, कान्य, नाटक, श्रादि का समावेश है। 

वेदान्तदेशिक ने पा्चरात्रस्ामे विरोघी वादका निराकरण कर पाञ्चरान्नका 
प्रामाण्यतो स्थापित क्ियाहीहि, इस म्रन्यमे पाञ्चराच्र आयम, उसके प्रतिपादय विषय 
मोर सादत्य का भी पूरा परिचय मिलता है} इनके निक्तेपस्ा, सस्चरिश्ररचा, द्रमिटोष- 
निषत्सार, द्रमिन्ठोपनिषतात्पयरत्नावक्ञीो सादि अन्था मे श्रीचैष्णव संप्रदाय, तमिद्वेद 
मौर उनके सिद्धान्तो का विशद निरूपण हुभाहे) वेदान्तदेशिकने रामानुजाय के 
समी अन्यो पर टीका्रन्य कखे ई । इनसे आचाय के वैदिक साहित्य के बहुमत ह्ानका 


प्ररिचय मिलता है| शूष, तच्वगुकाकल्ञाप, न्यायपरिश्युदि श्रौर न्यायसिरद्धाघिन वेदान्त- 
देशिक के मौलिक अन्य ह । रातदूषणो मे शंकर, भास्कर भौर यादबप्रकाश्च के मतके 


खण्डन के प्रसंगे १०१ दोष्र उपस्थिततक्षियेये} भाजकल्ल इनमेसे केयल्ञ ६६ दषण 
उपल्लन्य होते है } छग्धरा छन्द मेँ निनद ५०० शक्नोको का म्न्य त्वयुकाकल्लाप लड- 
द्रव्यसर, जौवस्र, नायकसर, बुद्धिसर ओौर श्रदरव्यसर नामके पोच विभागमे या 
है । इस पर स्वयं गआचायंने सर्वार्थसिद्धि नाम ष व्याख्या की ह! न्यायपरिशुदधिमें 
विशिष्टाद्वैत संमत प्रमाणमीमांसा का प्रतिपादन किया गया दहै) इस ग्रन्य के प्रमेयाच्याय 
म अन्थकार ने संक्षेप मेँ प्रसेयमीर्मासा मी की है) प्रमेयमीर्मासा का धिस्तार मे निरूपण 
करने के लिये मन्थकार ने न्यायसिद्धाघन की रचना कौउ । तत्त्वमुक्ाकङ्खाप भी प्रमेयमीमांसा- 
प्रधान अन्यहे) इस अन्यम कङरेसे विषयोंपर भी विचार किया गया है, जिनका 
कि न्यायसिद्धांजन मे उल्लेल नी है । अभिनवयुत के तस्व्रा्लोक मे जैसे उनके पूरबवर्त 
अनेक शाखो ओर श्राचार्यो का उल्क्ञेख मिलता हे, उसी तरह वेदान्तदेद्धिकके श्न 
अन्यो मेँ विशिष्टाद्रेत के श्माचार्यो, उनके अन्धो भौर मतोकी एक क्ञम्ब्री परम्प सुरक्षित 
रैः जो कि अन्यथा विस्मरति फै गर्भं मे विद्धीन ह गं होती । 


म 


9, कृष्य सवेदर्शनसंगरह, आनन्दाश्रम, पूना संस्करण, ० ४१-४३ । 
२. कृषटव्य- सवंद्रशंनसंग्ट, पर ४१ 
९, यन्न्यायपरिशुदधयन्ते संग्रहेण प्रद्रितम्‌ । 
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न्यायसिद्धाज्जन मे & परिच्छेद दै--१ जडद्रभ्य परिच्छद्‌, २-नीव परिच्छेद, 
३--रश्वर परिच्छेद, ४--नित्थविभूति परिच्छेद, ५--बुदधि परिच्छेद ओर &--अद्रव्य 
परिच्छेद । तत्वथुक्ताकलाप मँ निव्यविभूति का निरूपण नायकसरमें ही किया गया हे। 
न्यायसिद्वांजन के इन परिच्छेदो का प्रतिपाद्य विषय य्दा संक्षेप मँ उपस्थित किया 
जा रषा है। 

$--जडद््‌ञय परिच्छेद 

सम्पूणं चेतन ८ चित्‌ ) श्रौर अचेतन ८ अचित्‌ ) विशेषणो से विशिष्ट बह्म ही केवल्ल 
प्क तच्च है। तत्व पुनः द्रव्य ओर श्रद्रव्यमेदसेदो प्रकार का होता है। द्रव्य ६ प्रकारं 
काह, १--चिगुण अर्थात्‌ प्रकृति, २--काल, ३--जीव, ४--ईश्वर, ५--निस्यविभूति ओर 
६--धमंमूतज्ञान । कतिपय विद्धान्‌ द्रव्य का तीन प्रकारसे विभाजन करते ई, यथा 
१-- त्रिगुण, २--जीव श्रौर ३--दैश्वर । जो द्रव्य दुसरे से प्रकाशित होता है, वह जड है । 
प्रकृति ओर काल जड द्रव्य है, क्योकि ये धम॑भूतन्ञान से प्रकाशित होते ई} अजड द्रव्य 
म जीव, ईदवर, नित्यविभूति ओर धर्म॑मूतज्ञान का अन्तभवि दोवादहै, क्योकिये चारों 
स्वयंप्रकाश पदां है | 

इस परिच्छद्‌ म प्रकृति ओर कालका विस्तार से निरूपण करते दप म्रन्थकारने 
बताया है कि बौद्ध दार्शनिक द्र्य, अद्रव्य आदि विभागको स्वीकार नहीं करते । इसी 
प्रकार शंकराचायंके मतम निविशेष ब्ह्मददी एक माच तच्च है, जगत्‌ भ्रान्तिस्वरूप 
हेन दोनो दयी मतोका खण्डन कर भ्न्थकारने द्रव्योकी स्थिरता को स्थापित किया 
है। इसी प्रसंग में प्रचल युक्तियो के आधार पर चृणभंगवाद्‌ ओर शल्यवाद्‌ का निराकरण 
किया गया है] 

चिगुणात्मिका प्रकृति ही माया ओर अविद्याके नामसे अभमिदित है) प्रकृति द्यी 
अवस्था मेद्‌ से २४ त्त्व के रूपमे परिणत होती है। यँ प्रश्न उठता है कि प्रङ्ृति 
तो निरवयव है, उसका परिणाम कैसे संभव दहै, यह कल्पना तो विवतंवाद्‌ का स्मरण 
दिल्लाती है, किन्तु बात ेसी नहींहै। जिस प्रकार निरवयव अणु एवं वि द्रव्योमे 
प्रदेश-विशेषर्मे संयोग ओर शब्द्‌ इत्यादि की उत्पत्ति मानी जाती है, उसी प्रकार 
निरवयव प्रकृति मेँ मी प्रदेश-विशेषमे विकार उत्पन्न हो सकते ६ । इसमे कोई विरोध 
नदीं है । वस्तुतः वेदान्ती प्रकृति को सावयव मानते हैं । साख्य-संमत प्रकृति से इनकी 
प्रकृति का स्वमाव मिन्न है। इस सावयव प्रक्ृतिसेद्ी निखिल जगत्‌ की सृष्टि होगी। 
अतः इसकं लिये परमाणु के उपादान की आवश्यकता नदीं है| जिसमे स, रज ओर 
तम.यै तीनों गुण साम्यावस्था मेहो, बही मूलप्रकृति है। गुणसाम्यावस्था के बने रषे 
दी मूलप्रकृति कौ स्वल्प अन्तराली त्वस्याः होती ह । इनके नाम अव्यक्त, अक्षर, 
विमक्त तम श्रौर अविभक्त तम ई । 

महत्‌. , अहङ्कर, इन्द्रिय आदि का निरूपण करते हुए मन्थकार ने एतत्सम्बन्धी 
सांख्य ओर शैवागम के मन्तव्यो की आलोचना की.,ह। वरदविष्णु मिश्र, भटूपराश्चर 
के तत्वरट्नाकर तथा नायमूनि के न्यायतत्व के आधार पर यदो पराङ्कत मन एवं प्राङ्कवः 
भोचेन्द्रिय की स्थापनाकी गई है, तथा वैरोषिर्कोके इस सिद्धान्तका खण्डन किया 
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गया है कि इन्द्रियां भोति) वैशेषिक कमेन्द्रिवे। की पत्ता स्वीकार नही करते। 
इसी प्रकार चार्यं यादवप्रकाश मानते ईक करमल्द्र्ों का प्रत्येक शरीर म उत्पत्ति भौर 
विनाश्च होता रहता) इन मतांका खण्डन करनेके आद्‌ सौगत, चार्वाक श्रादि क 
दवारा प्रसुव इन्द्रिय सम्बन्धी मतो की माल्लोचना की मद द} 


पव तन्मात्रा ओर पंचव महाभूत शी खषशिक प्रस्य मे सांख्य खोर यैशेषिक मत 
का खण्डन कर इनका विशिष्टादैत संमत स्वरूप स्पष्ट रिया मयाहि। परसमवश्च भाकाश्च 
आबरणाभावस्पदहै, इस मौदध मत की आलोष्नाष्ी मई) प्रभि्ीकं निरूपणे 
सवसर पर तमको पार्थिव द्रस्य माना गयाहै) यशं पर न्याय-वैशोधिक तया प्रामाकर 
मत की युच्छियो का खण्डन कर प्रन्यकार ने यह दिष्वज्लायाहै कि तम ऋ] द्रम्यत्व श्रागम 
सेमीसिद्धशेताहै) 

परकृति वौर प्राकृत तस्वोका निस्पण कगने ङे बाट्‌ प्न्पकरात्ने शवागम संमत 
षटश्रि्त्तत्ववाद्‌ का खण्डने करते हुए शुद्ध स्वो का ईदवरर्मे तथा अन्य त्यो का प्राकृत 
त्वौ मे हो अन्तर्भाव दिष्वायारै | शैवागम श्रौर बैरोनिक ममन काह्खभ्वस्प का 
खण्डन करके विधिष्टादैत संमत काव-स्वम्प का निस्पण करने क भषट्‌ प्रन्पक्ार ते 
पुनः त्वो की संख्या के सम्बन्धं महामारतका परमाम प्रस्तुन किरा है) पंचीकरण 
प्रक्रिया ओौर बरक्षंड का निरूपण क्रते के बद्‌ ट्क्तस्ये क (निन्पण मिप मया 
हे) विधिष्टादैत संमत पंचीकरणं प्रक्रियामे चैयायिक भातिसषर दो को उद्धावना 
करते ईह । इसके परिहार के प्रसंग मं नैयायिकमत भवयविवाद्‌ क] खण्डन किया गया 
हे} जन्त मे पुनः बह्मंडके निस्पण के प्रसंन मे नैयाविक्छ-समत छरारन्ञष्ण का 
खंडन कर शरीरके सेदोपमेर्दो का वर्णन निया गयाहै) व्यष्टि जो कं शरीरमें 
दष्वरशरीरता किस प्रकार निष्यन् होतो, दत प्रम्बन्धमे कद मतं का उस्लेख कर 
यड परिच्छेद समास किया सया है ¦ 

२-- ओष परिश्डेगु 

प्रास्म्ममे नीवका क्षण दिया गवाह) हसक बाद इस) देह, इन्द्रिय, मन, 
प्राण, शान आदि से भिन्नता सिदध को ग्ईहै) इानात्मकादु के व्वष्डन के प्रसगे 
अन्थकारने बो भीर श्योकर मदैतवाद का निराकरण कर्के इ्यारमस्यस्प फे विषय 
मै याघ्रुनमुनि के वचनो को उदधतत क्षिया है) भस्मा मे स्मिरता, शतृत्य, कतत, 
स्वयंप्रकाशत्व, नित्यत्व, नानात्व, मौर श्रणुत्व की मिद्धिके प्रस्ममे भृति, स्थति भौर 
यकति्यो पर श्राधूत याद्धनदनि, वरदनारायण, विष्णुखित्त, बरदविष्णु भादि के मन्तव्य 
उपस्थापित किये गये है। जव दष्वरसे भिन्नहि तथा परस्पर भ) न्न दै, इसका 
प्रतिपादन करने के प्रसंग मे भास्कर के मेदामेदवाद श्रो आष्ोखना दो मह है। 

मोष्ध-मापि के उपाय छी चर्बाके प्रग मँ मक्ति शीर स्यामविद्ा अर्यात्‌ 
प्रपत्ति का निरूपण किया सया है! स्यासविद्या के महत्य को बतक्ञाने के बाद उत्कान्ति 
अर अचिराद गति का निरूपण किया मयां है! मोक्ष ॐ सायुन्य आदि मेद्‌ क प्रसग 
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मै भगवल्केकयं की परम पुरुषार्थता सिद्धकरर मोश्चविषयक मतान्तरो का निराकरण 
करिया गया है} यामनमनि ने कैवल्य मोक्ष का प्रतिपादन भिया है। कुड आचार्यो के 
श्रनुसार श्रीभाष्यकार रामानुज मी इससे सदमत ई प्रच्थकार ने इस सम्बन्धमें 
श्रपना विशिष्ट मत स्थापित किया है। 
३--दश्वर परिष्डेद 
ईश्वर का लक्षण बताने के बाद्‌ प्रघान, बह्मा, सद्र आदिमे ईश्वरस्व का खण्डन 
करके केवल नारायणको ही य्ह पर ईश्वर भमाना गया है। भगवान्‌ सर्व्॑र श्रपने 
पूणं स्पमे विराजमान रहते है। इस प्रसंग मै उपस्थित मनेक शंकाश्नों का समाधान 
करने के बाद ्रन्थकार ने शांकर वेदान्त-संमत निरुण ब्रह्मवाद ओर ब्ह्मसे प्रपञ्च फे 
श्रध्यासवाद्‌ का खण्डन किया है। शंकर, भास्कर ओर यादवप्रकाश के मतम ब्रह्य 
सै जगत्‌ का उपादानत्वं सिदध नहींदहो सक्ता, सायदही इनके मतमें ब्रह्म ओौर जगत्‌ 
का सामानाधिकरण्य भी सम्भव नदीं है, इसका विस्तार से प्रतिपादन करनै के बाद्‌ मन्थकार 
ने समेदामेदवाद का खंडन कियादहै त्रीर कहा है कि हमारे मतम ब्रह्म चिविध परिच्छद 
( देश, काल प्पवं वस्त॒) से रदित दहै) पातंजल्ल योग, शैव ओर वैशेषिक दु्चन में 
श्वर को जगत्‌ के प्रति केवल निमित्तकारण माना जाताै; इसको अस्वीकार करते 
हप ग्रन्थकार ने नैयायिक संमत ईश्वर ढी अनुमेयता का खण्डन क्रियाहै। इसप्रकार 
ह्वर म जगत्‌ की अभिन्ननिमित्तोपादानकारणता स्थापित करने के बाद्‌ अन्त में श्रीतत्व 
का संक्षेपे निरूपण हुआहे। साथी पञ्चरात्र त्रागममं प्रतिपादित ईक्वर सम्बन्धौ 
कुलकं उल्लेखनीय विष्यो का भी दिम्दशंन कराया गया है । 


४---नित्यविभूति परिच्छेद 


$दवर की निव्यविभूति क्याहै१ इसमे क्या प्रमाण है१ आदि रकाओं का 
समाधान इस परिच्छदम क्रिया गयाहे) ईश्वर की निस्यविभूति के अनन्त मेद है। 
यह अचेतन होते हुए भी स्वयंप्रकाश्च है। भुक्त नीव, नित्य सूरि भौर ईष्वर में कादाचित्क 
इच्छा ओर संकल्प इत्यादि की उत्पत्ति किन्ीं विशेष कारणोंसे ही दोतीदहै। पाञ्च 
रात्र आगमम प्रदरदित सृद्ष्म, ्यूह ओर विभव इत्यादि मेद ईश्वर के शरीर में 
नित्यविभूति के कारण दी अवस्थित होते है। 

. ५-- द्धि परिच्डेद 

विशिष्टाद्वैत दशन मे बुद्धि अथवा शान धममभूतन्ञन के नाम से अमित 
है। यदं स्वयंप्रकाश है। भाट्मीमांसक ज्ञान को "प्राकव्य से श्रर्थात्‌ विषयप्रकाश से 
श्रनुमित मानते दहै। विशिष्टदधैती इस मतत को स्वीकार नदीं करते। भट्पराश्चरने 
ततत्वरत्नाकर मेँ संवित्‌ को स्वयंप्रकाश माना है। ज्ञानम संकोच ओर विकास इनको 
मान्य ह| घारावाहिक ज्ञान के विषय मे विशिष्टद्धैत सम्परदायमें दो मत प्रचलित डे, 
प्क मत वरद्नारायण भड्धःरक के प्रज्ञापरि्राण मै देखने को मिल्लतादहै, दसय मत 
श्रीमाष्यकार रामानुज काडदै। ज्ञान मे प्रव्यक्त, अनुमान आदि विभाग ओपाधिक ई। 
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इसका प्रतिपादन करने के बाद ्रन्थकारने बुद्धि से संचद्ध बारह प्रश्ना को उपस्ापित 
करके विस्तार से उनका समाधान क्रिवाहे। इु्वदुन्खादि बुद्धि के ष्टी विच्चेष्र रकार, 
यद रतल्लाते हृष प्रन्यकारने नेयापिर्णा के इत मतका खण्डन सिया किये मास्मा 
के गुण) दैश्वरका शान इच्छादिकं रूपमे किंस प्रकार परिणत हो ता है, यह 
जतल्लाने के बाद प्रन्थकारने सिद्धञियाहे कि अदृष्ट ईश्वर क रीति श्रीर्‌ कोपसे भिन्न 
को$ श्रलग वस्तु नकं है  भन्त मे चवक्ञाया गया हैकि भरतव के नार्धश्नाल्ञ प्टवं अ्रंकार- 
शाल के अन्थों मे प्रतिपादित सस्यादि स्परायी माव इत्यादि भी बुदि के परिणामबिशेषष्ी है। 


६--अङस्य परिषद्‌ 


विगत पोष्व परिच्छेदो मे द्रव्य पदार्थं का प्रत्तिपादन किया गयाहै। मवङ्स 
अन्तिम परिच्छेद के धासम्भमे श्रद्रव्य का ल्लश्षण चतद्खाते हपट उसके २० मेदोका 
परिगणन शिया गया इ । वे ह~ सत्व, रज, ओर तम; पोच शब्दादि चिषय, संयोग भौर 
शक्ति | दस प्रकारके हन अद्रव्य पदा्थाका विस्तार से वणेन करने के प्रसंणमे अरन्यकार 
ने शन्य ङे विषयमे अनेकं पक्षोका उपस्यापनाकी है| यद्य परषणश्नौरम्न्ष का 
भिचारमी छियागयाहि। हन समो पदार्थो का प्रतिपादन य्ौ पर व्थिषटादैत शी 
दृष्टि से हृश्रा है) नैयापिकां भौर वैयेषिकोकी द्रे यह्‌ नितान्व भिन्न है । इनकी पाक्ष 
प्रक्रिया स्याय-वैसेषिक् प्रक्रिया से विलद्धण है! शक्ति को नेयापिक् भौर वैरोषिक पृथक्‌ पदाथ 
नदी मानते | प्रचल युक्ति श्रौर शाख्लवचनं। के भाषार पर यहाँ शकि की स्वापना की गहे हि) 
साथ दही शैव श्रौर शाक्दश्ं"-संमत शक्तिके स्वशू्प का श्वण्डन श्या गपा है| शक्तिके 
विषयमे विशिष्टादरेतके माचार्यो मे मतमेदहै) मअन्थक्रारने श्नकामभी निरूरण द्या 
है। हस प्रकार १० अद्भ्य षदार्थोका निरूपण करने उपरान्त ब्रन्थकार ने गुरत्व, 
द्रवत्व, स्नेह, वासना { संस्कार), संख्या, परिमाण, प्रथस्व, किमाग) परत्वापरत्छ, कमं 
मौर सामान्य का पूत प्रतिपादित अद्रव्य पदार्थौ मं समाेश्च क्रिया है। 
ग्रन्थ इसके श्रागे उपल्लन्ध नह हेता} म्रन्यकार ने अ्रम्य परिच्छेद के श्रारम्म 
मे गुष्त्वादि जिन पदार्थो का अमी उल्गेखहुश्रा हे, उनके साय सादय, विशो, समवाप, 
अभाव श्रौर वैशिष्ट्यका भी उल्लेख किया है) मरन्थकार को भक्श्य ही इन विषयो 
काभी निरूपण अमीष्टया, कन्ु इस प्रन्थ को के पूरान्‌ कर सके । यदि स्याय- 
परिषयुद्धि के अन्तम अस्यकारने सेक्षेपमे प्रमेय-मीमांसा प्श्ुवकी टै | वह पर विश्चेष 
च्रोर भमाव का संश्चित विवेचन भिक्लताहै) इसी प्रकार सस्वशरुक्ताक्ञाय के अद्रभ्यसतर 
नाम के पांचवे प्रकरणम वैथिश्यको छोदकर भौर समी षदा्यौ का संक्षि निरूपण 
दृश्राहैःतो मी अन्यकार की प्रमेय-निरूपण शक्ती न्यायस्िद्धाभ्जनमे एक विशिष्ट पकार 
से विकसति इई है। उस शेक्ती मे इन निधयो का निवेचन इम देखन सके, यड्‌ 
हमारा ह्रभाग्य ३ । 
लखनऊ विश्वविद्यालय के संसृत विभाग के मध्यद् डा० ; 
वेदान्तदेशिक प्पस्ट्डीः नाम के अपने भन्य मे वेदान्तदेथिककी ज 
विचिष्टादत को परम्परा भौर दश्ंन पर पर्यास प्रका डाला हे) न्यायसिदधाभ्बन से 
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वेदान्तदेशिक ने प्रसंगवश नाथमुनि के न्यायतच्व; यामुनगरुनि के आगमप्रामाण्य ओर 
आत्मसिद्धि; रामभिभ्र द्वितीय के विवरण, वेदार्थसं्रहन्याख्यान, षडथंसंकषेर ( षडर्थसंग्रह ); 
पराश्चर भट के तत्वरत्नाकर, श्रध्यात्मखण्डदयव्याख्या; वरदविष्णु मिश्च के मान- 
याथास्म्यनिणंव; विष्णुचित्त के प्रमेयसंग्रह, संगतिमाल्ला; वरदनारायणमङद्ारक के न्याय- 
सुदशंन, प्रज्ञापरित्राण; बात्स्यवरद के तच्वसार, तच्वनिणंय को श्रौर नारायणाय की नीति- 
मालाको उदृधृतकियादहै। इन सभी आचार्यो ओर मन्योका तथा इनकेसाथदही 
पुण्डरीका, राममिश्र प्रथम, भीवत्साङ्कमिश्च ( द्ररेश ), सदशंनमह्‌कर श्रादि 
वेदान्तदेशिक के पूर्वंवतीं विशिष्टाद्वैत के आचार्यो का रेतिदासिक परिचय वेदान्त 
देशिक एरस्ट्डीःमे पर ११५.१३द६सें दिया गयाहै} उसको यद्य दुष्टराने की आवदय- 
कता नहीं है। वेदान्तदेशिक मे अपने पव॑वर्ती इन सभी ्रासर्यो के मतो कापूय 
आलोडन करके ही अपने म्रन्थोकी रचना कीदहै, यह इनके ग्रन्थको देखने मात 
से स्पष्ट दहो जाता है। उदाहरण के रूपमे यदहं पर कुं विषयों का निदेश किया 
जायग. । 


"विशिष्टाद्वैत दशन से प्रमेय अर्थात्‌ पदार्थं दो प्रकार का माना गया 
है-द्रध्य ओर अद्रव्य । जड अर अनडसेद्‌ से द्रव्यभी दो प्रकारका है) प्रकृति 
छरीर काल ये जड द्रव्य है। अजड द्भ्य पराक्‌ ओर प्रत्भक्‌ मेदस दो प्रकारका है। 
नित्यविभूति श्रौर धमंभूतज्ञान अजड पराक्‌ द्रव्य है! जीव ओर ईश्वर ये अजड प्रत्यक्‌ 
तस्व ै । अद्रव्य पदाथं दस प्रकारके दै-- सत्व, रज, तम, शब्द, स्पशं, रूप, रस, 
गन्ध, संयोग यौर शक्ति | विशिष्टाद्वैत दशंनमें परमाणुवाट का खण्डन कर प्राकृतिक 
खष्टिपरक्रिया का प्रतिपादन किया गया है। अतः यँ पर पंचमहाभूत ओर मन के 
प्रथक्‌ प्रतिपादन की श्रावद्यकता नदीं रहती । वैशेषिक द्रव्य, गुण, कमं, सामान्य, 
विशेष, समवाय ओर अभाव भेद से सात प्रकार के पाथं मानते ई। कुमारिलभडः 
विशेष श्रौर समवाय -को स्वीकार नदी करते। उनके मतम प्रमेय पच प्रकार के 
ही है । प्रभाकर द्र्य, गुण, क्म, सामान्य ओर समवाय के अतिरिक्त शक्ति, 
साृश्य तथा संख्याका भी मेयम परिगणन करते ै। वैरोषिक-संमत विशेष ओर 
अभाव पदाथं की सत्ता ये स्वीकार नहीं करते } माध्वमत मँ द्रव्य, गुण, कम, सामान्य, 
विशेष, शक्तिं ओर सादश्य के श्रतिरिक्त विशिष्टश्रौर च्रंशीये दो नये पदाथं माने गये 





१. यदौ पर चित्‌ ( जीव ) ओर अचित्‌ ( जड ) से चिशिष्ट ्ह्यकादही अद्वैत होता हे, 
अर्थात्‌ चित्‌ श्रोर अचित्‌ जिसमे श्रंशषरूप से विधमान रहते है, रेखा अरंशीरूप 
विशिष्ट बह्म ही एष्ठमाश्र तस्व है । "विद्िष्टाद्रेतः शब्द इसी श्मिप्राय को न्यक्त 
करता है । यरं चित्‌ भर श्चचित्‌ की भी वास्तविक सत्ता है, शङ्कर वेदान्त के समान 
मिथ्या नहीं । वास्तविक ते इए भीवे बह्यके श्ंडादै। इनके च्ंशांशिभावसे 
संबद्ध. होने के फारण इनकी एथक्‌ स्थिति नहीं रहती । अणथग्भाव पे स्थित होने के 
कारण ष्टी इनका श्चदधेतस्व अन्वाहतं रदता हे । 
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ह}, न्यायसिद्धाञ्लनर मे वेदान्तदेशिक ने वैचिष्टय का उल्लेख किया हे} व्ह 
माध्व-संमत विद्िष्ट पदां से अभिन्न प्रतीत होता है। वशचेषिक के समान प्रभाकर 
भी ६ द्रव्य मानते डे, चिन्त कौमारिल्ल न्द्‌ भौर तम का मी द्रव्य म परिगणन 
करते है) माघ्वके मतम द्रव्योकी संख्या २० है! प्रायः इन समी बिषयो पर 
वेदान्तदेशिक ने न्यायसिद्धाञ्जन मँ बडे ऊहापोह के साथ श्रपने विचार प्रकट श्रिये 
ह विशिष्टाद्वैत दर्ख॑न के नित्यविभूति ओर घमंभूतश्चन ये दो शब्द्‌ अन्य दाशंनि्को के 
ये श्रपरिचितसे है) इनमे घे नि्यविभूति वैष्णवों का वैकुण्डधाम भौर घमेभू तक्ञान 
ज्ञान का स्वयप्रकाश्चत्व है । 

वैशेषिक लान को आत्मा का गुण मानते है! उनके मतसे कषान का मानस 
परव्यश्च होता है) कौमारिल श्ञान को प्राकय्यानुमेय मानते है) प्राभाक्यो को शान 
या संवित्‌ का स्वयंप्रकाशत्व स्वीकार है। प्रामाकर भी सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष ओर 
प्रयत्न को पथक्‌ गुण मानते है, सन्तु विशिष्टाहैती इनको शनका ही प्रकारविशेष 
मानते है) वरदविष्णु सुख-दुख को ज्ञानस्वरूप मानते ई, किन्त इच्छा, टेष 
ठैर प्रयत्न के संबन्ध मै उनका कनां है फ कनका मानम प्रत्यक्ष होताहै) 
वेदान्तदेश्चिक को यह मत स्वीकार नुष्ं है) 

वैशेषिक तम को आलोक का श्रमावमात्र मानवे) प्रभाकर भौ कहते हैक 
तम नामका कोद्रद्रव्य नदीहै। इनके मत्रे मीज्ल पदायोर्मे विद्यमान नीज्ञस्यकं 
विषयमे होने वाली आश्रयविषयक्र श्रपूर्णं स्मृतिष्टौ तम श्रर्यात्‌ अन्धकार के भ्यवक्षार 
काकारणहै) कौमारिल के मतम तम रूपवान्‌ तथा स्पर्धहोन है । केवत्च्ुसेही 
यह गृहीत होता है ओर आलोककेन रहनेपरही यष्ट प्र्ाशितिहोताहि। इसका स्प 
कृष्ण हे भौर यह पक प्रक्‌ द्रव्यै} वेदान्तदेशिकने इन समी मर्तो का खण्डन कर 
तमको पार्थिव द्रव्य माना है } माट्रमतानुयायी अमानरस्नायक्लीकार तम को पृचिवी 
का गुण मानते है । भद्वपराशर ने तत््वरत्नाकर म मूल्ञमकृ्ति को दा तम माना है) यें 
पर वेदान्तदेशिक का कहना हे करि मह्ट्पराशर का म्न्य पूरा उपल्गन्ध नीह) तम 
का निरूपण चहँ पूरा नष्टौ हो पाया है, शसक्लिये महपराशर के प्रन्य का सक्ती मभिप्राय 
क्या, यह ठीकसे कान्ह ला सकता | जितना ग्रन्थ उपन्ञम्घ है, उसका इस प्रकार 
समाधान किया सक्ता है कि तमके पार्थिव द्रष्यदहोनेपर भी उसे प्राङृतद्रव्यभी 
कषा जा सकता है, क्योकि विशिष्यद्रती सत्कार्यवादी दै! यतः पायिव द्रव्य मेभी 
प्राकृतत्व घमं विद्यमान है ही तत्वरत्नाकरणा यह्‌ अभिप्रायं माना जाय कि प्रकृति 
कीरेसी मी पक श्नवस्या होती है, जो मेषसमूह की तरह काङ्गीदहै, तया स्पदच, रस 
समीर गन्धरसे रहितै, इसी श्रवस्था का नाम अन्वक्ारहै। इस मतम भी श्रर्धकार 
१. यूनानी दाशेनिक अरस्तू ने इभ्य, गुण, परिमा, सम्बम्ध, वेश, काल, स्थित्ति, अवस्था, 

क्रिया ओर भोगये दस पदाथ माने है! 

२. दषटव्य-- पृ ५५३ | 
३. द्रष्टभ्य--मानमेयोदय, अङ्धारं संस्करण, ० १६३ । 
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स्वतन्त्र द्रव्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु वह प्राक्त द्रव्यही सिद्ध होता है। षडर्थसंक्षेपकार 
राममिश्च का कहना है कि अन्धकार कोष द्रव्य नहीं है, यदि अन्धकार बाहर रहने 
वाला कोड द्रव्यदह्ोतातो नेचोंके बन्द कर लेने पर इन्द्रियके साथ उसका संनिकर्ष 
न _दोने से उसका भान नदीं होना चाद्ये, परन्तु आंख चन्द्‌ कर्‌ लेने पर भी 
अन्धकार का श्रनुभव सन्रको होतादहै। इदस्से ज्ञात होता है किं श्न्धकार बाहर रहने 
वाला कोद द्रव्य नहींहै) वेदान्तदेशिक ने प्रचल युक्तियोके आधारपर इसमतका 
खण्डन करके आगम के वचनौंसेभो तम का द्रव्यत्व सिद्ध करिया ह) 

सभी दाशंनिके शब्दकोदो प्रकार का मानते ईै--वर्णात्मक ओौर ध्वन्यात्मक | 
माई मीमांसक वर्णात्मक शब्द्‌ को नित्य एवं द्रव्य मानतेदै। प्राभाकर शब्द को 
गुण मानते दुष्ट भी नित्य मानते ई] वैयाकरण शब्द को स्फोटस्वरूप मान कर 
उसकी नित्यता स्वीकार करते) नैयायिक शब्द्‌ को आकाश का गुण तया उसे 
अनित्य मानते है| शब्दं के विषय म समी बिचिष्टद्ैती दार्धनिक एक मत नदीं 
ईै। छुकने शब्दको द्रव्य माना हतो कुचं ने अद्रव्य । शब्द्‌ को द्रव्य मानने 
वालोमें भी कुड इसको वायवीय मानते हतो कुचं अवायवीय। पाणिनीय शिक्षा 
आदि के प्रमाणपर वैयाकरण वायु को वर्णका उपादान मानते ह) -यामूनमुनि भी 
इसी मत को स्वीकार करते है| श्रीमाष्यकारने शब्दको श्रहंकार का परिणाम माना 
दै। वाक्यनिख्पण के अवसर पर भहपराशर ने शब्द्‌ को आकाश का गुण माना 
दै। इस संबन्ध से वेदान्तदेशिक ने श्रपना को$ अलग मत नर्द दिया है। इस 
ग्रन्थ म इन मतो की एसी व्याख्या प्रस्तुत की ग है, जिससे किं समी मतोंमें 
समन्वय स्थापित होसके भौर दोष का परिहार हो जाय) 

परामाकर शक्ति को पथक्‌ पदाथ मानते) कौमारिल शक्ति को तो मानते 
दै, चिन्दुवे इसको प्रथक्‌ पदार्थन मानकर द्रव्य, गुण ओर क्म म इसकी सत्ता 
मानते ह । इनके मतरे अर्थापत्ति प्रमाणसे इसका बोध होताहै। प्रभाकर के मत 
मे यद्‌ अन॒मानगम्य है। नैयायिक शक्ति की सत्ता स्वीकार नदीं करते। विशिष्टाद्ैत 
दशंनमे तकं श्रौर आगमके आधार पर शक्ति की सत्ता स्थापित की गड हे। शाक्त 
गमका प्रतिपाद्यतो चरम तच्च शक्तिहै ही, वैष्णवश्रौर शैव श्रागममे मी शक्ति 
का अस्तित्व अपरिदरायं है। विशिष्यद्रैती दाशंनिक इसको द्रव्य न मानकर अद्रव्य 
श्र्थात्‌ गुण मानते दै ओर इसके लिये विष्णुपुराण, अदिदुष्न्यसंहिता श्रादि के 
वचनो को प्रमा!णसूप मे उपस्थित करते दै । यह द्रव्य मे ही र्दतीदहै या अद्रव्य 
भी, इस सच्रन्धमै इनमे श्रापस से मतमेद है | यामुनमरनि के श्रात्मसिदधि के-- 
^सवंद्रन्येषु  तत्कार्यसमविगम्यस्तत्पतिधोगी शक्स्माख्मरो गुणः साधारणः इस 
वचनकौद्‌ प्रकारे व्याख्या की गई है वरदविष्णु द्रव्यके अतिरिक्त गुण ओर 
कम मेँ भी शक्ति की सत्ता स्वीकार कर्ते है । भाङ््मतमे भी यदी स्वीकार किया गया है। 

प्रामाकर संख्या को भी प्रथक्‌ पदार्थं मानते दै । इनके इस मत को ओर 
किसी दादेनिक ने स्वीकार नदीं किया) वैशेषिक; कौमारिल श्रौर विशिष्टद्वैती भौ 

ग 
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इसको गुण ही मानते! मन्तर इतना हीह कि वेशेधिक केवल द्रव्य मै इसकी 
सत्ता स्वीकार करते है तो कौमारिल श्रौर विद्धिष्यादैती द्रव्य, गुण इत्यादि सभी 
पदार्थौ मे इसकी सत्ता मानते ह | 


दविस्वे च पाकन्योत्पत्तौ विभाय च विभागे) 
यत्य न स्खलिता बुदिस्तं चै वैशेषिकं विदुः] 

( द्वित्व सस्या, पाकल उत्पत्ति श्रौर वषिमागल विभाग की प्रक्रिया को समभन 
मे जिसकी बुद्धि कुण्ठित नही होती, वष वैशेषिक हे ¦ ) 

न्याय-वैशेषिक दर्शन के श्रष्येताश्नोंके अीच यह रोक प्रसिद्ध है) यामुनमुनि 
संख्या को प्रथक्‌ गुण मानते है} वे इस संबन्ध मे दैशेषिकों से प्रभ.वित ६) 
वस्दविष्णुने भी यामुनसनि काही यनुसरण किया है| भद्रपराशर के तत्परत्नाकर 
का प्रमेय निरूपण उपलन्ध नहीं है) हस लिये संख्या के संबन्ध म उनका क्या 
मतया, यह स्पष्ट नही है, किन्तु उन्होनि भी एक स्यान पर संख्या के गुणत्व की 
चर्चा की है) वेदान्तदेशिक का कष्ना है कि यदै उचित नहे) नाथमूनिने 
संख्या का संयोग मै शन्तमाति कियाहै) नायमुनि हो भिशिष्यद्रैत दर्शने के प्रथम 
प्रवत॑क है) वेदान्तदेशिक ने श्रपमे मर्न्यो मे बिवादास्पद विषयो मै उनके अर्थ 
न्यायतत्व को ही प्रमाणतम माना है] 

विशिष्टाद्वैत टर्न म जीव की मोक्षावस्था मे उसका शेषरूपो व्यक पर 
आरोहण तथा स्वरूपाि्माव होता है । मोचछेपद पर द्वन पर जीवम दैवर के 
समान अपहतपाप्मत्व श्रौर सत्यसंकल्पत्वे श्रादि श्राट गुण संग्र होते है! साङोक्य, 
सामीप्य, साम्प्य शरोर सायुज्य दशाम यष पर सायुञ्पक' शी मोच माना स्या 
है। इस श्रवस्था्मे मी लीक मगान्‌ की सेना मँ तत्पर रत्ताहि। श्रीवैष्णवों के 
मत मै मगव्छैक्य ही परम परुषार्थ दहै) गीता्य॑संम्रह मे साभुनमूनि ने जीवकी ष्क 
पेसी श्रवस्था को भी स्वीकार किया है, जिसमे केवल स्वात्मानन्द, स्वात्मस्वस्प का 
छलुसन्धानमाच बन्व रहता है ¦ इसको वे कैवल्य-मोक्ष को संशा देने दुद 
विद्वान का कना दहै कि भीमाष्वकार रामानुज ने मी श्सका समर्थन किमाह) 
वेदान्तदेशिक इस मत को स्वीकार नही करते) त्रे यामूनमुनि क वेदार्थसंग्रह, वष्ट 
विष्णु, विष्णुपुराण, महृपराश्चर के अध्यास्मलग्डद्वयव्याख्या श्रौर विष्णुचिनत्ति की 
संगतिमाल्लः के श्राघार पर अपनी नद व्याख्या प्रस्तुत करते ह श्रीर्‌ बतक्षाते दकि 
यासुनघुनि ने जिस स्वात्मस्वस्प का वणेन किया है, वह भगवदास्मक दी दै, 
स्वतन्न नदीं ) 

यहो पर भी त्रिगुण की साम्यावस्याको प्रकृति माना गयाहै, किन्तु उसके 
अ्यक्त, कश्छर, विमत्त तम तथा सकिम्त तमये चार सेद मिथि गये) साच्छिक 
अहंकार से मन, राजक्से इन्दियां श्रौर तामस से तन्माव्राएः उस्र दोती है, इस 
मत कां खण्डन करके ये चतक्ञाया गया है कि साच्विक अहकारसे इन्द्रियो की 
तामस स शन्दतन्माच्रा कौ उत्स््ति होती है, राजस उभय कार्यो की उत्ति में 
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समान रूप से सहायक है! सांख्य से यदो मेद इतनाद्दी है कि वर्ह पर तामस 
अहंकार से सभी तन्माघाभों की उत्पत्ति मानी गई है, जब फं यदह केवल शन्द्‌- 
तन्मात्रा की । सांख्य-संमत इच्दिय लक्षण मे अप्राकृत इद्ियों का समावेश नहीं 
हो सकता, इस लिये यद्य इन्द्रियों का लक्षण सांख्य क्षे विलक्षणदहै। इन्द्रियां पराकृत 
प्रौर अप्राकृत मेदसरे दौ प्रकार कीर्है। इसी प्रकार कुद आचार्यं अव्यक्त, मदत्‌ 
ओर श्रहंकार को मी प्राङृृत एवे अप्राक्रत मानतेदै। मन को सांख्यदर्शंन में 


कमन्य ओर ज्ञानेन्द्रिय उभयात्मक माना गयादहै। विश्िष्टादैत दशनम वह केवल्ल 
ज्ञानेन्द्रिय है) 


वाराणसेय संस्कत विश्वविच्ालय ने गंगानाथभ्ा प्रन्थमाला के श्रन्तर्गत चुने 
हए विष्ट संस्कत मन्थो को हिन्दी अनुवाद तथा रिप्पणीके साथ प्रकारित करने 
की योजना बनाई है । वेदान्तदेशिक ओर उनके मन्थ न्यायसिद्धाञ्जन के संबन्ध 
मे यँ बहत कुहक लिलाजा चुकादै। इस विषय के प्रसिद्ध विद्धान्‌ वारागसेय 
संस्कत विश्वविद्यालय मे रामानुज वेदान्त के प्राध्यापक स्व० पण्डित नीलमेवाचार्यनी 
को इसके अनुवाद ओर संपादनका कायं सौपा गया या। आपकी यह कृति अन 
प्रकाशित होकर विद्धान्‌ पाठकों के समक्त आ रही है] स्व० पण्डित जी ने ग्रन्थ 
का अनुवाद समासत कर किया था ओर प्रथम चार परिच्छेदो की टिप्पणियां भी 
लिख चुकेये) वे पौँचवें परिच्छद्‌ की टिप्पणियां अभील्लिख हीरदेये कि कराल काल 
ने उनको हमसे छीन शिया | वेदान्तदेशिक स्वयं अपने गन्थ॒न्यायसिद्धाञ्जनको पूरा 
न कर सके । उनके इस अन्थमे सामान्य निरूपणमी पूरा नहींदो पाया है। अद्रव्य 
परिच्छेद के प्रारम्भे उन्होने साद्श्य, विशेष, समवाय, अभाव ओौर वैश्चिटयके 
भी निरूपण की प्रतिज्ञाकीदहै। विभागका निरूपण करते हुए वे कहते दै कि--“अभाव- 
निरूपणं यावदेतवच्चोद्यं मास्म विस्मर” (प्र. ६६५), किन्तु यह विधिविडम्नना है 
किवे अभावका निरूपण करन सके। यायुनमनि के मन्थ सिद्धि्िय के आत्मसिदधि, 
ईश्चरसिद्धि भौर संबित्सिद्धि ये तीनों दी प्रकरण पूणं दै । मडपराशर के म्रन्थ 
तत्वरत्नाकर का प्रमेय प्रकरण मी विच्छिनि हदो गया--“प्रमेयनिरूपणविन्छेदात्‌"? 
(प्र. ६५१ ) | इस दुर्माम्य परम्परा म श्राज इम देखते है कि भादरणीय पण्डितजी 
नतो अपनी स्प्पणियों ही पूरी कर सके आओरन बह भूमिका दी लिख सके, जिसमें 
कि उन्होने अपने परे जीवन के अजजित ज्ञान को उडेलने का संकल्प क्रिया था | पण्डितजी 
ने च्रपना पूरा जीवन भारतीय देन, विशेष कर रामानुज वेदान्त के अध्ययना- 
ध्यापन मँ निता दिया था] उस प्रतिभाशाली मनीषी की लेखनी से जो भूमिका 
लिखी जाती, उसकी श्रपनी विशेषता होती । 


पण्डित को० व° नीलमेधाचायं का जन्म फरवरी सन्‌ १६०२ मँ कोडिपाद्छम्‌ ग्राम, 

त ९ { 
दक्षिणी अर्काट जिज्ञा, मद्रास राज्ये दुभा था। इनके पिता का नाम वरद्‌ देशिकान्वायं थाः । 
इनकी प्रारम्भिक शिक्षा तंजोर जिला के तिरवेयार संस्कृत मह्यविद्यालय मे हुदै । सन्‌. १६२२ 
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ये इरन्दोनि मद्रास विश्वविदययाह्लय से "व्याकरण धिरोमणिः परीक्षा प्रथम श्रेणी 
उत्तीणंकी) ब्रादके तीन वर्षो मे डन्हने कोयियाक्लम्‌ः स्वामीजीके श्राश्नम मे भोभाष्य 
ओर गीताभाष्य का अध्ययन किया । 

बादर्मे रोवां राजगुरुजी के विद्याद्धयर्म र वषं, पुष्कर ( अलमेर) की संस्कृत 
पाठ्श्चाल्ामें ३ वरं तथा रामानुलकुर शोलापुरमे 3 बरं तक वेदान्त आर व्यःकरण 
का मध्यापन करते रहे} फिर तिरुपति के शरीरपरेश्वर श्रोरियंरज्ल कालेज से १० वर्ष 
तक व्याकरण के भव्यापकर्हे। बादमे वाराणसी के रामानुज विद्यालयमे १० वर्ष 
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मै विशाम कर रहेये, २६ जून सन्‌ १६६५ क} वापर अकस्मात्‌ स्वर्गत्रास हलो गया | 

तमिल के साथी साथ आपका संस्कृत ओर हिन्दौ भापाप्रर भी परा अधि- 
कार या} न्यायतिद्धाञ्जन के अतिरिक्त आपने वेदायंसंग्रह, स्थासविश्चति, न्यासतिन्लक, 


यतिरा्विशति ठर परमपदसोपान का भी रईिन्टी सनुषा किप्रा था | ये प्रस्थ 
प्रकाशित हो चके दै । हनके अतिरिक्त आपने अषटदसोकीो, श्रीगुसपरम्पराप्रभाव 


सौर वेदार्तकारिकावह्ली का संपादन क्रिया हे  भनेक पन्र-पत्रिकाश्र| मै आपे विदसापूर्णं 
केख प्रकाशित होते रहे ई। आषपने विष्णुसशक्लनाम, रहस्यत्रयनार भौर सीतार्थसंम्रदका 
मीदिन्दी न्याख्याके साथसंपादन कियाय | ये अन्थ श्रमी प्रकाशित न्दो सक ६1 

पण्डितजी न्यायसिद्धाञ्जन का श्नुवाद एक साह पलि ह पूग कर चुके ये, 
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सावधानी रखने पर भी दृष्टिदोष से श्रयवा प्रेसकी असावषानीसे कुष भ्णुदियोँ रह 


गड ह । शुद्धिपन्न देकर उनके परिशार का प्रयत्न किया गयाहै) इस प्रकार पण्डिती क़ 
अनुपस्थिति मे उनी कीति को श्रद्भुण्ण बनाये स्खने के ये पूरा प्रयत्न किया गया हे। 


फिर भी सुल्लभ मानव दोष के कारण यदि कोई उरि रह गईहोतो निद्राम्‌ पाटकमण उसे 
अवश्य सूचित करने का कष्ट करेगे, जिससे कि उसका अगज्ञे संस्करण सँ परिमार्जन हो सके | 
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सवेतन्तरस्वतन्बश्रीमद्धेदान्तदेशिकषिरचितं 
न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ 
जडद्रव्यपरिच्छेदः 


( प्रतिज्ञा ) 


भ्रीमदेङ्कटनायकः भ्ुतिशिरस्तात्पयंपर्याषिधी- 
लंन्धार्थो वरदार्थपादरसिकाद्रामाबुजाचायंतः । 
घालानाम तिषेलमोहपरलावशटम्भसीदद्ट्ां 
सम्यकत्छनिरी्षणाय तचुते सच्तकसिद्राञ्ञनम्‌ ॥ 
सदसद्धूमिकामेदस्तत्तत्सिद्धान्तनाटकैः । 
उपप्लुतस्य तखस्य श्ुद्धयर्थोऽयष्ुपक्रमः ॥ 
( भ्रतिज्ञा ) 
वेदान्त अर्थात्‌ उपनिषदौ के तात्पयं का निर्धारण करने मेँ पर्याप्तब्ुद्धिसंपन्न तथा 
श्रीवरदाचायं स्वामीजी के चरणारविन्दों की सेवा सै रसिक श्रीआचरेयरामानुजाचायं स्वामीजी 
से सर्वा को प्राप्त करने बाले श्रीमान्‌ वेङ्कटनाथ स्वामी जी निःसीम “अज्ञान समूह के संसं 
से दूषित बुद्धिवाले बालकों को ष्टु प्रकार से तच्छनिणंय होने के लिये समीचीन न्याय- 
सिद्धाञ्जनः नामक मन्थ का निर्माण करते दै । यह म्रन्थ सिद्धाञ्जन के समान है। इसलिये 
न्यायसिद्धाञ्जनः नाम रखा गया है| जिस प्रकार निःसीम भ्रमजनक पटल नामक नेत्ररोग 
से दूषित नेच्रवाले पुरुषों को अच्छी तरह से पदाथंत-साक्षात्कार के लिये सिद्धाञ्जन 
अत्यन्त उपकारक है, उसी प्रकार निःसीम अज्ञानसमूह के संसगं से दूषित बुद्धिवाल्ते बालको 
को अच्छी तरह से तच्वनिणंय के लिये यह ग्रन्थ मी अत्यन्त उपकारक है ॥ 
इस श्लोक मे विषय, प्रयोजन, संबन्ध ओर अधिकारी यह अनुबन्ध चवुष्टय प्रतिपादित ह | 
सत्‌ एवं असत्‌ भूमिका मेदो को लेकर चलने वाले उन उन सिद्धास्तरूपी नायकौ के 
कारण विप्रतिपत्ति विषय बने हुए तच्च का शोधन करने के लिये यह आरम्भ है । नायक सत्‌ 
अर्थात्‌ ताचिक, असत्‌ अर्थात्‌ कविकल्पित एवं सदसृत्‌ अर्थात्‌ मिश्र इतिड्त्तरूपी भूमिकाओं 
को लेकर प्रवृत्त होते रै। सिद्धान्त भी सत्‌ वाचिक अथं, असत्‌ कल्पित अर्थं, एवं सदसत्‌ 
अर्थात्‌ थोड़ा ताचिक एवं थोडा काल्पनिक अथ॑रूपी भूमिकाओं को लेकर प्रडृत्त होते ई । 
दरस प्रकार नाटक एवं सिद्धान्तो मै समता है ॥ 


न्यायसिद्धान्जनम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छैदः 


"यन्न्यायपरिश॒द्धयन्ते संग्रहेण प्रदरितम्‌ । 
पुनस्तदिस्तरेणात्र प्रमेयमभिदष्महे ॥ 


( तत्त्वनिरूपणम्‌ । 
रद्मशोषचिदचित्प्रकारं बअक्षफमे तत्त्वम्‌ । 
१न्यायपरिश्ुद्धि नामक प्रन्थके अन्नम जो प्रमे संक्षेप से वर्णित द्भुजाहि, इस 


अस्मे उस प्रमेथ का विस्तार से वशंन करेगे) 


¶, 


( सस्छनिरूपणः ) 
रसम्पूणं चेननाचेतनरूपी विशेषणो से विशिष्ट ब्रह्म पक ष्टी तच्च हि) 


शरी वेदान्तदेशिक ने “स्यायपरिशुदधि नामक पन्थ करा निर्माण किया है, जिसमे प्रमार्णो 
के विषय मे विस्तृत व्रिवेचन है! उख प्मन्थके अन्तम प्रमेयाभ्पायर्मे प्रमेय का संक्षिक्ठ 
विवरण डे, जो उस अस्थे द्ेम्बने योम्य है! उसी का उकेन्ब इस दकोक्मे किया 
गया है । हस्‌ अन्य विस्तार ये प्रतेय का निरूपण है, उन्म संेपन्ये निरूपण दहे) 
उस अरन्थ से यह प्रस्य गताथ्‌ नही ब्रोता । यद ववसान। यहाँ प्रस्थकार क! अभीष्ट दे! 
स्ाभारत मोक्षध्मं मे-- 
सश्च जिक्तासमानानौ हेतुभिः सर्वसोसुगैः 
सच्वमेकः सहासोगी हदरिनारामणः भभु; ॥ 

स वचन से तत्व पक ही कट्‌ गयादहे। इख कखन का यह्‌ माक कि सवंतो- 
सख हेतुर्भो से तश्वचिश्वार करनेवाजे चिह्रानों क) सन्त म इनी निर्णय पर पदनः पडता 
है कि महायोगी भसु श्रीहरिनारापणय भगान्‌ ह। पुक् सरद् हि । भ्यायनिदन्धन्‌ा- 
समक ब्रह्ममीमांसा से किया गया विचार दा इम क्न म “मर्थं जिक्षिसमाकानी 
हेषुभिः सवतोमुष्पैः'” मे विवक्षित हे, "वजथासे) ब्रह्मलिजसा)' इस सूत्र परं ध्यान रखकर 
ही “त्यं जिक्षाखमानानाम्‌"" कहा गपा हि \ इस तकम के श्ननुख्पारं प्रतोन होता है 
कि पच्छ सस्ववाद बह्ममामांसा का शनित्रेस हे । इस ब्रह्यनीमोसा स्िद्धास्त का ध्यान में 
रखकर “ग्रह पकमेदे सशरम्‌" कषः गया ढै) भद्धेलस्िद्धान्न के पक सस्दवदरुसे 
विशिष्टा सिद्धाम्तसम्मत एक सश्यघ्राद्‌ सं जो विकेषल। दै, वह ' 'धकेपविगू चिनप्रकःरम्‌"" 
हस विदोषण से स्पष्ट द जानी दवै! भदरंलसम्मने एकः सश्तरकाद्‌ म जिरिशषेप ब्रह्य पकी 
सस्य हे, उसका जीधभाव संसार भौर जदप्रपश्च मिध्थ) ६ । विरिष्टाद्वेनसम्मस एक 
तस्ववाद्‌ मँ ब्रहमनिर्िशेष नदो है, किम्तु सेपूणणं चेतमा्ेननरू्पी निशेषर्णो से दिरिष्ट हे 1 
पेखा प्क भी खेलन तथा भचेतन पतरं नही है, जे) प्रक विकोकणन हो! चेतन 
एवं भवेन ग्रह्य पर भआथारित है, ष्य के नि्यस्प्रण म ह, एवं ब्रह्म के लेषभूत है, 
कअत ष्व बह्यके शरीर है 1 शरीर श्ोमे से उसी रकार म्यक [वशेषण है, जिल प्रकार 
हमारा शरीर हमललो्भो का चिक्कण है । जिस प्रकार इम राविष्ट स्वस्वरूप को 
"अंहः पेना समम्भ्ते है, उसी अकार परश्रह्छ भा व्ेलनाखतनवरिष्ट स्वरस््ररूप को 
(जहं" पेखा समन्तत है । भत पच “बहु स्यां भजायेय? पेश्वा ठनकः स्ंकरप होता हे । 


मथमः 1] भाषानुबादसदितम्‌ ५: 


ऽतत्र प्रकारप्रकारिणोः प्रकाराभां च भिथोऽस्यन्तमेदेऽपि विशिष्टेक्यादि- 
विलक्षणेकत्वव्यपदेशस्तदितर निषेधश्च । अन्यथा समस्तप्रमाणसंकोम- 
उसमे विशोषणं एवं विशेष्य तथा विशेषणो मेँ परस्पर मे आत्यन्तिक मेद रहने पर भी ` 


विशिष्ट वस्तु की एकता एवं प्राधान्य इत्यादि कौ विवक्षा करके शासो म एकत्व व्यवहृत होता 
है, तथा ब्रह्मेतर का निषेध किया जाता, एेसा न मानने पर सभी प्रमाणो में विरोघ 





यद्यपि अस्मद्‌ादि को चेतनाचेतनपदाथं परबह्य के शरीर प्रतीत नहीं होते है, किम्तु 
स्वतंन्न प्रतीत होते दहै। इसका कारण यही दहै कि हम जिन प्रव्यक्ष एवं श्रुमान 
भरमाणो से चेतनाचेतन पदार्थो को समश्चते है, उनसे परह्य को नदीं समश्च सकते है । 
क्योकि परबह्म शाखेकसम घिगम्य पदाय॑ है । वहो पस्य्त एवं अनुमान कौ गति नहीं है । 
ग्रव्यत्त एवं अनुमान भ्रमणोंखे परब्ह्यका महणन होनेके कारण दही इनसे गृहीत 
होनेवान्ञे चेतनाचेतनपदाथं परब्ह्य के शरीर के ख्प में प्रतीत नहीं होते हैँ । किन्तु 
स्वतन्त्ररूप मेँ म्रतीत होते दै । यह स्वतन्त्रूपेण प्रतीति आन्त है । परबरह्य का अहण न 
होनेसेदही रेखा भ्रम होता है । य्ह यह्‌ दष्टान्त ध्यान देने योग्य है कि चक्चुरिन्द्रिय 
से दूसरे के शरीर का प्रव्यक्त होता हे । चष्चुरिन््रिय से दूसरे के आस्मस्वरूप का महण नीं 
होता है, क्योकि चश्चुरिन्द्रिय उसके म्रहण में असमथ हे \ अत एव वह दूसरे के आत्मा 
का अहणन होने पर प्रतीत होनेवाखा शरीर स्वतन्त्र प्रतीत होता है, आस्माभित 
ग्रतीत्त नहीं होता हे । इतने से शरीर को स्वतन्त्र मानना उचित नहीं, जो अयुमान 
ममाण दूसरे के अस्मा का ज्ञान .करानेवारा है, उससे दूसरे आत्मा का आन्रिते एवं 
परतन्त्ररूप में ही परशरीर विदित होता है! जर्हौँ वायु सुगन्ध को ल्लेकर प्रवाहित होता 
हे, घणेन्द्रिय की वायु से छाये गये सूक्ष्म पुष्पकर्णो को ग्रहण करने मे शक्ति न होने से 
सुगन्ध स्वतन्त्र प्रतीत होता है, वास्तव मेँ सुगन्ध स्वतन्त्र नहीं हे, कितु सुक्ष्म पुष्पकर्णो 
का आश्रय जकर रहता दहे! इसी प्रकार प्रकेत मे भ्रस्यक्ष एवं अनुमान प्रमाण की 
ईश्वर के महण मे शक्तिन होनेसे ही इन प्रमाणो से गृहीत होनेवाल्ञे चेतनाचेतनपदा्थं 
स्वतन्त्र प्रतीत होते है, इतने से इन्हे ईश्वर का अशरीर एवं स्वतन्त्र मानना उचित नहीं, 
क्योकि ई्वरस्वरूप का ग्रहण करनेवाले श्रुति इत्यादि शब्द ॒प्रमाणो से चेतनाचेतन- 
पदाथं ईर का शरीर एवं परतन्त्र प्रतीत होते है । इसमे “सर्वं खर्विदं ब्रह्य”, “जगत्‌ 
सवं शरीरं ते” इत्यादि चचन प्रमाण दैँ। श्रुति प्रमाण के अनुसार चेतनाचेतन- 
विशिष्ट परनह्य तक बुद्धिको पर्वाना ही कल्याणकारी हे, इन चेतनाचेतनं को 
स्वतन्त्र देखने से बन्धन ही बढता हे । प्रमाणमूधैन्य श्रुत्यादि प्रमाणो से जो संपूण 
चेतनाचेतनं से विशिष्ट ब्रह्मरूपी एक तरव सिद्धं होता हे, उसी का उदज्ञेख उपयुक्त 
वाक्य मे किया गया रै | 


३. पूर्ववाक्य में विशिष्टबह्य एकततत कहा गय ह । विशोषण, विशेष्य ओर संबन्ध को लेकर 
विशिष्ट प्रतीति हा करती हे ! ग्रङृत मँ बह्य विशेष्य हे, तथा चेतन एवं अचेतन -उखके 
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विक्धेषण ह । शरीरास्ममात्र संबन्ध दह । विषोषण बननेवाद्ञे चेतन पूवं अचेतन परस्पर 
अस्यन्त भिन्न हँ । प्वेतन किसी रकार से भी अचेतन नहीं रन सकत्ता, तथा सव्देतन भी 
खेतन नरी बन सकता ¦ इस धरकार चेतन एवं श्रचेनने मेँ आत्यन्तिक सेद रै । चेतन 
पुवं अ्वेवन पदाथं अनन्त ह । शत प्क उनर्मे नी अवान्तर मेद्‌ अहुत ड ¦ विदोषण 
चेतनः्चेतन गौर विशेष्य ग्रह मे मी अस्यन्तक मेद्‌ है । उन्म किसी प्रकारसे मी 
स्वसूपैक्य नहीं है । कारण विशिष्ट प्रवाति सेह विशेषण पूं चिधोप्य मे गात्यन्तिक 
मेद स्पष्ट ्ोता द । "यह पदाथ येसा हैः इम प्रकार व्रिशिष्ट प्रतीति हुञ्भा करती है । 
इस प्रतीति से "यह" शब्द से त्रिवदित भथे मँ विशेप्यसारूपौ विषयता सथा दसा 
इस शब्द से विवक्षित अथं में प्रकारलारूपं विवयना सिद्ध होती हे । इस प्रदधार 
विभिश्च चिषयतासों को लेकर उन श्रध का अह्ण करने वाला इसं नौति से खन स्थौ 
मेमेदद्टी य्दात होताडः ! शतः मानना प्रदहता कि प्रकार भौर चिष्चेष्यसेमी 
खास्यन्तिक भेद हे 1) यदि इनं असे हातात स्वदत्यत रूपे विमि विषयतार्नौं 
को ज्ेकर इनका रहण नदो सङ्गा । हम विवेचन ने यह प्रमाणत हसा है कि संपूण 
चेतन एवं अचेसने से चिदिष्ट व्रह्म एुकष्टा नच्यहं । दसा मामने पर मी चेसन भ्नौर 
अचेतनरूपी प्रकार ओौर नक्षरू्पी विरोध्य मे प्मान्यनितक भेद गथा प्रकारामे मी 
परस्पर ्ास्यन्तिक सेद क) मानना होगा! रखी स्मिनि मे यदो पर शंका उरी ह 
कि यदि प्रकार चेतनाचेतन शौर वि्तोप्म ब्रह्मे चथा प्रकरा मे मौ परस्पर भार्मन्तिक 
भेद हे तो “कमेवाद्वितीयम्‌ " इत्यादि येक्यश्रनिये। से सथा *"नेद नानास्ति किञ्चन 
इत्यादि भेदनिषेधक श्रुति से चिरे उप्रस्थित होगा । दमका क्या समाधान ह १ 
इस शंका का समाधान यह है छक “"द्कमेवाद्वर्ःयम्‌" इन्याभि देकपश्चतियौ विरिष् 
वस्तु एक ही हे, अनेक नदी दरे" इ अभिप्राय ते पतन) पच न्विरिष्टवस्नु हो 
प्रधान हे, दूसरा नही" हस प्रकार पक शव्तु कं प्र्रानायंक मानकर विरिषट मरहम के 
प्राधान्य को बतराने मे ताष्पु्ं र्बलो 1 ° नेह नानास्ति किचन” इत्यादि मेद्‌- 
निषेक श्चुति्यो विशिष्ट एक द्द से बहिभरंत स्यन्द्र मेद्‌ के निरे मे साग्पयं रन्ती 
ह} यष्ट जितने पदाथ है, सव ब्रह्यात्मक द, श्नण प सव पुक्‌ सूप द । भ्रह्मारमक 
अनेक पदाथ महाँ ह ही नही) मह ्रनम्णाते मे उनका नान्पयं है । यदि हस प्रकार 
उनका तास्पये न मानकर ठनका यष कडनेम ही (क जह्य निर्विंोव ब्रह्म ण्क ही 
तस्व ह, यहो जो नेक पाथं दिवा देते षै, वेरा नही, ये सथ मिध्या ह सास्पयं 
साना जाय तो सभी प्रमार्णोंसखे विरोध उपस्थित होगा । जैने कि---""पुथगा्मानं 
मरितारं च मत्वा सुष्टस्ततस्तेनाष्तरथमे ति” ८ जीयान्म। भौर परक ह्वर को अङ्ग २ 
तत्तव मानकर ईश्वर को प्रीति का परिपय अना हुजा साधक सम्‌ मेद्वन से मोक्ष को 
पास होता हे), “ज्तौ द्वावजावीशनीरौैःः ( सवज द्रतरर भौर भक्त अनीश्वर जीव देसे 
वो नित्य पदाथ हँ ). “दर सुपन्छां सयुजा सम्बाया । समान गुणकप्रा्ञे एषं साथ रहने 
वाज्ञे जीवेदवररूपी दौ पी ¢), *्वस्यात्मा पारम्‌, चस्य थिवी आसारम्‌, यत्य 
समः शरीरम”? ( जिस अन्यांमीं दष्वर का जीदान्मा शरीर हे, एथिवी शरीर टै, तथा 
मूरूपरहृति शरीर है ), “संयुक्तमेतत्‌ क्षरमक्षरं च'' , क्षर अर्थात्‌ परिणामो प्रङृतितस्व 
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प्रसङ्गात्‌ । “इदमेव चेत्थंभूतं सामान्यतः प्रमाविषयतया विशेषतः प्रकर्षेण 
मेयतयां च प्रमेयमुक्तम्‌ ॥ 


उपस्थित होगा । “इस प्रकार चेतना चेतनरूपी विशेषणो से विशिष्ट यह ब्रह्मत सामान्यस्य 
से यथार्थ ज्ञान का विषय होने के कारण तथा विशोषरूप से अच्छी तरह से ज्ञातव्य होने के 
कारण भी प्रमेय कहा गया है ।! 


रौर अक्तर अपरिणामी जीवत ये दोनो संयुक्त दै), “श्रं प्रधानमणरतात्तरं हरः 
त्तरास्मानावीशते देव एकः. ( चर वस्तु प्रधान है, अश्छत अन्तर वस्तु-भोक्ता जीव है, त्तर 
म्रघान ओौर जीवात्मा पर एक देव ईंडवर शासन करते हँ ) । 

प्रधानं च पुमांश्चेव सर्व॑भूतात्मभूतया। 

विष्णुशक्त्या महाबुद्धे चतौ संश्रयधर्मिणौ ॥ 
( हे महाङद्धे ! परस्पर मिलते रहने वाक्ते प्रकृति ओर खुदष सर्ब॑भूतो का विष्णुशक्ति 
से अचरत हैँ ) इत्यादि शां से विरोध उपस्थित होगा, क्योकि ये शाख प्रङ्कति पुरुष 
ओर हश्वर इन तत्त्वो को मानकर प्रदत्त इए है} इसी अकार “सं ईदवर नीं ह" 
"घट सत्‌ हे; पट सत्‌ हे" इत्यादि प्रव्यक्त से भी चिरोध उपस्थित होगा, क्योकि 
ये प्रव्यक्त जीव श्रौर ईश्वर में मेद को तथा घटादि पदार्थो की सत्यता को सिद्ध करते टै! 
किच, जीव अल्पन्न है, दर्वर सर्व्॑त है, जीव सदोष हे, ईदवर निदृोष हे । इस प्रकार ये 
दोनो चिखद्ध धमं वारे है, अत एव परस्पर भिन्न दहै । रेखे अनुमाने से भी विरोध 
उपस्थित होगा 1 इस प्रकार सभौ प्रमाणो सरे विरोध उपस्थित होने सरे यह मानना 
उचित नहींदहे कि रेक्यश्चति निर्विशेष बद्य की सस्यता को ठेकर प्रह्त्त दै, तथा भेद्‌- 
निषेधश्रुति भेद प्रपञ्च के मिध्थात्व को बतलाने के लिभरे प्रदत्त है; किंतु यही मानना 
उचित हे कि रेक्यश्चति विशिष्ट ब्रह्य को एकता को बतरने के रिग प्रचृत्त है, तथा 
मेदनिषेध श्रुति अन्रह्माव्मक नानास्वे का निषेध करने के किये प्रदत्त है । रेखा मानने 
पर किसी प्रमाण से चिरोध नही, सवं प्रमाणो से समन्वय हो जाता हे । 


४. प्रमेय शब्दां के विषय मेँ वैयाकरणो के दो पत्त हैं--(१) “पूवं धातुरूपसर्गेण युज्यते 
पश्चात्‌ साधनेन ( परे धातु उपसग से युक्त होता है, वाद्‌ कारक से युक्त होता हे ) 
यह एक पत्त है । इस पत्त के अनुसार भमेय खन्द का यह अथं होता हे कि अङ्ष्ट षान 
अर्थात्‌ यथां ज्ञान प्रमा हे, उसकाजो विषय हे, वह प्रमेय डहै1 इस प्रकार प्रमेय 
शब्दः का “यथां ज्ञानविषयः अथं होता है । यह अ्रमेयस्व सवेपदाथं साधारण 
सामान्य धमं हे 1 ( २ ) दूसरा पक्ञ यह है कि--“ध्यूव धातुः साधनेन युज्यते पश्चादुप- 
सर्गेण ८ परे धातु कारक से युक्त होता हे; बाद उपसर्गसे युक्त होता हे) इस 
पत्त के अनुसर अमेय खब्द्‌ का यह अथं होता है कि भिति अर्थात्‌ ज्ञान का विषय 
मेय होता हे, “श्रकर्षेण मेयं मेयम" जो अच्छी तरह से जानने योग्य हे, वड प्रमेय हे 1 
यह प्रमेयत्व विशेष धमं है, क्योकि समी पद्‌ाथं अच्छी तरह से जानने योग्य नीं है] 
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( सन्त््ान्तेगतपद्ा्थैत्रिमाग ) 
तदन्तमतं च सवे दरव्याद्रव्यार्मना विभक्तम्‌ । उपादानं द्रव्यम्‌ । श्रवस्था- 
श्रय उपादानम्‌ । अतथाभूतमद्रन्यम्‌ । "प्रत्यक्षादिसिद्धोऽयं द्रव्याद्रव्यविभायः। 


८ सतत्वान्तमंत पदाय का विभाय ) 

उस विशिष्ट ब्रह्मतत््र म अन्तगंत सभी पदां द्रव्य एवं अद्रव्य के रूप मै विभक्त ह । 
उनमें कई पदाय द्रव्यकोटि मेँ निविष्ट होने हँ, कई अदरज्यकोटि मै निविष्ट होते है! देमा कोड 
भी पदाय नहीं है, जो इन कोरि मँ निविष्ट नष्ट होता श्ये, उनमें द्रभ्य का लक्षण उपादानत्व है। 
जो उपादान होता है, वष द्रव्य कहलाता है । जो पदाय अवस्था का आश्रय होता ै, बह 
उपादान है! जो धमं आगन्तुक प्यं अप्रधक्‌ सिद्ध हो, बद धर्मं अवम्था कहा जाता है | 
जिस पदाय॑ मे अवस्था न होती टो बह पदार्थं अद्रव्य है] वष द्रभ्य से भिन्न, एवं उसमे 
द्रव्यत्व नदौ है, इसलिये वह्‌ अद्रव्य कषा जाता दै} द्र्य प्वं ( तद्धिन ) अद्रव्य कै रूपमे 
विभाग मेँ तीसरा प्रकार अर्समावित दै} इसलिये सभी पदार्थं इन दोनो म अन्तर्म॑त हो जाते 
ह] श्य द्रन्याद्रव्यविभाग प्रत्यक्चादि प्रमाणो से सिद्ध है, सका अपलाप नष हो सकता! 


कोह कों फामभ्रद पदुाधं ही भच्छी सरह से अनने योग्यहोने दे! महदो प्रकार का 
प्रमेयस्व उपयुक्त बच भँ संयत होता ह । थन णुव इसी प्रन्थकार के द्वारा न्थायपरिषुदि 
में यह का गया दै कि. “त्र यद्यपि प्रमाविषयः प्रमेयमिति भ्युस्पस्या भारोपिसाकार- 
भ्यवच्छेदार्यंया अनारोपितरूपं स्वं प्रमेय, सथापि निःपरेययाम्तरङ्रतया लदुथिभिः 
परकर्ेण मेयं प्रमे यमिह वियदधितम्‌ ¡ यद्धिषपेण अमेण संसरामः, यद्धिषसेण च सस्व 
स्ानेनापष््येमहि, तदि नः भरकर्येण मेयं प्रमेयम्‌" । इसका भाव शह हि कि प्रमा 
का जो विषय हे बह प्रमेय दै पेसरी प्रमेय स्टू की एक ब्युल्पसि दै) इस ब्युस्पसि 
के भमुसार वह भयं पमेयकोरिमे नहीं तादे, जो श्रारोकिल स्प को केकर प्रतीत 
होतः हे, क्योकि आरोपित रूप को सेकर चस्नु का प्रण करनेवाा शान प्रमा नहीं डे, 
मक्ष क्षान नही है । जो पद्रायं सार्विक रूपो को केकर भरयीन होते, बे सम प्रमेय 
कमे योम्य हँ । स्यपि बहु अयं प्रसेय ठम्दु वे प्रतीत होता डे, सथापि प्रहत मे उसी 
शअरयेको प्रमेय शब्द्‌ से खेमा चाद्ये ज मोष से घनिष्ठ संस्थ रश्नसःा हे, चथा 
मोच खवाहनेवा्लो को लिसे अच्छी सरह से आमन। श्रस्यावक्ष्यक दे । जमद दिये 
श्म ह्ोनेके कारण हम संसारे शा गरे है, जिसके विक्षय मे वक्व्ान शोमे पर इस 
संसारसेद्ूट जर्यगे । बही हम लोर्मो को भण्छी सरह से आमने सोम्य दहै) वदी 
हम रोर्मो का प्रमेय है) 

५. यष्ट पर यहे दाका उख्ती है कि वर्य छोर अद्भ्य ठेे दो पाथं मानने की भावक्यकता 
नही, क्योकि वेमाविको के कथन छे अनुसार कवध्य का भयक्ाप डो सकला टै | उनका 
यष कथन हे कि रूप आद्रि का श्राश्रवय ब्भ्यनामक़ कोद पदार्थं हि ह्ली मीं 1 रूप, रस, 
गस्ब जोर स्पशं पेसे चारही पाथं! ये धाचारद्यन्य है, इनका कों आधार मही 
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८ द्रव्याद्रव्यविभागानङ्कोककठेबौद्धा दिमवखण्डनम्‌ ) 
न सौगतादिनिथेनान्यतरनिदवः, शक्यः, “खूपरूपिग्रभृतीनामवाधिता- 
क \§ + 4 ¢ ¢ ‡ 
नन्यथासिद्धमेदन्यवहारात्‌, रूपस्पशेनियताम्यां दशनस्पशेनाभ्यां तदाश्रये. 


( दव्याद्रल्य चिमाम न मानने वाल्ते बौद्धादि के मतो का खण्डन ) 


बौद्ध आदि वादियों के कथन के अनुसार द्रव्य ओर अद्रव्य इन उभमयविध पदार्थो में 
किसी एक का भी अपलाप नदीं किया जा सकता है । कारण यह है किं ऽलोकमं रूपवाला इत्यादि 
पदार्थो म पसे मेद का व्यवहार होता रहता है, जो वाधित एवं अन्यथा सिद्ध नदीं है } दृस्ता 
करण यह्‌ है कि ऽरूप ओर स्पशं क अ्रहण करने म नियतचचवक्षु ओर स्वमिन्द्रिय से उन दौनों 


होता, तथापि धर्मञ्यन्य है। इनमें कोद धमं नदीं रहता। ये रूप इत्यादि पदायै 
च्यु इत्यादि एक एक इन्द्रिय के वेद्य हैँ । वेभाषिक के इस कथन के अनुसार दव्य का 
अपराप हौ सकता हे 1 अथवा द्रष्यको मानकर अद्रेश्य का अपाप इस प्ररार किया 
जा सकता है कि पुकदही ष्य विभिन्न इम्द्रियोसे गृहीत होने पर रूप इत्यादि के 
रूप में प्रतीत होता है! वास्तवे रूप इस्यादिदै दी नहीं 1 इस प्रकार दच्य एवं 
अदन्थमें किसी एकको माननेसे ही निर्वाहो जाता है, दोनों का सद्भाव क्यों 
मानना चाहिये ? इस शंका के समाधानाथौ कहा गया हे कि यह दस्याद्रग्यविभाग प्रत्यत 
इत्यादि प्रमाणो से सिद्ध हे! बोद्ध इत्यदि की पद्धति के अनुसार इनमे एकको 
मानकर दूसरे का श्रपलाप नदीं किया जा सक्ता । इस अथ॑ को सिद्ध करने के सिज 
रागे हेतुओं का उद्खेख हे । 

६, शुद्कादिरूप ओर शुद्कादिरूपवारा घटादि तथा मघुरादि रस ओर मधुरादि रसवाशा 
फल इत्यादि सें मेद्‌ का ज्ञान एवं मेद्‌ के विषय मं शब्दप्रयोग रोक मे होते रहते ह 1 
इनसे रूपादि अद्रध्य शरोर धघरादिद्धव्य रेखे पदाथं सिद्ध होते हैँ । जिस प्रकार चन्द्रे 
द्वित्वव्यवहार बाधित होता है, उश्षी प्रकार रूपादि ओर रूपवारे इत्यादि होनेवारा 
मेदञ्यवहार बाधित नहीं होता दहै, जिस प्रकार घटाकाश्च ओर अशाकाश इत्यादि 
मेदव्यवडार उपाधिभमेद को खेर ग्रच्त्त होने से अन्यथा सिद्धः बन जाता है, उसी 
प्रकार रूप जर रूपवारे पदाथ इत्यादि मे होनेवाला सेदभ्यवहार अन्यथा सिद्ध नहीं 
होता है । इस अबाधित एवं अनन्यथा सिद्ध भेदम्यवहार से द्व्य ओर श्दृन्य एसे दो 
पदार्थं अवश्य सिद्ध होते दहै । इस युक्ति से शंका मेँ वणित दोनों पक्त खण्डित 
हो जते है । 

७. यहा यह श्रथ विवक्षित है कि लोक मे यह अनुभव सबको होता है कि देखे हु पदाथं 
का स्पशं करत हँ । यह अनुभव उस पदाथं के विषय में होता है जो चश्चुरिन्दरिय एवं 
त्वगिन्धिय का ग्राह्य डे) दोनों इन्द्रियो का भ्राह्य जो पदाथं है वह रूप नहीं हे, क्योकि 
वह स्वगिच्छिय का विषय नहीं होत।। तथा वह पदाथ स्पद्धं मी नहीं हे, क्योकि वह 
च्चुरिन्दिय का बिषय नहीं है"! अतः मानना पदता है कि दोनों इग्द्ियो का .विषय 


~ न्या यसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रन्यपरि्छेदः 


काथप्रतिसन्धानात्‌ । अरा्यसंघातमावेऽपिग्रादकयोरविषयनियमानतिल्कनात्‌, 
`संघातोपाघेरचेकस्यान्यस्यासिद्धेः, ` “देशचकालयोस्तथाभूतयोस्त्वयाऽनम्युप- 


का आश्रय बनने वाले एक अथं के विषय में इस प्रकार प्रतिसन्धान होता हे फि म दृष्ट पदार्थ 
कोष्कता हँ इत्यादि) इस प्रतिसन्यानसे सूप ओर स्पशं का आश्रय बनने बाला दन्य 
सिद्ध होता है) -चक्रुरिन्द्रिय एवं त्वगिन्द्रियं से ्राह्य हने वाक्ते रूप ओर स्यच शकटे 
होकर संघातभावको प्रात होने पर भी भ्राहक चश्चुरिन्द्रिय आर त्वमिन्द्रिय अपने अपने 
विषय नियम का उल्लैग्न नहीं कर सकने दहै) रूप ओर स्पशं का संघात बनने के 
लिये उनसे भिन्न पक उपाधि अयेक्षित है, एेसा दूसरा कोद्र उपाधि प्रमाणसे सिद्ध नदीक्षेता है । 
अतः रूप भौर स्पङं का संम्ातभाव न्दी हो सकता) ^ व्देश ओर कालस्प उपामि को आप 
वह पदुथं हन दोन से सिन्रडे सथा ह्न दोनो का आश्रये) इन सोनो का आश्रय 
होने खे वह इन द्रोनं दन्द्रियाका प्राद्यदहो सका । इन दोनो मे भिन्न, नथा इन दोनों 
का आश्रय षध पदायै द्ध्य! इस प्रनीनि ये रूप प्रौर स्प का जआभ्रय द्भ्य 
सिद्ध होवा) दोनों इन्द्ियोां का प्राग चह द्रश्यन कोना सो उपयुक्त अनुभव 


श्यसंसत टो जता} 

८. यष्ट पर हय शंकाका समाधान अभित्रेन दै! शंकरा यदह कि जरे रूप भीर स्पशं 
ष्यवरस्थित इन्द्रिय का अआह्याहो, परंतु जहौ पर यह भ्रनुमव होता है किदेखेहुप्‌ 
पदार्थं का स्पशो करता ह, बहौ रूप भोर स्पशं संवात मावको प्रास इष्‌ है, भर्थात्‌ 
दक दुष ह । एक संघातमाव को प्राक्तष्टोनेके कारण वे द्रोनं दन्दिर्मो से प्राह्म होते 
ड, उमङे विषयमे दही उपयुक्त अनुभ होना है) केसा मानने क्या पत्ति है। 
इस द्रोका का समाधान महदह कि रूप प्रर स्सक्धं संघातमावको प्राक्त महीहौ सक्रते 
॥ यह अयं गे सिद्ध किमा जायगा! (नुप्यनु” स्यामे मान ल्या जाय कि 
वे दोनो एकसंघानभाव को प्राप दुष्‌ ई, से) गीवेदरानें इन्द्रियो ने ्राद्य नर्हा हो सकसे 
है, क्योकि अहक इन्द्रिय अपने विषय काही प्रद्रण करे सक्ते है, दूखरे के चिषयका 
महण नहीं कर सकते है । रूप भौर स्पशं कितने ही मिन ह, परंनु श्नु अपने विषय 
रूपकाष्ी प्रण करेगा, स्पद का ग्रहणं नर्द कर सकता है; तथा स्वनिन्द्रिष श्रयते 
| विषय काही रहण करेगा, रूप क! प्रहण नहीं कर सकका; क्योकि इन्द्रिय अपने विषय- 
नियमं का उ्घन नहीं कर सकते । यद्वि करेगे सो य आपत्ति होगी कि अही स्प श्रौर 
स्पशे सूकसंघातमावं को प्रा हष है, वहो भग्धपूर्ष स्कमिन्द्रिय से रूप का ग्रहण 
गही करता ? 

६, इससे रूप मोर स्पशं के पकसंघातभाव का खण्डन [किया गया दवै । 


१०. यदि बोद्ध यहौँ पर यह कृं किरूप शरीर स्प एकदेशे रहते द्र, इस देश्य के 
कारण वे एकसंघासभाय को प्राक्त होतेद्धै। यह एकदे ही संवातमाद का अयोजक 
उपायि है! तथा रूप भौर सपक्ष ककार मे रसे है । शस कारक्य के कारण वे 
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गमात्‌, अभ्युपगमेऽपि तदेक्येन संहताव तिगप्रसङ्गात्‌, एककार्यकारणकत्वादे- 
असिद्धः । सिद्धावतिप्रसङ्गस्य दुर्वारत्वात्‌, एकस्मिनेव सन्निकषविप्रकर्षादिना 


अर्थात्‌ बौद्ध मानते ही नदीं हौ, अतः देश एवं कालरूप उपाधि को लेकर रूप ओर स्पशं का संघात्त- 
भाव नदीं कहा जा सकता । देशकालरूपी उपाधि को मानकर यदि देरौक्य यथवा कालैक्य के 
कारण रूप आओौर खशंँ आदि सँ संघातभाव माना जाय तो अतिप्रसंग दोष उपस्थित होगा, 
क्योकि विभिन्न ` कालों मे एकदेदा मँ रहने बले पदार्थो मे भी संघात माव मानना पडेगा, 
यह उचित नहीं दहै] यदि कायं ओर कारण को संघात का उपाधि मानकर यह कदा जाय कि 
एक काये करने वलते पदार्थो मे संघात माव होता दहै, तथा एक कारण से उलयन्न होने बाले 
पदार्थो मे संघातमावदहदोतादहै, तोमी प्रकृत सँ निर्वाह नहींदहो सकता । क्योकि रूप ओर 
स्पशं एक कायंका कारण नही्रैननते है, तथा एक कारण का कायं मी नदीं होते है) बौद्धंको 
यह अथं मान्य है कि पूर्वक्ष्णवर्तीरूप से उत्तरक्षणवर्तीरूप उद्यन्न होता है, तथा पू्व्॑षणवर्ती 
स्पशं से उत्तरक्षणवततीं स्पशं उत्पन्न होता है! इससे फलित होता है कि रूप ओर स्पशं एक. 
कारण से उत्पन्न नदीं होते, तथा एक कायं का कारण भी नहीं होते है। अतः एक-कार्यकत्व 
एवं एक कारणकत्व रूप उपाधि असिद्ध होने के कारण उसके वल से रूप मौर स्मशंमें 
संघात माव नहीं हयो सकता है । एक कायंकत्व एवं एक कारणकत्वरूप उपाधि सिद्धहोने पर 
मी उसके अनुसार संवातमाव नहीं माना जा सकता, क्योकि अतिप्रसंग दोष उपस्थिते 





` एकसंघात भाव को प्राप्त होते ह । यद एककाल ही उनके संघातभाव का उपायि हे। 
अतः उनका संचातभाव मानने सें क्या आपत्ति है । बोद्धा के इस कथन के विषय मे यौ 
यह कदा गया है किं देराकारूरूपी उपाधि को आप मानते ही नहो है । इस खण्डन का भाव 
यह हे कि यदह" बोद्ध कौन से पदार्थं को मानते है । यदि आकाश को देश मानते हों 
तो यह दोष उपस्थित होता है कि वह देश नहीं बन सकता दै, क्योकि बोद्ध ने आकाश 
को आवरणाभाव स्वरूप माना है 1 अभाव देश नहीं बन सकता) यदि उपादान 
कारण को देश मानते दहे तो यह दोष होत्ता है कि वह बोद्ध के मत के अनुसार पटक 
नहीं हे, क्योकि उनके मतम रूप का पूर्वत्तण मे वथ्यमानं रूप उपादान है, तथा 
स्प्शका पूर्य्णसे विद्यमान स्प उपादान है! अत प्वरूप रौर स्पशे का एक 
उपादानकारण उनके मत मे मान्य नदीं हे 1 उपादानकारण को एक देश मानना 
श्रसंगतत डे 1 यदि रूप श्नौर स्पश्षका एक उपादान माना जाय तो, वह दव्यही हे) 
इससे हमारा इष्ट ही सिद्ध होगा! यदि पृथिवी इत्यादि को एकदेश मानकर उसमे 
विद्यमान होने से रूप ओर स्प्षका एक संघातभाव बोधः कँ तो अनवस्थादौोष प्राप्त 
होगा, क्योकि थिव्यादि भी संघातरूप दहै, उनके संघातभाव का प्रयोजक उपाधि यदि 
दुसरा संघात होता तो उसके संवातमावके यि तीसरे संघात की अपेत्ता होगी । 
इस प्रकार से अनवस्था होगी 1 अतः एकदेशरूपी उपाधि बौद्ध मतानुसार दुर्वच हे + 
कारुरूपी उपाधि तो बोद्धा को भान्य ही नदीं है, स्योकि वे क्षणिक पदार्थौ से घ्यतिरिकति 
कार को मानते ही नदीं है । 


१० न्थायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छदः 


पट्वषटुपरत्ययाद्‌ वेधधर्माधिक्यन्युनतोल्लेखमन्तरेख तयोरसंभवात्‌, तत्रवोदव- 
विलयमाजामवस्थानामभ्यदसिद्धत्वात्‌, एकक्षशेऽप्येक स्मिन्‌ श्यामत्वमुवस्वाच 
नेकर्यदधंनात्‌ पीतशङ्खश्रमादौ चेत्यायुपलम्मेऽपि शङ्खादिप्रतिसन्षानात्‌, 
स्येव च तरेव श्ुक्कतयग्न्येरुपरुम्भात्‌, चणभङ्गस्य च निराकरिष्यमाणत्वाव्‌ । 


डोफा ! एक कार्यं करनेवाले अथवा एक कारण से उन्न होनेत्राले भिन्न देशवतीं पदार्थो मे 
खवावमाव मानना पडेगा, यह उचित न्ीहै। इस विवेचन से गद फलितष्चेता है कि 
संकतमाव का प्रयोजक उपाभि असिद्ध होने से रूप ओर स्यं म सेवातमाव न्ह हो सकता, 
शुष्यतु, स्थाय से सेघातमाव हनि पर भ) चक्रु ओर त्वरथिन्िग्र अपने अपने विषय का 
उल्लंघन करके दूसरे विषशर का ग्रहण नदी कर सकन 1 "देवे दुष पदार्थं को दूताः इस 
प्रकार ङे प्रतिसंघान से स्प भौर स्पशं का आश्रय चनने ब्राल्ला णक द्रव्य सिदध होता है 
चु एवं त्वगिन्द्रियं से ब्राह्म होता टै । इस प्रकार इस दूसरे दद से 
द्रव्य सिद्ध होता है! द्रव्य प्रं अद्रव्य कौ सिद्ध करने बाला तीसग प्रमाण मीहे 
बह यह हैकि कष्टौ पदार्थं सनित दने प्रर तथा अधिक स्ौगद्रकाश के मध्यमे ने 
पर पट अर्थात्‌ विशद प्रतीत दोतादै, प्व णकष्टी पाशं रस्थि होने पर तथा बिर् 
सआद्धोक मे रहने पर अपद अर्थात्‌ अविशद प्रतीन होता है! रेखा अनुभव समर को होता दै। 
वही प्रतीति विशद मानी जाती है जौ अभिक धमं विशिषरूषपमें पार्थ का प्ण करती हैतया 
बही प्रतीति अबिशद मानी जाती है अल्पधमं विशिष्‌ रूपम पदाथ का अण करती है। 
वेद्य धर्मौ म आधिक्य भीर्‌ स्पूनता का उल्लेख करने के कारण टी पतीतिये म वैश्य ओर 
सवैश माना जाता) चेद्धर्मं मँ श्राधिक्य पयं स्पृनता के उल्लेख के बिना चैशद्य 
यर सअवैशच्य नही भरट सकनं है! इन विशद एनं अधिशद प्रनीतियो से भौ धरमधर्मिमाव 
सिद्ध शेता है } उनमें धर्मी द्रव्यहै, धमं अद्रव्य | फक ही मृदद्रव्य इत्यादि द्रव्य म उत्पत्ति 
एवं विनाश को प्रास ्टोने वान्ती पिण्डत्व्‌, प्ररस्य भौर कृपाक्तत्य त्यादि विविध अवस्थाय प्रत्यक्ष 
सिद्ध है} इससे, मी धममंधर्भिभेद सिद्ध होता टै) एक वस्तु मं न्िनन्ने काल्लौ म अवस्या- 
रपी अनेकं धमं दृष्टिगोचर होने दै, इतना ष्टी नह, कितु एक यम्नुम एकक्षणमे दी 
शष्यामस्व अौर युवस्व इत्यादि अनेक धमं प्रस्य से ही विदित शने ४, विरुद्ध संस्या वाले इन 
धर्म भौर धमां मे एेक्य सिद्ध नरह हो सकता है। इससे धमंधर्मिभद सिद्ध होता दहै किच, 
कामद रोगवसले पुरुप को शम्ब कौ देखने प्रर प्यहं शम्य पीत टै" ठेसा भरमष्टोता है । इस 
पकार के श्रममे शंख कां स्वाभाविक शवेतल्प नरह द्विम्वाईं देता है तु शंख भर दिखाई 
देता है। भमधर्मिमेद्‌ को न मानने वाले बौद्धो को = दिना देनेषाले सतरलकरूप णवं दिगा 
देने बले शंख म रेक्य मानना देगा । ह नीं हो सकता स्योकि दिम्याई देने वारे पदाय 
पं न दिलाई देम बाक्षे पदार्थ भिन्न भिन्न होने चाहिये । उनम रेक्य नद हये सकता दै । 
इससे यमेधर्मिभेद हौ फलित शेता है । यदि यौ पर ब्रीद यष कहं कि हमारे मतम समौ 
पदाथ श्चणिक है, इसलिये यह माना जा सकता है कि जय शर्व पीत टिन्वाई देता है तम श्वेत 
शंख नष्ट होकर पीत शश्र उत्पन्न शेता है, तो चौद का यह कयन समीचीन नही है, स्योकि 
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प्रथमः ]. माघानुभदखदितम्‌ ४९ 


सर्वेष्वपि अ्रमेष्वधिष्ठानभूतस्वरुपग्रहेऽपि वषिरशेषाग्रहावश्यं भावात्‌ , 
तद्ग्रहेण च भ्रमोपमदाङ्गीकारात्‌ । 

एतेन निर्विशेपैकनह्याधिष्ठानविश्वभ्रमवादोऽपि निर्भरः । 

न॒ च सहोपलम्भनियमानीलतदाधारादेरमेदः, एकसामग्रीवेचत्व- 
नियमात्तदुपपत्तः, सहत्वतन्नियमाभ्यां मेदस्येव स्थिरीकरणेन व्याघातात्‌ , 


जन कामल रोगबाल्ते पुरुष को शंख पीत दिखाई देता है, उसी समय मेँ वही शंख दूसरे 
पुरुषो को श्वेत दिखाई देता है ! इससे सिद्ध होता है कि श्वेत शंख का नाश एषं पीतशंख 
कौ उत्पत्ति की कल्पना करना उचित नहीं है । जिसक्षणभंगवाद्‌ के ्रनुसार सभी पदार्थं 
क्षणिक माने जाते है, उत्त क्चषणमंगवाद्‌ का निसकरण अगे किया जायेगा । क्षणभंगवाद्‌ के 
अनुसार पदार्थो का क्षणिक्रत्व सिद्ध नहीं होगा । किंच धमघर्मिमेद्‌ म ओर भी एक प्रमाण 
हे। वहयह है कि सभी श्रमो मे यह माना जाता है कि वँ अधिष्ठान बनने वाले वस्तु- 
स्वरूप का भान होने पर व्यावर्तक विशेष धर्मका भाननदहोनेकेकार्ण दही एक पदाथं 
दूसरे पदार्थ के रूपमे भासता है, उस विशेम घर्मका ग्रहण होने पर श्रम वंद हो जाता है। 
यँ मासने बाले वस्तु स्वरूप एवं न भासने वा्ते विशेष धमम॑मँ मेद्‌ अवश्य सिद्ध होता है । 

इस विवेचन से प्रसंग संगति से यह मी सिद होता है कि निर्विशेष एक ब्रह्मरूपी अधिष्ठान 
मँ विंश्वभ्रम को सिद्ध करने बाला अद्रैतिरयो का वह वाद्‌ मी निर्मूल है, क्योकि लोक मे देष्वा 
जाता है किं जो अधिष्ठान सामान्यरूप से गौत होता है, तथा व्यावर्तक विशेष धर्म को लेकर 
दीत नहीं होता है, उसी अधिष्ठान मे ददी दुसरे पदा्थका आरोप होता है। ब्रह्म उद्धेत- 
मतानुसार सामान्य धमं रहित हे, तथा विशेष धमं रहित मी है, क्योकि वह निधंमक है| 
सामान्य धमं को लेकर प्रतीत न होने घाले उस ब्रह्मरूपी अधिष्ठान मे भ्रम मानना उचित 
नहीं है, यदि उसमे विश्वभ्रम माना जाय तो वह भ्रम नष्ट होगा नर, जब तक ब्रह्म व्यावतेक 
विशेष धमं को लेकर प्रतीत नहीं होगा, तब तक भ्रम बैद नदींहो सकता है, ब्रह्मे विशेष 
घमं को अद्धैती मानते नही इससे सिद्धहोता है कि निर्विशेष ब्रह्मरूपी अधिष्ठान में 
विश्वश्रम हो नहीं सकता, हो तो भिट मी नहीं सकता 1 यदह अद्वैत मत समालोचन यदोँ प॑र 
प्रसंगसंगति से किया गया है | 

गुण ओर गुणी मै अभेद को सिद्ध करते हुए बौद्ध कहते है कि नील इत्यादि गुण 
तथा उसका आधार बनने वाक्ते घट इत्यादि द्रव्यो मै अभेद मानना चाये, क्योकि ये दोनों 
नियम से एक साथ प्रतत होते है, जिस प्रकार ग्त्तिका ओर घट एक साय प्र्त.त' होने से एक 
पदाथ माने जाते है, उसी प्रकार नीलादि गुण तथा घयादिद्रम्य नियमतः एक साथ प्रतीत 
होने से एक ही वस्तु दै! बौद्धो का यह कथन ठीक नहीं है, क्यौकि नीलरूप ओर उसके 
आधारम असेदन होने पर भीनिय्मसे एक सामभ्रीसे वेश्र होनेके कारण उनमें 
सहोपलम्म नियम संगत ह्यो जाता है। उस चाक्षुष प्रव्यश्चसामम्री में नीलस्प प्रत्यक्ष का कारण 
बनने बाला संयुक्तसमवाय सन्निकर्ष--जो नैयाथिकों द्वारा स्वीकृत है--अन्तगत है, तथा 
उस सामग्री मेः नीलाधार द्रव्यमरत्यक्न का कारण बनने बाला चक्ुःसंमोगरूय-संनिंकषं भीः 


१२ स्यायसिद्धाऽ्जनम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छेदः 


समस्य च सहोपलम्भनियमस्य शङ्कशवेत्यादावसिद्धेः, असमस्यापि गन्धादौ, 
भास्वराच्वान्तामास्वररूपामम्यामनेकान्तत्वाच ॥ 
न च ग्रादकमेदाद्‌ प्राह्यमेद इव, "` अन्योन्याश्रयणात्‌, चद्धुःरोत्रादि- 


अन्तर्गत है । इस प्रकार एक सामम्रीबेय होने के कारण नीलश्प ओौर उसके भाधारः द्रव्य 
का सष्टोपलम्भम निग्रम उत्पन्न दहो जाताष्ै, उससे उन्म अमेद्‌ सिद्ध नहीं होगा किच, 
खहोपल्म्म निगम मे उपलम्भ साष्टित् ओर उसका निष्म अन्तर्गत है! भिन्न वस्तुर्मओकाद्ी 
साष्ित्य होता है, साहित्य से नील ओर उसके आधाण्द्रन्परमं मेदं फलित शता है, तथा 
साष्टिरप्रनिश्रम से मेदनिप्रम फलित होता है, सादित भौर उसके नियमसे भेदी स्थिरीकृत 
होता है! इस प्रकार मेद को सिद्ध कम्नेवाल्ते सष्ोपलम्भ निपरम को अभेद फो सिद्ध करने के 
लिये उपस्थित करना स्वेथा विक्डध दहै! किंच, सदोषरलम्न नित्रम म नियम श्चन्दसेजो 
गप्रातति विवक्षित होती है, वह किम प्रकारकरीहै? ङ्गा समव्याति विवध्ित्त है १ अथवा विषम- 
व्याधि बिवक्षितदहे १ दोनी भी कल्प दोषयुक्त दै! समव्यात्ि विषक्षित होने पर यह फलित 
हेता है कि जिन दोनो पदार्थो के उपलम्भो मं समब्यानि ष्टो उन पटायें म॑ अभेद है) इस 
कृल्प मे यह दोपरहोता हैक ब्रीद्धौ के मतानुसार शंख आर शतस्प मँ अभेद माना जाताहै 
परन्तु उन दोना के उपलम्भो मं समव्यासि नहं है, कयाकि पंत शंसरश्नम मंश्वेतस्पका.मान 
नहेनेपर मी शंखकाभानदहोतादै! अनः उना करे उपलम्भो मं सम्प्रति नदहेनेसे 
मरथमकल्प खण्डित हो जाता है । द्विततीयकल्य भी दोषयुक्त है, क्वोमि द्धौ कै मतानुसार गन्ध 
यौर तदाशय द्रन्य मे अभेद माना जातादै, किंतु इन दोनो के उपलम्भो मे विपम्प्राति भी 
नहीं ह, करयोकिं घ्राणेन्रिय से गन्धमात्र का प्रतक्च होता षै, चधुग्न्दिय से गन्ध्राधार्‌ द्रव्यमात्र 
करा प्रत्यक्ष होता है) इस प्रकार दोनी का जलग अलग प्ररपक्ष दाने सै उन र्नो के उपलम्भो 
म विपमन्प्रात्ति भी नद लगती है ! विषमञ्पाततिरूप सहोपलम्भ निगम गन्ध आदि के विषयमे 
असिद्ध हो जाता है। किच, बरोद्धोने ग्रह माना हिकं स.प्रकाश्चगन मास्वररूप तथा अस्वकार 
को छोड कर अन्यान्य धद्यदधि पदार्थौ मं विद्यमान भनन्विरस्पये दोनो सदा साथ साथ प्रत्यक्ष 
म भासते दै अतः इनमे सदोपलस्म नियम है, पन्न्तु बरद्धाने इनमे अभेद नद माना है) 
रिसी स्थिति मं अभेदरिति इन दोनों रूपो मं सदोपलम्म नियम विद्यमान दनं कं काण इस 
दे म व्यभिचास्दष नि्ितदहै, अतः इस ददसि गुण ओर गुणी मे अमद सिद्ध नही 
होमा 1 यज्ख तक के प्रन्थसे द्धो का यड पक्ष किरूपञओदवि चार पदां दही ई, ये निराघार 
प्वं निधेमेक है, इनका आधार मनने चाज्ञा दन्य दी नदी, खण्डित दहा गया है । 
आगे ध्न च आ्रह्कमेदात्‌ःः इत्यादि वार्यो स द्रव्याद्रव्यविभाग न माननेवले नीदं 
के उस द्वितीय प्च काकि पदाथं एकं ही है, वह्‌ विभिन्न इन्द्रियो स अनुभूत होनेषर रूप अर 
रसादि के रूपमे प्रतीत ह्येता दै, वास्तव मं सूप ओरस्स आदि गुणद्दी न, बह पदाय॑ 
एकी वास्तवर्महै नजो इनके रूपमे प्रतीत दाता है-का खण्डन किया जाता | बौदोका 
यह कधन समीचीन नदी है, क्योकि इस पश्च मं ^ "अन्योन्याश्रय दोष लग जाता है} वह्‌ इस 


११. यक पर यष विकश्प अभिप्रेत है कि ज बोद्ध यह मानवे दह छि मा््कमेदृरूपी उपाधि 


प्रथमः † भाषानुबादसदहितम्‌ १६ 


मेदस्य स्पादिग्रादयमेदोपाधित्वात्‌, ग्राहकमेदेऽपि च ग्राहयेक्यप्रतीतेरुदा- 
हृतत्वात्‌, आहकेक्येऽपि नीलपीतादिग्राह्यमेददशेनात्‌ , अन्यत्र च तदविशेषात्‌ । 
अत.एव स्पर्शायेफद्िविचतुःस्वभाववास्वाद्यणुचतष्कवादो निरस्तः । 


प्रकार है कि लोक सें आह्यरूप ओर श्चब्द इत्यादि पदार्थं भिन्न होने के कारण दी अतीद्िय 
चक्षुः ओर श्रो इत्यादि इन्दियो से मेद माना जाता है । बौद्ध के कथनानुसारं भ्राद्क इच्दिय 
भिन्न होने के कारण ह पराद्य पदार्थर्प ओर शब्दादि के रूपमे मिनन भिन्न रूपसे प्रतीत होता 
हे! एसी स्थिति मँ अन्योव्याश्रय्‌ दोघ इसप्रकार लग जाता हैकि माक इन्द्रिय ममेद्‌ 
होने से पराह्मरूप रसादि में मेद्‌ होता है तथा ग्राह्यरूप रसादि मिन्न दोनेके कारण दही ब्राहक 
इन्द्रो मे मेद्‌ होता है । इस प्रकार अन्योन्याश्रय दोप दने से बी का द्वितीव प्च भी 
समीचीन नदीं है । किंच, आाहक इन्द्रिय भिन्न होने से ग्राह्यपदाथं मे मेद्‌ मानना उचित 
नहीं है, क्योकि “टमेव खशामि'" अर्थात्‌. “देखे हए पदाथं को दूता द” इस श्रनुभव 
के अनुसार भाहक इन्द्रिय भिन्न होने पर भी ग्राह्मपदार्थं मे पेक्य सिडहोताद। किंच 
ग्राहक चक्षुरिन्दिय एक होने पर मी ग्राह्य नील ओर पीत आदि रूपँ म मेद्‌ रहता है, इस 
भेद को स्वाभाविक हयी मानना चाद्ये, इस भेद मेँ प्राहक इन्द्रियमेद्‌ देत नदीं हो सकता ह, 
कथक यँ ग्राहक चश्ुरिच्दिय एक है । जिस प्रकार नील ओौर पीत इत्यादि भेद स्वाभाविक 
है, उसी प्रकार रूप ओर स्पर्शादि भेद मे कोई अन्तर नदीं है । इन युक्तय से बौद्धो का 
द्वितीयपक्ष मी खण्डित हो गया है | 


धर्मध्मिमेद प्रतीति के बलसे ही बोदधौका यह वाद्‌ भी खण्डित होगया जो यह 
कहते है कि स्पशंरूपी एक स्वमाव बाला वायु पस्मारु है, तेजःपस्मागु स्पशं ओर .रूपारमक 
दो स्वभाव बाला होता है, जल परमाणु स्पशंरूप ओर रपरूपी तीन स्वभाव वाला होतादहै, 
तथा प्रथिवी परमाणु स्प रूप रस ओर गन्धरूपी चार स्वभाव वाला होता है | अत एव 
पार्थिव इत्यादि पदार्थं दोनौ इन्द्रियो से णदीतदो जाता है। बौद्धो का यह वाद्‌ समीचीन 
नहीं है, स्योकि यदि बोद्ध को यह अभिप्रेत है कि पाथिव आदि परमाणु स्पशं आदि चार तीन 
दो पेचे स्वप बलति दते दै, तो यह अभिप्राय ठीक नदीं है कि पकं पदाथं दौ चार स्वरूप 





के कारण ग्राह्य मे मेद प्रतीत होता हे, उनसे यह पूना चाये कि जिस भकार घर 
जर मठ इत्यादि में विद्यमान भेद को आकाश मे आरोपित करके घटाकाश ओर मडा- 
काल में सेद विदित होता है, उसी प्रकार ग्राहकों म विद्यमान भेद की ग्राह्य विषय में 
आरोपित करके रूप ओर रस रेखा मेद्‌॒विंदित होता है, क्या यह कहने मे बोद्ध का 
तापर हे ! अथवा बद्धौ का यह कहने मे तात्पयं हे कि वास्तव मे इन्द्रियो मे मेद 
विद्यमान है । इस मेद को विषय मे आरोपित करने की आवश्यकता नदीं, वास्तव मेँ 
विद्यमान इस इन्द्रियमेद के कारण ही विषय मं मेदश्रम होता है । इनमे मथम्‌ पक्त 


अन्योन्याश्रय से दूषित हो जाता हे. से दषित हो जाता है! द्वितीय पक्त का खण्डन्‌ “ग्राहक मदेऽपि? इत्यादि 


पंक्ति से किया गया हे से किया गया है 


णै म्यायसिद्ाञ्छनम्‌ [ जडद्रन्यपरि्छेद्‌ः 


वं च वैशिष्ट्यमपि तात्त्किम्‌, विकल्पश्ावाधित्तः प्रमाणमिति 
सिद्धम्‌ । सखम्बन्धालुपप्त्वादिग्रसापस्तु तकाङ्गपश्चकान्यतमहान्यादि- 
विध्वस्तः ॥ 


का नहीं छो सकता, अन्यथा ओन के सप्तमङ्खीकाद का खण्डन दुष्कर ही जायमां } यंदि 
कद्ध का यह अभिपाय है कि पार्थिव आदि परमाणु स्षदां आदि चार तीन इत्यादि भमेकलि 
हेते दै, तो उन्दे धम॑वर्भिमाव मानना पड़ेगा } धमंवर्भिमेद मानने पर भद्धोसे हमारा 
को विकाद्‌ नहीं है! धर्म॑वर्मिभाव प्रत्यक्ष निद्ध होने से स्वीकाये है} उसके अनुसार बद्धौ 
क्र उपर्युक्त वाद खण्डित हो जाता है | 

धर्मधर्मि्यो का जो पारस्परिक सम्बन्ध वैशिप्र्य कटलाना है, बह भी तार्विक अर्यात्‌ 
प्रामाणिक पदार्थं ह! बौद्ध वैशिष्ट्य का खण्डन करते हुए यष जो कहते ह कि स्पादि पदायं 
जिस द्रव्यकागुण मानेजाते ह, क्याये रूपादि पदाय स्वश्चल्य उस द्रज्य मं रहतेहुःया 
खविदिष्ट उस द्रव्य ये रहते है ? योनो मी कल्पदोषयुक्त है । यदि स्वशात्य मं रहते माने 
ज्ये ते स्वश्ल्य यँ वे कैसे रह सकते है, स्वरशूल्य मं स्वयं रहना व्यान है } यदि सूपादि गुण 
स्वविषिष्ट मेँ रहते, तो मानना होगा करि वे अप्नेमे भी रने स्योतरि विरिष्टं में 
विद्यमान पदाथ को विशेधण मे भी रहना होगा! स्यादि का अपने मे विद्यमान 
डोना असम्भव है ¡ अतः द्वितीय कल्प भी ठीक नदी है । इस प्रकार धमं का धमो मे सवूमाब 
अनुपपन्न होने से सिद्ध होता कि धर्मं ओौर धर्मी में वैिष्स्यदहही नह, चेदिष्टं लेकर 
गर्त होने बाते समी सविकल्पक शान अप्रमाण दै । बौद्धो का उपयुक्त कथन अशुद्ध है, 
कर्णोति यनाभित अनुभवसिद्ध होने से धम॑धर्भियो फः यैशिषट्य भी ताज्विक ही मिद दीताहै, 
तथा अव्राधित होने से सविकल्यज्ञान भी भ्रमाणदही सिद्ध होता है) भीद्धां क हारा कहि 
जने वासे सम्बन्धानुपपति इत्यादि प्रज्ञाप त्क में अनङ्य अपेन्िर पा अगो मं फकरानि नटीं 
चेमे के कारण खण्डित ष्टो जते है। वे सम्बन्धानुपपसिको इम श्रार उपस्थापित करतें हं 
कि. सम्बन्थियो से रहने वाला सम्बन्ध क्या प्रत्येक सम्बन्धी मे पूर्णङ्पसे रवाह? या प्क 
केल्लक्ते सला है} एक सम्भन्वी मे पूणंरूपसेर्डे नो दुरे मे रह नदी सक्ता । यदि एक 
देश से रहे तो सम्बन्ध सांशा टो जायगा, जो उचित नरीह! किच, धमं धर्मो से भिन्न ह 
यी अभिन्न १ भिन्न दोर मी यदि वष्ट धर्मं वनकर रदेणानतो कुञ्यमभी धट क धमं बरन 
जायगा । यदि धमं घमो से अभिन्नहो तो धमंपर्मिमाख ष्टी भसेगत हो जायगा | इस प्रकार 
के तकौ का स्य लेकर परौद्ध सम्बस्यानुपपत्ति तथा धमंवर्भिभावानुपपनि इत्यादि का 
परहतिपण्दन करते है | उनके मतमें प्रधान दोय यदै कि उनके तकौ मे अपेक्षित भर्गो का 
समम्ब्य नहीं होता है) तकं कापांच भंग है। (१) आपादकं ओर भका मे व्याति, 
(ट) प्रवितकं से परति्रा्त नदीं होना, (३) मापाय मथं का विष्य मे पयेवसान, (४) आपाद्य 
अथं का अनिषत्व ओर (५) पपक्ष का साधकन होना! ओीदोक्त तकौ मे इन पाच अमो 
मे कर्यो का अभाव है ¡ इसकिये ये तक॑तर्काभास है । इनसे संन्धानुपपत्ति आदि सिद्ध 
नदीं दो सकते है । 


प्रथमः | माघाचुवादसहितम्‌ ९५. 
किश्च- 
परःखतपरिन्लोदात्‌ परस्तादपि बादिभिः। 
उपलम्मवके स्थेयं तदादौ किं न गृद्यते 4 
हद मित्थंतयोः किखिद्‌ यदि केनापि भज्यते । 
इदं नास्तीति बाचोऽपि भङ्खोऽन्यतरभङ्गतः ॥ 
विसंबादादिसाध्येषु यिक््पत्वादिहेतवः 
व्याङ्कलाः पर्‌ हेत्वादि बाधावाधाविकस्पतः ॥ 
श्रतः सिद्धोऽयं ताच्िकद्रव्याद्रव्यत्रिभागः । 


"परःशतः इत्यादि । सैकड़ों बार विचार करने के बाद्‌ भी वादियों को स्वोक्ताथंकी 
स्थापना के लिये अनुभव बल का ही आश्रय लेना दोगा) ेसी स्थिति म सवेप्रथम उस 
अनुभव ब्ल का ही आश्रय क्यो न लिया जाता। उस अनुभव बल के अनुखार धमघसिभाव 
कर्यो न माना जाता) 

इदमित्थम्‌ इत्यादि । “इदमित्थम्‌, अर्थात्‌ यह पदार्थं फेसा है” इस प्रकार कौ 
व्रतीतिर्यो में र्दः शन्दाथं धर्मो एवं “इत्थम्‌ शब्दां धर्मं प्रतीत होता है! इनं घर्म 
धर्मियों से यदि कोई वादी किसी का भी खण्डन करे तो उखे कहना होगा कि यह पदाथ चीं 
हि} उनका यह कथन मी खण्डित हो जायगा, क्योकि इस उपयुक्त कथन में शयह पदाथः 
थमी तथा नास्तित्व धर्मं प्रतीत होता है। धमैधर्मिमाव को लेकर प्च्रत होने वाल्ला उनकी 
उप्यक्त कथन भी खण्डित हो जाता है । 

¶विसंवादादिः इत्यादि । विसंवाद इत्यादि साध्यो को सिद्ध करने के लिये बौद्धं दारा 
कदे जावे बाले विकल्पत्व इत्यादि देवुपक्च ओर देत इत्यादि के विषय मरं चाध ओर अक की 
विकल्प करने पर व्याकुल अर्थात्‌ खण्डित हो जाते है! माघ यहदहैकि बोद्ध कहते है दकि 
शस्तम्भादिश्मिकल्पप्रस्यमो विसंवाद ५ परत्वात्‌ शुक्तिरजतप्रत्ययवत्‌? 1 अथं यह है 
स्तम्भ इत्यादि वस्तुओं के विषयमे होने यह स्तम्भ दहेः इत्यादि सविकल्पकश्चान 
विसंवादी है, अर्थात्‌ बाधित है, क्योकि यह सविकल्पक ज्ञान है, जिस प्रकार शुक्ति के विषयमे 
होने वाला ध्यह रजत है एेसा सविकल्पकनल्ञान सविकल्प ज्ञान होने से विसंवादी है, अर्थि 
बाधित ह, उसी प्रकार स्तम्भादि सविकल्पज्ञान भी बाधित है) इस अनुमान मे स्तम्भाईद 
प्रत्यय पश्च हे, विसंवादित्व साध्य है, सविकल्पज्ञानत्व देतु है! यँ षर यह ग्र्न उठता 
कि इस अनुमान के पूर्वपक्ष ओर देतु आदि के विषय मे अवश्य होने बले ज्ञान क्या बाधित 
विषयक दै, अथवा अव्राधित विषयक ह । बाधित विषयक होने पर इस अनुमान म पक्षासिदधि, 
हेत्वसिद्धि ओर साध्यबाघ इत्यादि दोष उपस्थित हयगे } अबाधित विषयक ह्येने पर उन पश्च 
दष्वादि ज्ञानो मे बाधितस्वरूप साध्य न रहने पर भी सविकल्पन्ञानत्वरूपी हेत होने से व्यभिचार 
दोषदहोगा! इस प्रकार धौद्धोक्त अनुमान मे प्रयुक्त देव॒ हेत्वाभास बन ज॑ते है \. उपः 
सविकल्पक नो का बाधितत्व सिद्ध नहीं होगा । 


१६ स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { जडद्रव्यपरिच्छेदः 
८ द्रव्याणां स्थैयं साधनं क्षणिकत्ववाद्‌ खण्डनं च ) 


तानि च द्रव्याणि स्थिराण्येद, कणभङ्गे प्रमाणाभावात्‌ । सहि 
मरस्यक्षतोऽतुमानतो वा नाचः, प्रत्यक्षस्य विपरीतरूपत्वात्‌, 
ग्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्षेण स्थिरल्स्येव सिद्धः । | 

भ्रान्तिरियमिनि चेन्न, कारणदोपचाधकम्रत्ययाभावे तत्वायोगात्‌ | 
यौक्तिकव्राघेन दोपोऽप्युन्नीयत इति चेत्‌, केयं युक्तिः ? कराकरणाम्यां 


इन सवर वित्रेचनो से यद सिद्ध द्ोता है किं द्रव्याद्रव्यविभाग तास्विक है, उसका 
अपलाप नदीं हयो सकता । 
( रव्या म स्थिरता का साधन पूवं कणिक्रन्वघाद्‌ का खण्डन ) 


दरव्य्ाद्रव्य विमागसेजो द्रव्य कहे गये, वे स्थिर । गौड लोग क्षणभंग को मिद्ध 
करते के लिये जो कहते दै कि समी पदाथ क्रणिक है, अर्थात्‌ एक क्षण रहकर द्वितीयषक्षणमं 
नष्ट हो जते दै] उनके इम क्षणभंगवाट मे कोड प्रमाण नीद! अतः द्रव्यो कौ स्थिर 
मानना चाहिये । शिच, बौद्धो से य पूना चाद्धियेफि क्यावै प्रसय्न प्रमाणसे क्षण्भेग 
को सिद्ध करते है १ अथवा अनुमान प्रमाण से सिद्ध करते है} प्रथमपक्ष समीचीन नहींदै 
कर्यकि प्रत्त से क्षणिकस्य सिद्ध नदीं होता है, किंतु उलटा स्थिरत्वं सिद्ध होतादहै। यद 
वही घट है इस प्रकार प्रत्यभिक्ा प्रत्यक्ष लोक मे होती र्ती है । उससे घटादि पदार्थो मं 
स्थिरत्व अर्थात्‌ पूर्ौततरकालवर्तित्व सिद्ध होता है । प्रत्यक्ष से पदार्थों का क्षणिकत्व सिदध नदी 
हेता 

“भ्रान्तिरियमित्यादिः } इस पर बौद्ध कहते है कि प्रत्यमिशा प्रत्यक्ष रान्ति है, उससे 
स्थिरत्व सिद्र नदी होगा } बौद का यह कथन ठीक नही है, स्योकि कारणटोप प्रं बाधक 
ज्ञान न होने पर भी प्रत्यमिक्ञा प्रत्यक्ष को भ्रम मानना उचित नष्टीषै। वह प्रमादी है, उससे 
स्थिसत्व सिद्ध होगा ही । इस पर त्रौद कहते है कि प्व्यक्षसे बाध न ष्टोने परमभी युक्तिसे 
प्रत्यभि बाधित हो जाती है; इसलिये मानना होगा कि प्रत्यभिज्ञा दोष से उत्पन्न है, अत एव 
धह भ्रान्ति है! बोर्दो से पूच्छना चादिये कि वहे क्लौन सी युक्ति है जिससे प्रत्यमिशा का बाध 
्ोता है । इस धद के उतर मे बौद्ध यह कते है कि बह युक्ति दो प्रकार की है--परथम युक्ति 
यह है फ स्थिसत्रवादी वेदान्ती यह मान्ते र किप्पकं ही यीनकुचूल म रहने समय अंकुर को 
उत्पन्न नहीं करता है । वही मौज क्षेत्र म पड़ने पर अंकुर को उत्पन्न करता है} इस प्रकार 
प्ठकं ही बीन म अंङकरोत्यादने ओर अंक रानुत्पादन रेते दो धम उपस्थित होते ६, इन धर्मो के 
अनुसार ब्रीज मे अंङरोत्पादन सामथ्यं एवं भंङ्करातुत्पादन साम्यं ठेस विरद धमो को मानना 
होगा । एक बीज में एेसे विष्द्ध दोनो धर्मो का समावेद्य होना महान्‌ दोषटहै। इस दोष 
का समाधान करने के जिए यड मानना दोगा कि समथ ब्रीज एवं असमथं चीज भिन्न भिन्न वस्तु 
दै, एक नदीं । यह प्रथम युक्ति है, इसके अनुसार बीज मे मेद सिद्ध ने पर दोनो बीन में 
प्ता का रहण करने वाली प्रत्यभि बाधित हो जती है, तथा भ्त्यभिक्ा किसी दोषसे ही 


प्रथमः |] भाषानुवादसदहितम्‌ १७ 


सामर््यासाम्यलक्षणविरुद्रधर्मेण अध्यासप्रसङ्गात्मिका समथेत्‌, कुर्या 
दिति; अङ्कर्वदशायामपि करणप्रसङ्गात्मिका वेति चेत्‌, सहकारिस निधौ कुं 
स्स्वभावत्वस्य सहकायं मावप्रयुक्तकार्याभाववच्वादेवां सामथ्यंपदार्थत्वात्‌ , 
ततश्च समथंस्येव करणाकरणयोः सहकारिसनिध्यसन्निधिग्रयुक्तत्वादेकतर 
समवेशः । 

नतु तावप्येकस्य कथयुपपदयेते इति चेन्न, तत्तत्सामग्रीस्न्तानप्रतिनियत-- 
कालतया तदुपपत्तेः । 


उत्पन्न दोती दै, अत एव भ्रम दै} दुसरी युक्ति _यह_है कि, यदि बीज सदा अंङुरोत्पादन, मेँ 
समयं ददी होता तो कुसूल से रहते समय भो अंकुर को उत्पन्न करे, किन्तु उत्पन्न करता नहीं । 
इससे सिद होता है किं अंकरुरान॒सादक कुसूलस्थ वीज तथा भंकुरोत्पादक क्षेचस्थ बीज भिन्न-मिन्न 
है । कुसूलस्थ बीज नष्ट होकर क्षेत्रस्थ बीज उत्पन्न करता हे, क्े्रस्थ बीज का पूवक्षणवर्तीं बीज 
कारण है, उसका तदूर्वक्षणव्ती बीज कारण है, इस प्रकारं प्रतिक्षण वीज भिन्न-मिन्न होता है । 
इस प्रकार समी पदार्थौ का क्षणिकत्व सिद होता है}! इन विमिन्न बीजों मँ एकता को ग्रहण 
करनेवाली प्रत्यभिन्ञा बाधित है, दोष प्रसूत है, उससे पदार्थौ का स्थेयं सिद्ध नदं होगा } इस ¦ 
प्रकार बौद्ध इन दोनों युक्तियो चे प्रत्यभिज्ञा का बाध करके प्रत्यभिज्चा को दोषम्रसूत सिद्ध 
करते है ।! इस बौदधोक्तवाद्‌ का खण्डन इस प्रकार है कि-- जीन का श्र॑कुरोत्पादनसामध्यं 
माना जाता है, कभी भी श्रंकुरोत्पादन मे उसका असामथ्यं नदीं माना जाता है | अतः बीजम 
विरुद्ध धर्म का समावेश नहीं होता है ] बीज मे विद्यमान सामथ्यं का निवंचन दो प्रकार काहै- 
(१) जल ओर मृत्तिका इत्यादि सहकारिकारण सन्निहित होने पर श्रंकुर को उत्पन्न करना, 
यह बीज का स्वभाव है । यह 'सहकारिसन्निधौ कुवरस्वमावव्व दी बीजगत सामथ्यं माना 
जाता है। (२) दूसरा प्रकार यह है करि सहकारिकारण न होने पर बीज श्र॑कुर को उत्पन्न 
नहीं करता है। बीज मे विद्यमान (सहकार्यभावप्रथुक्तकार्या भाववतः यह धमं सामथ्यं 
कहलाता है ।! यह साम्य बीज मे सदा रहता है ! उसमे असामभ्यं धमं है ही नदीं । अतः 
उसमे विरुद्धर्म का समावेश नदीं होता है 1 प्ररन--यदि बीज मे सदा सामथ्यं ही रहता है तो 
उस बीज मेँ क्षेनस्यता दद्या में च्रंकुरकरण एवं छुसूलस्थता द्‌शाभें श्रंकुराकरण एेसे विरुदध-धमं 
क्यो हुमा करते है १ उन्तर--बीज सदा समथं ही रहता है । उसमे विद्यमान अंङुरकरण 


स न्स 
प्क बीज मे समावेश हौ सकता है, उस्म कोड विरोध नही 

(ननु तावपि' इत्यादि । यद्यौँ बौद्धो द्वारा यह पूवप्च उपस्थित किया जाताहैक्रि 
सहकारिसननिधान तथा सहकार्थ॑सन्निघान इन दोनों विरुद्ध धर्मो का एक बीज मे समावेश कैसे 
हो सकता है १ इस पूर्वप्च का समाधान यह है किं--सहकारिसन्निधान-परयोजक-सामभी जब 
उपस्थित होती है, तब सहकारिसन्निधान हा करता है, सहकायंसन्निघान की प्रयोजक सामग्री 
जब उपस्थित होती है, तन सहका्य॑सन्निवान होता है } इस प्रकार सन्निधान ओर असन्निधान 

४: 


श्य स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { जरद्रव्यपरिच्छदः 


तत्सामभीविरोषसम्बन्धासंबन्धयोरपि चो्यमपरिदायमिति चेक, 
भिल्रकालभाविसामग्रीविशेषादेव परिहृतत्वात्‌ । 
` त्ञातीयस्येव बीजक्षणस्य समर्थबीजारम्मे स्वयाऽप्येतदपरिहायंम्‌ । 
तरव्षणस्रभावादित्यपि तत एव दत्तोत्तरम्‌, शअन्यथाऽ्ुपरम्यमानानन्त- 
चषणतस्स्वभावकरपनागोरवग्रसङ्गात्‌ । 


विभिन्न काल यँ होनेवाली अपनी अपनी सामम्री के अनुसार विभिन्न काल में हुआ करते ह} वे 
सामन्रियौ मी अपनी अपनो सामी के अनुसार विभिन कालमें दुभा करती ईद} सामभ्ीप्रबाह 
अनादि है । इस प्रकार तत्तत्सामम्रथुपाधिक सन्निधानासनिधानें फो विभिन्न कालो मेँ प्क बीज 
र होने मेँ कोई अनुपपत्ति नहीं है । 

(तत्सामग्रीविशेप इस्य्रादि! यहाँ बौद्धो की यद शेका> करि प्कद्री बीजम साममी- 
विशेष का संस्थ ओर असंबन्ध ये दोनों चिगद्ध धमं कैसे समावेश पा सक्र यह्‌ चोद 
अपरिदार्यं है) इस शंका का समाग्रान यह है फं विभिन्न कालौ मं होनेवाले त्तत्सामग्रीषिशेष 
के मनुसार बिभिन्न कालतो मे सामभ्रीवितैप संब्न्धासंचन्ध षो सक्ते है, दसम कोद विरोध नदीं । 
छख प्रकार चोद्यका परिहार हो जता है) ब्रह्य पर ये प्रश्नोत्तर भभिप्रेत ¦ परश्न--यदि 
किभिन्नरकाललौ को लेकर एक वस्तु मे सेजन्धासंत्रन्धरूपी विष्द्ध धर्मोका स्मावेश दो स्करेतो 
गत्व पं अश्वत्वसूपी विरुद धर्मौ का मी पक वद्ठु मे कालभेद से समाग्रेश हो सकता है, रेसी 
स्थिति ये विसेध कथा दी उच्छिनि हो जाययी } रेसी स्थिति कालभेद से विरद धर्मोका 
समाचेश कैसे माना जा सक्रता है १ उत्तर--दशंनानुसार इ स्प्रनस्था को माननेमें कोई 
आपत्ति नदीं है कि सामग्री संब्न्धरासंचन्धरूपी विरद धमं कालभेद से एक वस्तु म समावेश 
पाने योग्य रै, ककि वे वैसे टिस््राई देते दै, तथा गोत्त प्पवं अश्वत्वर्पी विमद धमे कालमेद से 
भीक वस्तुमे समावेश नक्ीपा सकते दहै; कर्मोकि उनके विधयमें वैसादी दशन दै) इस 
प्रक्र दशंनानुसार व्यवस्था सध जाती है । 

(तनातीयस्यैवः इत्यादि 1 निम्नलिखित प्रतिग्रंदी के अनुसार उपयुक्त अथं को बौद्धो 
करोः मानना पडेगा } प्रतिव्रदी यह है करं नद्ध कुमूलस्थ एवं क्षे्रस्थय कनमग्रीजौ को कलम- 
बीजत्वरूष से सजातीयं मानते ईह } ये बीज परतिक्वण नश्वर होने से क्षण केषलाते ई} शश्ण्यने 
हस्यते श्चणः'' एसी व्युतति है ! एक जातीय चीजक्षर्णो मै एक बीजध्रण समथ चीज का उत्पादक 
होती है, दुसरा नदीं । पेखा क्यो होतादहै इस प्रकार प्रश्न उपर्थितं ने पर आपक्रो 
अर्थात्‌ नौद्धौ को ग्रही उत्तर देना होमा कि पतिनियत-कालबिशेष म॑ होनेवाले सामग्रीविशेष का 
सणएक्षिष्य ही इसमे कारण है 1 वह सामप्री विशेषसान्निष्य जिप्त बीजक्षणको प्रा्तहोता है, वद 
सर्धं बीज का उत्पादक होता है } इस प्रकार बैद्धोको भी कालविश्चिषप मावी सामग्रीसान्निध्य 
की महिमा माननी होगी । इस पर बौद्ध यह शंका करने कि हम कालविशेष भावी 
सक्प्रीविशेष्सालिष्य का आश्रय नहीं तेते दै, किंतु हम यष मानते ई कि स्वभावबादके 
असार यद सिद्ध होता है कि समथं वीजक्षण केषूवंक्षण मे विद्यमान नीजश्रण भँ ही यह स्वमाव 


प्रथमः | माषोा्वादसदहितम्‌ १६ 


अन्वयव्यत्तिरेकवतामपि सहकारिणामकारणत्वे दुरनिवंहयुपादानस्यापि 
कारणत्वम्‌ | 


रहता है, जिससे समर्थं बीज उत्पन्न होता है 1 सजातीय होने पर मी दूसरे बीजक्षणों सँ वह 
स्वभाव नहीं रहता, अतः उनसे समथं बीज उत्पन्न नहीं होता ] इस प्रकार जब निर्वाह हौ जरात 
है, तन कालविशेषभाविसामग्रीसान्निध्यमदिमा को मानने कौ क्या आवश्यकता है १ इस शंका 
का समाधान यह है किं--यदि बोद्ध स्वमावबवाद्‌ का आश्रय लेते है तो हम भी स्वभाववष्द 
का आश्रय लेकर यह कद सक्ते ह कि सामग्रीविशेष जो कालविशेष में होती है, उसका कारण 
उनका स्वभाव ही है । उनमें एेसे स्वमाव है जिनके कारण वे कालविशेष मे होते है । इस म्रकार 
हम भी स्वभाववाद के अनुसार उत्तर दे सकते है । सामग्रीविशेषों के कालविशेष से होने में शंका 
नहीं करनी चाहिये 1 इस पर बौद्धो की यह शंकादहै कि दम दोनो को स्वमाववाद्‌ का आश्रय 
लेना पड़ता है, रेसी स्थिति में आपके स्थिरवाद्‌ को ही क्यो मानना चाहिये १ इसका समाधान 
यह है कि--क्षणिकवादी बौद्धो के मत में प्रतिश्चण बीजों की उत्पत्ति एवं नाश माना जाता है । 
इस प्रकार मनन्तबीज माने जाते है, वैसे मनन्तबीज तो दिखाई नदीं देते ई, अनुपलभ्यमान 
अनन्तबीजक्षणों को मानना एक महान्‌ दोष है । तथा दूसरा दोष यहं है कि--्रत्येकं बीजश्चण 
मेँ उत्तर बीजोत्पादना्थं स्वभावविशेष की कल्पना करनी पडती है । इस प्रकार अनन्त बीजों यं 
अनन्तस्वभावों की कल्पना करना दूसरा दोष दहै । इन दोषों के कारण बौद्धसम्मत क्चणिकबाद्‌ 
त्याज्य सिद्ध होता है । स्थिरवादी के मत मे न अनन्तबीजों की श्रौर नदीं अनन्तस्वमावौँ 
की ही कल्पना करनी है; इसलिये गौरवदोष से रदित होने कै कारण स्थिरवाद्‌ उपादेय 
सिद्ध होता है । 

अन्वयव्यतिरेकवतामपि" इत्यादि ! यद पर बौद्धो की यह शंका विवक्षित है कि--स्थिर 
वादी ने कहा किं सहकारिकारणसन्निदित होने पर दी बीज अंकुर को उत्पन्न करता है, अन्यथा 
नहीं | इस कथन से सहकारिकारणं का च्रंकुरकारणत्व सिद्ध दौता है। हम बौद्ध सदकार्र्यो 
को कारण नहीं मानते है । जब वे कारण नहीं है, तब उनके सनिधान की क्या आवश्यकता. है 
यदि वे कारण होते तो उन्है मी सद्‌ा श्चंक्कुर को उत्पन्न करते ही रहना चाद्ये, रेसा होता 
नहीं । इससे उनका अकारणत्व ही सिद्ध होता है । किंच, कारणों म यह स्वभाव देखा गया ह 
कि कारण कार्यं को अपने सँ उत्पन्न करते है । खत्तिका इत्यादि उपादान कारण अपने मेँ घयादि- 
कार्यो को उत्पन्न करते देखे गये है, इसलिये उपादान को कारण मानना उचित है| किंतु 
सहकारिकारण अपने मेँ कार्यं को उत्पन्न नदी करतें है । इसलिये सहकारियो को कारण नहीं 
मानना चाहिये । स्थिरवादी सहकाररियो को भी जो कारण मानते दहै, वद कैसे संगत होगा. १ 
इस शंका का समाधान यह है कि--अन्वयसहचार एवं व्यतिरेकसदचार से कारणत्व निशित 
होता है ! “्यत्सस्वे यत्स्वम्‌, यदभावे यदभावः” यह अन्वयव्यतिरेक सहार है । जल इत्यादि 
सहकारिकारण होने पर श्रंकुर उत्पन्न होता है, जल आदिन होने पर श्रंक्कुर उत्पन्न नहीं 
होता है 1 इन अन्वयव्यतिरेक सदहचारो के अनुसार सहकारियो को भी कारण मानना न्यायप्राक्त 
है ! अन्वयन्यतिरेक सहन्चार होने पर भी यदि सहकारी कारण न मने जोय तौ उपादान का भी 
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यदि च काटसेदभिन्योरेव करणाकरणयोः सहकारिसनिष्यसनिध्योर्वा 
वस्तुभेदकत्वम्‌ , देशमेदमिन्नयोरपि करणाकरणयोः साम््यासामध्ययोः 
सहकार्यसन्निन्यसन्निष्योर्वा तयोर्मेदरत्वभ्रसङ्कन श्वणेऽपि जुम नेऽनवधिक- 
मेदपसङ्घेन कचिदेकं न सिध्येदिति शूल्यवादप्रसङ्कः । 


रणत्व सिद्ध नदह होगा }! अन्वयव्यतिरेक सद चार उपादान पं सहकारी दोनो को कारण 
सिद्ध करते है । यदि सहकारी कारण न दतो उपाद्रान भी कारण नदी होगा } पेसी स्थितिमं 
(अधिपतिसदटकायःलम्बनसमनन्तरप्रत्याश्चत्वारय शानोस्तिदतवःः यह बौद्ध सिद्धान्त भी 
असंगत हयो जायग(! इस विवेचन से सिद्ध दोताहे फि जिस प्रकार उपादानकारण कारण दहै, 
वैसे सहकारी मी कारण ही है] 
व्वदि च कालमेदमिन्नयोरेवः इत्यादि! चेद्धोन यदं माना दै क्रि विभिन्न क्लोम 
होनेवाल्ते कारण एवं अक्रारण, तथा सहक्रारिसननिधान अर आसनिधान सस्तु को भिन्न कर 
देते षै) वे एक वम्तुमे समव्रेख नीपा सक्त, क्षकं वर विरद ई, काज्ञभेद्‌ स भी उनका 
विसेव शान्त नद्य हेता } वद्धा का उपर्युक्त मन्तव्य ठीक दाहे, सस्योकि वैसा मानने पर 
यह्‌ मी मानना होगा कि विभिन्न देश में होनेवाि करणाक्रण, सामर्थ्यासिमध्यं प्व सहकारि- 
सन्निधानासंनिधान मी वस्तुको भिन्न कररदेमै | प्क वस्नु मं समाप्रश नरी पार्येये, क्योकि 
ये विरुद्ध धर्म है, देशभेद इनके विरोध कौ शान्त नीं कर सकता} लोकम देवरा जाता दे 
किं समी बीज समी देशों मे कायं को उत्पन्न नदीं कसते है, किन्त किसी एक देशविेष्रर्म दी 
श्रङ्कर को उत्त करते ई बीज किसी दशमं दी अंङ्करोत्पाद्नसामथ्यं सव्रता है, अन्य 
देशौ मे असामथ्यं रखता है, तथा ब्रीजक्रो करिसीदशमेष्टी सदकारिसनिधान होता है, दूसरे 
दर्शो म सदहकायंसननिधान होताहै। इदस प्रकार णमक ही त्रीजमं विभिन्न देशौ को लेकर 
करणाकरण, सामर्थ्मासामथ्यं ओर सदकारिसन्निधानासरनिधान पसे विरुद्धं उपरिथत होते हे) 
ये विरद्धधमं एक वस्तु मे कैसे समव्रेश प्रति हए इम प्रश्न क्रा उनर रिथरवादी यतेत 
कि--इन धर्मोमे बिरोध देशभेदके कारणशान्तदहौजतादहै। परन्तु बड इन धर्मम 
विद्मान विरोध को देशमेद के बल से शान्त नी कर सकने है, क्योकि जिस प्रकार उनके मत 
मै इन धर्मो मेँ उपस्थित विस्र कालमेद से समादिन न्ग हीना, उसो प्रकार देशभदसेभी 
समाहित नदीं ह्येगा । रेसी स्थिति मेक बीजम इन विद्ध धमो कौ उपरिथत होने पर उन्हं 
यही मानना दोगा क्रि वह्‌ एकं त्रीज एक नदीं है, रितु अनेक है | करणसरामध्यं आर सहकारि 
स्निधान इन धर्मो को अपरनानेवाला बीज एक है, तथा अकरण, असामथ्यं आओौर सहकाय- 
सन्निधान इन घर्मो को अपनान्नेवाला बीज दूसरा हे} दम प्रकार जण्क ही बीज भिन्न भिन्न 
होया, तो इस प्रकार प्रत्येक वस्तु मे अनचधिक्र भेद दामा, करटी भी कोद मो बस्नु प्क सिदध नदीं 
होगी, जव कदी एक मी पदाथं सिद्ध नदीं होगा तो “सवं शून्यम्‌" यद माध्यमिकसंमत 
शून्यवाद उपस्थित होगा, जो वैभापिक बोद्ध को अआभिमन नरद | सन्पत्रादर से चने के लिये 
वेमापिकों को यद मानना द्येगा कि उपयुक्त चरमो मं विच देशभेद्रसं शान्नदहीतादै, वे एक 
वस्तु में रह सकत दै } उसी पकार यद भी मानना उचित दहै करि उप्यक्त धर्मो मं विरो 
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देशभेदे स्वसन्निभ्यसन्निधिस्यामेव तदुपपत्तिरिति चेन्न, तयोरपि तद्- 
देव विरुद्रयोर्मेदकत्वम्रसङ्गात्‌ । 

परस्पर विरुद्धपूवापरकालसम्बन्ध एव एकस्य कथमिति चेन्न, स्वापेक्षया 
पूर्वापरत्वस्यासिद्धः। नदि स्वप्रागभावप्रध्वं सावच्छिननकालसंबन्धित्वं वस्तुनो 
नूम: 1 अन्य पेक्तया पूर्वापरयोरपि कालयोरेतदपेच्तया स्वकाले विरो- 


कालमेद्‌ से शान्त हो जाता है, वे घमं एक वस्तु रद ॒ सक्ते ह । एसा यदि माना जायतो 
क्षणिकवाद्‌ की जड़ ही कट जाती है | 


"देशभेदे" इत्यादि ] बौद्ध कहते दहै किं बीज जिस देशा मँ सन्निहित होरा, उसदेशमें 
श्रकुर को उत्पन्न करेगा, अस्यत्र नदी, इस प्रकार व्यवस्था मानी जा सकती है ] उनका यहं 
कथन समीचीन नहीं है कि एक बीजका किसी देश मै सन्निहित दोना तथा दूसरे देशम 
असचिहित होना रसे विरुद्ध धमे इस पक्षम भी एक बीज म समाविष्ट होते है! ये विसद्ध 
धमं उस वीज को भिन्न कर दंगे} इसलिये इन धर्मो मे उपस्थित वियेध को देशमेद से ही 
शान्त करना होगा ] उसी प्रकार विरोध कालमेद्‌ से भी शान्त हो सकता है । क्षणिकवादं 
खण्डित हो जाता है । । 


धपरस्परविखद्ध' इत्यादि } बौद्ध दूसरे प्रकार का आश्रय लेकर क्षणिकत्ववाद्‌ को सिद्ध 
करते हुए कहते है किं स्थिरवादी पदार्थो को स्थिर मानते हुए यहः कहते है कि प्रत्येक पदार्थं 
पूर्वकाल एवं उत्तरकाल मे रहते है, इस प्रकार दोनो कालो में रहने से दी पदाथ स्थिर माने 
जाते दै] स्थिरवादि्यो का यह कथन ठीक नहीं है, क्योकि पूवेकाल-संबन्ध एवं उत्तरकाल- 
संबन्ध परस्पर विरुद्ध दै, वे एक वस्तुमे कैसे माने जा सकते है १ वस्तु स्थिर कैसे सिद्ध 
होगी । वस्तु को क्षणिक मानना ही उचितदहै। बौद्धो की इसशंका का समाधान यह है 
किं स्थिरवादी परत्येक पदार्थं म पूर्वापरकालसंबन्ध मानते है, वे पूर्वापरकाल उस वस्वुके 
परति पूर्वापरकाल नहीं है, किंत अन्य वस्तुर्भो के प्रति पूर्वापरकाल है । उस वस्तु के प्रति तो 
वे काल स्वकाल हैँ । स्वकाल चननेवाले उन पूर्वापर कालो मे उस वस्तु का संबन्ध होने म कोड 
दोष नहँ है | माव यह है कि किसी वस्तु का प्रागभाव जिस काल सें रहता है, वह काल उस 
वस्त॒ के पति पृवकाल कदा जाता है, एवं जिस काल मे जिस वस्व॒ का प्रध्वंसाभाव रहता ह, 
वह काल उस वस्तु के परति उत्तरकाल कहा जाता है ! किंसी किसी पदाथ के प्रति पूवंकाल एवे 
उत्तरकाल बननेवाला काल तीसरे पदार्थं के प्रति स्वकाल बन जाता है, क्योकिं बह पदाथ उन 
-कालों मे रहता है । अन्यान्यपदार्थो के प्रति पूर्वापरकाल बननेवाला काल तीसरे वस्तु के प्रतिं 
स्वकाल बनं इसमे कोई विरोध नहीं है! हम स्थिरबादी पदाथ को पूर्वापरकालसंबन्ध मानते 
हुए यह नहीं कहते दहै कि वह॒ पदाथं अपने प्रागभाव एवं प्रध्वंसाभाव का अधिकरण 
-बननेवलते कालौ मे रहता है, किंतु यदी कहते है किं वह पदाथं उन कालौ में रहतादहै, 
जो उसके प्रति स्वकाल ई, तथा दूसरे पदार्थों के प्रति पूर्वापरकाल है क्योकि दूसरे 
पदार्थो के प्रागभाव एवं प्रध्वंसाभाव उन कालम रहते दै। यदोँ पर यह दष्टन्त 
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धाभाव क्षणेऽपि स्वीकार्यः । यथा परमाणुद्धयपिक्तया पूर्वापरीभूतस्य 
तन्मध्यदेशस्य परमाण्वन्तरं प्रति स्वदेशतया न तस्य तत्सम्बन्धविरोधः । 
अन्यथा पूर्वत्‌ क्षणोऽपि च्ञुण्णः | 

तथापि पूर्वापरकालयोस्तदुपाध्योवां विरुद्धयोस्तेजस्तमसोरिव कथमेकत्र 
समवेशः ? अविरोघे तु यौगपयम्रसङ्ग इति चेन, यौगपद्ये हि तयोर्विरोधः, 
न स्वेकवस्तसंबन्धे । अन्यथा एकन्ञानसंवन्येऽपि विरोधप्रसङ्खेन प्रत्वभिज्ञा- 
स्वरूपस्यानुत्पत्ति प्रसङ्गात्‌ । 


ध्यान देने योग्यै कि दो परमाणुभो के बीचमे एक मध्य देशहै जौ एक परमाणु के 
परति पूर्वदेश है, तथा दूसरे परमाणु के प्रति अपरदेख है । वह मध्यदेश तीसरे परमाणुके 
पति स्वदेश बन जाता है, उस मध्यदेश मे उस तीसरे परमाणु का संबन्ध होनेमे कोद विरोध 
नहीं है। इस दृष्टान्त के अनुसार प्रकेत मे यह मानना चाहिये कि अन्य पदार्थो के प्रति पूर्वा- 
पर बननेवाल्े काल तीसरे वस्तु के प्रति स्वकाल बन सकते है, उन कालोमे वहे वस्तु रह 
सकती हे । यदि यह न माना जाय, कंठ यदि यदी माना जाय कि अन्यान्य वस्तुओं के ग्रति 
पूर्वापर बननेवाल्ते कालौ से संबर्ध तीसरी वस्ठं का नदीदहोस्कतादै, वे विरुद्ध दहै, तो एक 
परमाणु के प्रति स्वदेश बननेवाला देश अन्य परमाणुं के प्रति पूवदेश एवं परदेश बनने के 
कारण उस्र एक परमाणु से संबन्ध नहीं रख सकता है। वहाँ यही मानना हौगा किं वह पूर्वा 
परदेशसंबन्ध एक परमाणु के प्रति विख हौने से उस परमाणु को भी इस प्रकार भिन्न 
मानना होगा कि किसी परमाणु के प्रति पूवंदेशा बननेवाले उस देशम विद्यमान परमाणु 
मिन्न दै, तथा दूसरे परमाणु के प्रति अपर्देडा बननेवाले उस देशम विद्यमान परमाणु भिन्न 
ह । इस प्रकार एक एक परमाणु भी यदि भिन्न मने जोँयतो कीं भी कोद भी एक पदाथ 
सिद्ध नदीं होगा 1 वहीं शून्यवाद उपस्थित हो जायगा । 

प्तथापिः इत्यादि । बौद यह शंका करते है किं दम यह नदीं कते किं प्रागभाव- 
प्रथ्वं्ाभावावच्छिन्न कालसंबन्ध वस्तु मे नदीं हो सकता है । कंठ दम यदी कहते ह कि स्थिर- 
वादियों मे कालतस्व को माननेवाले लोग एक वस्त॒ मे पूवंकालसंबन्ध ओर अपरकालसंबन्ध 
का समावेश मानते है | कालतत्व को न माननेवाले कई वादी उन उपाधियो--जो पूवंकाल 
एवं अपरकाल के लिये उपाधि ह्येते हैके सबन्धौ का एक वस्त॒ मे समाव मानते द । 
हमारा ( बद्धौ का ) यह मत है कि जिस प्रकार तेज ओर अन्धकार विख है, उसी प्रकार 
ूर्वकालसंबन्ध एवं अपरकालसंबन्ध परस्पर धिरद्ध है, एक वस्तु मे समावेश नहीं पा सकते, 
तथा वे उपाधि भी परस्पर विरुद्ध है, एक वस्तु मेँ संबन्ध नहीं रख सकते । यदि ये विरुद्ध 
न हों तो पूर्वापरकाल संबन्ध एवं उन उपाधियो का संबन्ध एक वस्तु मे एक साथ क्यो नदीं 
होता, अर्थात्‌ एक काल मँ क्यौ नदीं होता ! अविषर्ड होने पर तो उनका यौगपद्य दोना चाद्ये १ 
इस दाका का समाधान यह दै कि पूरवांपरकालसंबन्ध तथा तदुपाधिसबन्ध एक साथ युगपत्‌ तदुपाधिसंबन्ध एक साथ युगपत्‌ 
होने म विरोष रखते है । एक वस्तु से संबड़ होने मं विरो नी सवते दै । ण वस्छ दोनी 
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यदि पुनः कायो; स्वरूपभेदेन तादात्म्यविरोधो विषक्तितिः, तर्हि 
ख्परसयोरिय नेकवस्तु संबन्धं प्रविभन्त्स्यति । न चैकस्यानेकसंबन्धः 
क्चिदपि नास्तीति वाच्यम्‌ , कणिकनिधंमंकपरमाणावपि पृञ्चदश्षायामनेक- 
नेरन्तयदिरभ्युपेतत्वादिति । 

एतेन वतेमानत्वभ्रस्ययात्‌ कणभङ्गसिद्धिरिति बदन्तोऽपि निरस्ताः । 
नहि तेन पूर्वापरकारसंबन्धामावो गद्यते, न चाक्तिप्यते, तद्विरोध्यवतं 


कालौ वे उन उन कालौ में संवर्य रख सकती है, मले युगपत्‌ संबन्ध न र सके । यदि पूर्वापर 
कालौ का एक वस्तु संबन्ध विरुद्ध मानाजाय तो उन कालों के एक ज्ञानसंत्रन्धको भी 
विरुद्ध मानना हौगा, रेप स्थिति मँ वह प्रत्यभिज्ञा स्वप ही अनुपपन्न हो जायगा, जिसमें 
पूर्वापरकालों का भान अवदय होता है । प्रत्यभिज्ञा को अप्रमाण माननेवाले बौद्ध भी ग्रह मानते 
दै किप्रत्यभिज्ञा मेँ पूर्वापरकाल मासते है} यदि पूर्वापरकालौ का एक वस्तुसंबन्ध विरुद्ध दो 
तो पूर्वापरकलि। का ग्रहण करने बाल्ञे प्रत्यिज्ञस्वरूप की उत्पसि ही अंम्व हौ जायगी | 
इसलिये यदी मानना होगा कि एक वस्तु मेँ पूर्वापरकालसंत््थ विरु नदीं है । 

ध्यदि पुनः इत्यादि । यदि बौद्धो की शंकाका यह अभिप्राय कि पूर्वकाल ओर 
अपरकाल स्वरूपतः मिन है. तो उनमे तादात्म्य अर्थात्‌ एेक्य नदींहो सकता है, तो उसका 
समाधान यह है कि मले उन कालौ को स्वरूपभेद होने से तादात्म्य न हो, तथाप उनका एक 
वस्तु मँ संबन्य उसी प्रकार हो सकता है जिस प्रकार परस्पर भिन्न होने से तादात्म्य न रखने 
वाले रूप ओर रस इत्यादि गुण एक वस्तु मे बने रहते ह । यह तो बौद्ध कह ही नहीं सकते 
फ्रि एक पदार्थं का अनेक वस्तुओं से संवस्ध कीं मी नदीं होता है, क्योकि क्षणिक निमंक 
परमाणु को माननेवले बौद्धो ने भी यह माना है कि जव अनेक परमाणुं मिलकर पुञ्ज बनते 
है, तब प्रस्येक परमाणु को अनेकं परमाणुं के साथ नेरन्तयं संबन्ध बना रहता है । 


एतेनः इत्यादि । इस प्रकार एक पदाथं मं पूर्वापरकालसंचन्ध को सिद्ध करने से 
क्षणमंग को सिद्ध करने करे लिये दूसरी युक्ति को उपस्थित करनेवाले अन्य बोद्ध मी निरस्त 
होगये। वे इस युक्ति को प्रस्त॒त करते दहै किं प्रत्यक्ष से घट आदि पदाथं वर्तमान 
प्रतीत होते है । इससे सिद्ध होतादहै किं घटादि पदार्थं अवतमान नदीं है, दोद्ी पदाथ, 
अवतंमान माने जाते दै--८ १ ) अतीत ओर ८ २) भविष्य । इस वतमानत्वप्रतीति से फलित 
होता है कि घटादि पदाथं अतीत नदीं है, तथा मविष्य मी नदीं है । पूवकालसंबद्ध वस्तु अतीत 
कहलाती है, तथा मविष्यत्कालसंबद् पदाथं मविष्य कलाता है। इस वर्तमान प्रतीति 
से यह सिद्ध होता है कि घटादि पदाथे पूवेकालसंबद् नहीं है, तथा भविष्यत्कालसंबद्ध भी 
नहीं है। इस प्रकार फलित होनेसे यही निणंय करना पडता है कि घटादि पदार्थं 
वर्तमान कालसेही संबद्ध है, पूवंकाल एवं अपरकालसे संबद्ध नदीं है| घटादि पदार्थ 
श्रणिक है, क्योकि उनका वतमान क्षणसंबन्ध ही प्रमाणित होता है । यह बौदों के क्षणमंगवाद्‌ 
को सिद्ध करने बाह्ली तीसरी युक्ति है| इसका निराकरण इस प्रकार है कि इस वतमानत्व- 
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मानत्वमात्रनिषेधात्‌ , तस्य च तदानीं प्रागभावम्रध्वंसाभावनिषेधात्म- 


कत्वेन पूर्वापरकारसंबन्धाविरोधित्वात्‌ । 

प्रत्यक्षेणेन्द्ियसंबन्धक्षणो गृहीतः, क्षणान्तरं तु तस्य कृतः सिद्धमिति 
चेन, प्रत्यभिज्ञानस्य तदबाधस्प चोक्तत्वात्‌ । प्र्यभिज्ञास्वादेव दीपप्रस्य- 
भिज्ञावत्‌ सर्वापि प्रस्यभिज्ञा भ्रान्तिरिति चेत्‌, पूर्वोक्तनैव सोपाधिकत्वात्‌ , 


प्रतीति से ्षणमंग सिद्ध नदीं होगा । इस व्तमानव्वप्रतीति से घटादि पदार्थो मे पूर्वापरकाल- 
संबन्धामाव यहीत नहीं होता, अन्यथानुपपत्ति के द्वारा सूचित भी नदीं होता । इस वतंमानत्व- 
प्रतीति से इतना दी पलित होगा कि घटादि पदाथ उस समय अवतंमान नहीं ह 1 घटादि पदाथं 
उत्त समय स्रं अवसान तमी मानने जा सक ई, यदि उस माने जा सकते दहै, यदि उस समय घरादि पदार्थो का प्रागभाव 
या प्रध्वंसामाव रहता । उस वतमान समयमे घटादि पदार्थोका प्रागमाव या प्रध्वंसाभाव 
नहीं रहता है, कन्व घटादि पदाथ रहते दहै] इस प्रकार उस व॒तमानत्व-प्रतीति से 
घटादि पदार्थोका प्रागनाव ओर प्रष्वंस्ामावरूपी अवर्तमानत्व उस समय निष्रिड 
होता दै, यद्‌ नर्हा कि वादि पदाथ का पूवापस्कालसुवररव्‌ । हे, यह नदीं किं घरधदि पदार्थो का पूर्वापिरकालसंवन्ध निषिद्ध होता दही] वर्तमानल- 
प्रतीति पूर्वापरकालसंवन्ध से विरोध नदीं स्वती है घटादि का पूर्वापरकालसंबन्ध एवं 
स्थिरत्व हय सकता दै । 

'प्रतयत्तेणः इत्यादि } यद्य पर बौद्ध यह ॒प्रदन रखते दहै किं प्रत्यक्ष प्रमाणसे इतना 
सिद्ध होता है कि वह पदाथं उस क्षण में है, जव इन्द्रिय का उस पदां के साथ संबन्ध अर्थात्‌ 
संनिकषं रटत है । इसवे इन्द्रिथसंबन्धवाले क्षण मे पदां का सद्भाव प्रमाणित दता दै, 
अस्य क्षणो मे पदाथ का सद्धाव प्रव्यक्त से प्रमाणित नहीं होता दहै) रेसी स्थिति मे अन्य 
क्षणो मे मी पदाथं का सद्धाव मान कर स्थिरत्व क्यों भानना चाहिये, इसमें क्या प्रमाण 
है१ इस प्रश्न का उत्तर यह दकि प्रस्यभिज्ञाग्रव्यक्ष से अतीतकाल एवं वतमानकाल में 
पदार्थो का सद्धाव प्रमाणित होता है) “यह वही प्रर हैः इत्यादि प्रत्यभिज्ञा अबाधित 
दोनेसे प्रमाण है। वह अथं पदले ही कदा जा चुका है। प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्चसे 
अनेक कालसंबन्ध प्रमाणित होने से पदार्थो को स्थिर मानना उचित दी दहै। 
इस पर बौद्ध कहते है किं घटादिपरस्यभिक्ञा प्रत्पभिन्ञा होने के कारण दही भ्रान्ति, 
इस अनुमान मे दीप प्रत्यभिज्ञा दृष्टान्त है) प्रतिक्षण दीपञ्वाला भिन्न-भिन्न होने पर 
भी साद्य दौष के कारण उन दीपञ्वालाओं के विषय मै “सेयं दीपज्वाला? 
अर्थात्‌ “यह वही दीपच्वाला है" एेसी प्रत्यमिज्ञा होती है। यह प्रत्यभिज्ञा भ्रान्ति 
है, पेसे दी प्रत्यभिक्ञा होने से षटादि-प्रत्यभिज्ञा मी भ्रान्ति है) उससे धटादिमें 
स्थिरत्व सिद्ध नदीं दोगा । बरौ का यह कथन समीचीन नदीं है, क्योकिं बौद्धवणित प्रत्य- 
भिज्ञा भ्रान्तित्वसाधक उपयुक्त अनुमान सोपाधिकत्वदोष से दूषित है] कारण दोष्र ओर 
बाधकमत्यय इत्यादि उस अनुमानमें उपाधिदहै। जिसक्ञानके कारणम दोष्रदहो तभा 
जिस ज्ञान को बाघनेवाला ज्ञान उत्तरकाल मेहो, उसन्ञानको भ्रम मानना उचित है। 
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एतदयुमानमात्राभ्यत्वे प्रत्ययस्वादेव सवैः ्रत्ययो भ्रान्तिरिति माभ्यमिक- 
समुस्थानस्य दुष्परिहरत्वात्‌ । क्षणभङ्ग आान्तिरूपापि प्रत्यभिज्ञा स्मृतिमात्र- 
मपि नोपपद्यत इत्यात्मनि बक््यामः । 

ततश्च व्याश्चिप्रतिसन्धानायनुषपत्तेरनुमानमात्रमेव निभूलमिति कृतः 
क्षणभङ्गालुमानम्‌ ? यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ , यथा घटः, सन्तश्चामी भावा 
इत्यपि न । भावशब्देन विश्वपक्तीकारे पक्षहेतुदृ्टान्तमेदासिद्धिः। 
घटव्यतिरिक्तपक्तीकारे धटस्य क्ञणिकत्वासंप्रतिपत्तेदान्तत्वायोगः, विरुदध- 
धर्मोध्यासस्य च परिहृतत्वात्‌ । 


दीपप्रत्यभिज्ञा मेँ साहक्य कारण दोषदहै, तथा उत्तरकाले यह बाधक ज्ञान दहोतादहैकि 
यह दीपज्वाला पूवंदीपज्वाला से भिन्न दै। अतः दीपप्रव्यभिज्ञाको भ्रम मानना उचित 
है. घयदिप्रव्यमिक्ञा मे नकारण दोष है, न बाधकज्ञान। रेसी स्थितिमें उसे म 
मानना उचित नदींहे। वदप्रमादी दहै, उससे पदार्थो का स्थिरस्व सिद्ध होगा द्यी । 
इस पर बौद्धोका यह प्रदनदहै किं बाघक प्रत्यप होने पर पूर्व॑ज्ञान को रम मानना 
सवं संमत है । प्रस्यभिज्ञभ्रान्तित्वसाध्रकं उपर्युक्त अनुमान को प्रत्यभिज्ञा के विषयमे 
बाधकप्रत्यय मानकर उससे बाधितदहोते से प्रत्यभिज्ञाको भ्रम क्यों न मानाजाय१ इस 
प्रशन का उत्तर यह है कि उपर्युक्त अनुमानके प्रामाण्यके विषयमे हम दोनोंमै विवादं 
चल रहा है, एेसी स्थिति मेँ वह बाधकं प्रत्यय नहीं माना जा सकता । यदि एेसे अनुमान से 
बाधित होने सेदही प्रव्यसिज्ञाको ्रान्तिमाननादहदोतो शश्ञानदहोने के कारण ही सभी 
लान भ्रम हैः इस अनुमान कोल्लेकर उटनेवलि माध्यमिकमत का खण्डन करना कठिन 
दो जायगा । क्षणिकखवादी बोद्ध माप्यमिकृमत को नही मानते 1 यद _-सर्ब॑समत ह । 
किंच; क्षणभंग मानने पर श्रान्तिरूपा मी प्रस्यभिज्ञा उपपन्न नदीं होती, तथा स्मृति 
सामान्य मी उपपन्न नहीं होता, क्योकि प्रत्यमिज्ञा स्मरतिसंस्कारानुसार उस आत्मा 
कोहोती है, जिसने पहले उस पदाथं के विषय मं अनुमव पाया हौ 1 यदि पहले अनुभव 
करनेवाला आत्मा उत्तरकालमें रहै तो उसको प्रत्यमिन्ञा इत्यादि हो सकते ईह! क्षणभङ्ग 
वादी के मत में आत्मा क्षणिक है, वह पतिक्षण सिन्न सिन्न दहै) इससे सिद्ध होता है किं पहले 
अनु भव करनेवाला आत्मा, उत्तरकालमें स्मरण करनेवाले आत्मासे भिन्नहै) स्मरण 
करनेवाले द्दितीय ात्मा ने अनुभव किया नहीं, रेसी स्थितिमें उसको स्मरण कैसेदो 
सकता है 1 स्थिरात्मवादी के मत में प्रत्यभिज्ञा ओर स्मरणका दोना संमव है, क्षणिकवादी 
के मत में इनका होना असम्भव है] यह अर्थं आत्मनिरूपण मेँ विस्तार से कहा जायगा । 
'्ततद्चः इत्यादि । क्षणभंग प्च मै जब स्मरणसामान्य ही अनुपपन्न होता है, -तब 
व्यासिस्मरण इत्यादि कैसे दो सकते दहै १ व्यात्तिस्मरण इत्यादि असंगत होने पर अनुमान- 
सामान्य निमूंल होने से उदय पा दी नदीं सकता 1 रेसी स्थिति मेँ क्षणमंगवाद्‌ मेँ क्षणिकत्व- 
साघक अनुमान कैसे सिर उठा सकता है। क्षणभंगवाद्‌ एवं क्षणिकत्वसाधकानुमान में 
४ 
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अत एव प्रदीपादिद्ष्टान्तोऽपि प्रस्युक्तः, तेषामपि त्रिचतुर्तणस्थायित्वा- 

[ [थे [ 
भ्युपगमात्‌ । अस्तु तहिं चणोपापिदृष्ान्तः, स हि न स्थिरः । तथास्वे चणा- 
वच्छेदायोगादिति चेन्न, स्थिरैरेव परस्परावच्छिनारम्भावसनेस्तदवच्छेदोप- 


सामंजस्य नदीं होता है । "आगे तष्यतुः स्याय से क्षणभंगसाघक अनुमान पर विचार किया जाता 
ह ! परार्थानमान मेँ पञ्चावयववाक्यं कौ अनाव्वेयकता एवं उदाहरण ओर उपनय इन दो अव- 
यवो की आवश्यकता माननेवाले बौद क्षणमंगाठुमान को इस प्रकार उपस्थित करते हैकिजो 
पदार्थं सत्‌ है, वह क्रणिक दै, दृष्टान्त घट है, वह सत्‌ एं क्षणिक दै | ये सभी भावपदार्थं 
सत्‌ है, इससे सिद्ध होता है कि ये सव भावपदाथं क्षणिक द । यह बौद्धसंमत श्चरणमंगानुमान 
है | इसका खण्डन इस प्रकार है किं इस अनुमान मे मावशब्द पश्चवाचक है, क्षणिकत्व 
साध्य दै, एवं स्वदतु है 1 यहां माव शब्द से यदि संपूणं विडव को पक्ष कोटि से ज्तिया जाता 
तो संपूर्णं विद्व साध्य सन्देहास्पद्‌ बन जाता है, ठेसी स्थिति में पक्चदेवु ओर दृष्टान्त मे मेद 
सिदध नहीं द्येगा । अनुमान मं पश्चदेठ ओर दशान्त में भेद आवश्यक दै । यद सिद्ध नदीं 
होगा । यदि मावशब्द से घर्व्यतिरिक्त पदार्थं दी परक्षकरोटि मं लिये जाते तो घट मे प्षणिकत्व 
दभयवादिसंमत न होने से घट दृश्टाम्त नदीं बन सक्ता है] सामथ्यं एवं असामध्यंरूपी 
विरद्ध धमो के समावेश से बचनि के लिये घट मेँ क्षणिक्रत्व मानने कौ आवद्यकता नहीं हे, 
क्योकि ब्रीजविचासपरसंगमे ही विरुदधधघ्माध्यास परिद्त हो गया है}! घट मे क्षणिक्रत्व 
निध्ित न होने से उसे दृष्टान्त बनाना उचित नदीं । यह दोष अकाय्य है। 

'अत एवः इत्यादि । यदँ पर बौद्ध कते ह कि दीप आदि को दशान्त मान लिया 
जाय 1 दीप आदि प्रतिक्षण नश्वर दै, अत एव क्षणिक है} उनका यह कथन समीचीन नदीं, 
क्योकिं दीप आदि मी दो चार क्षण रहने वाले पदार्थं है, वे प्रतिक्षण नद्वर नहीं द । बत्ती में 
कलिकारूम से उठकर ऊपर पर्हैचकर बुभने मे दीप आदि कोदौ चारक्षणलगदही जाते 
| अतः दीप आदि सें क्षणिकत्व की संप्रतिपत्तिनदोनेसे वे दान्त नदीं माने जा सकते 
ह । इस पर बौद्ध कहते है कि क्षणोपाधिको दृष्टान्त माने लिवादहै जो उपाधि अखण्ड 
महाकाल मेँ क्षणटप श्षुद्रकाल का अवच्छद करता है, उसे नेय्ययिक क्षणोपाधि मानते है} वह 
क्षणोपाधि स्थिर नही है, किन्तु क्षणिक दहै | यदि वह स्थिर होती तो वह जितने काल मे रहती 
उतने काल का अवच्छद करती, क्षणकाल का अवच्छद नदीं कर सक्ती } वहं क्षणकल 
का अवच्छेदक तमी होता यदि वह क्षणकाल मात्र मेरे इसलिये क्षणावच्छेदक बननेवाले 
क्षणोपाधि को क्षणिक मानना पड़तादहै। समी किसीनक्रिसीको क्षणोपाधि मानते द। 
बह क्षणोपाधि क्षणिक हौनेसे दृष्टान्त बन सकती है । वोद्धोका यह कथन भी समीचीन 
नदौ दै, क्योकि दो _पदा्थं मिलकर क्वण की _ उपाधि माने जाते द उन्न प्रत्येक पदाथं 
स्थिर है, परन्तु पूर्वपदार्थ का विनाद्च ओर उत्तर पदाथ कार्म साथ-साथ होता है) 
पूवं पदाथं मी बहुत समय से रहता आया है, उसका नाश भी अनन्तकाल तक वना 
रदेगा, तथा उत्तर पदाथ मी आगे बहुत समय तक रहने वाला है, परस्व॒पूवं पदाये का 
अवसान गौर उत्तर पदाथ का आरम्भ मिलकर प्क क्षण दी रहते दै, वद्य उत्तर पदार्था- 


£ 
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पत्तेः । परस्रावच्छेदश्च युगपद्विशिष्टबुद्िविषयतया सिद्धः। यथा दीषंयोरेव 
मानदण्डयोर्विरुद्धदिकप्रसृतयोमंध्ये कि्ित्संयुक्तयोः परस्परसंयोगाव- 
च्छिन्नाशेनासपतरदेश्ावच्छेदः कतु शक्यः, एवं कालेऽपीति न कथिद्रोषः । 
मा भूदन्वयः । यदक्तणिकं तदसत्‌, यथा शश॒विषाणमिति व्यतिरेकः 
स्यात्‌ । न स्यात्‌, स्वदभिमतक्षणिकत्वासिद्धेरेव तननिरूपिताक्षणिकलवासिद्ध- 
स्तस्य व्याप्यत्वग्रहणायोगात्‌ । विरकालस्थायित्विवक्षायां तु निःस्वभावे 


रम्मावच्छिन्न पूर्वपदार्थावसानक्षण का उपाधि माना जाता है, तथा पूवंपदार्थावस्ानावच्छिस्न 
उत्तरपदार्थासम्म मी क्षण का उपाधि माना जाता है] प्रषन--पूर्वपदार्थावस्षान एवं 
उन्तरपदार्थप्रारम्म म अवच्छद्यावच्छैदकमाव माननेसे क्या प्रमाण है १ उत्तर-उनके 
विषय म इस प्रकार युगपत्‌ विरिण्टबुद्धि होती है किं पू्ंपदार्थावसान उत्तर पदार्थारम्भ 
से अवच्छिन्न है, तथा उत्तरपदाथप्रारम्भ पूवैपदार्थावसान से अवच्छिनिहै। इस प्रकार 
उनके विषय मँ होनेवाली विधिष्रबद्धि के अनुसार उस विशिष्टबुद्धि के विषयल्पमे उनमें 
परस्परावच्छेद सिद होता है] यह विशिष्टबुद्धि ही उनके परस्परावच्छद्‌ मे प्रमाणदहै। यहोँ 
पर यह दृष्टान्त ध्यान देने योग्यदहै किं मापनेवाल्े दो दीषंदण्ड विरद दिशाओं मे डाल 
दिये ग्ये ई, सावो मध्यमे थोडा संशुक्त रहते है) याँ प्रत्येक दण्ड यद्यपि अधिक दूर 
तक पर्वा ह्ुश्रा है, तथापि परस्पर संयुक्त अंशको लेकर उस अल्पतर देश का अविच्छेद 
करते है, जिसँ वे दोनों संयुक्त रहते दै । देश के विषय में यह जेसा सम्भव होता है तथा 
काल के विषय मै मी अल्पतरकाल्लावच्छद्‌ संभावित है, क्योकि परम्परावच्छनारम्भावसानवालि 
दोनों स्थिर पदार्थौ से क्षणक्राल्ल का अवच्छद सिध किया गया है इसलिये कोद दोष नदीं 
क्षणोपाधि मी इष्टास्त नहीं बन सकती । 


“मा भूदन्वयः इस्यादि 1 बौद्ध कहते द किं पहले अन्वयव्याप्ति को लेकर क्षण्मंगा- 
नुमान कहा गया था उसमे दृष्टान्त न मिलने से दोष आगया है । इसलिए अल्वयव्यासि 
को दधोड़कर व्यतिरेकव्याधि के अनुसार दूसरा क्षणमंगानुमान माना जा सकता है}! वह 
यह्‌ है कि “यदक्षणिकं तदसत्‌, यथा शशविषाणम्‌” 1 माव यह दै करिजो पदाथ अक्षणिक 
है वह असत्‌ दै, दृष्टान्त शशविषाण दहै । शशविषाण ठच्छुं होने से क्षणकाल सेमी नहीं 
रहता है, अत एव वह॒ अक्षणिक है, साथ दी ठच्छ होने से असत्‌ मी है । घटादि पदार्थं सत्‌ 
दै, अतःये क्षणिक ही मानने योग्य ई] इस प्रकार व्यतिरेकून्याक्ति के अनुसार घटादि 
पदार्थो का क्षणिकल्व सिद्ध होता है । बौद का यहं व्यतिरेकयनुमान भी समीचीन नही ह, 
क्योकि २यदश्चणिकं तदसत्‌?" यह व्यतिरेकव्याति नदीं धरट्ती है! यरद पर यह विकल्प 
उपस्थित होता है कि अक्षणिक शब्द्‌ से क्या क्षणिकत्वाभाव विवक्षित हे १ अथवा चिरकाल- 
स्थायित्व विवश्चित है १ क्षणिकस्वाभाव नदीं लिया जा सकता, क्योकि इस अनुमान के पूं 
क्चणिकत्वल्री भ्रतियोगी ही असिद्ध है, जौँ प्रतियोगी अप्रसिद्ध है वहाँ तद्भाव मी 
अप्रसिद्ध ही हो जाता दहे, यह सवेवादिसंमत है । इस सिद्धान्त के अनुसार बौद्ध संमत 
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शशभृङ्के तदयोगः । अथ शशमृङ्गाभावो दृष्टान्तः; स तर्हि सन्नेव, प्रामाणिक 
त्वात्‌ । मवेतरस्वलक्षणमसखमस्तोति चेन्न, भावान्तरामाववादे तस्याप्य 
सिद्धः, अन्यत्राप्यभावस्येव भावस्यापि छवचस्वात्‌, प्रत्यचत्वादिविरोध- 
परिहारङ्सृष्ेश्वाविशि्टसवादिति । 


क्षणिकत्व कीं भी अप्रसिद्ध होने से क्षणिकत्वामावरूप अक्षणिकत्व मी अप्रसिद्ध है, अतः 
उसमे व्याप्यत ग्रदीत नदीं हो सकता है! यदि अक्षणिक शब्द से चिरकाल स्थायित्व विवक्षित 
है, तो यहां शशश्छंग दान्त नहीं बन सकता, क्योकि वहे निःस्वभाव एवं तुच्छ वस्तु है, उसमे 
चिरकाल स्थायित्व हो दही नदीं सकता] इस प्रकार दोनों कल्पो मं मी दोष दहै। 
इस पर बौद्ध कहते है किं दाशश्रुगाभाव को दृष्टान्त मान लिया जाय | परंतु 
नद्धो का यह कथन भी दीक नही, क्योकि रशश्ङ्भाभाव सदा रहता है, अतएव काल संबद्ध 
होने से वह सत्‌ है, तथा प्रमाणसिदधदहोने से मी शशशगामाव सत्‌ है) उस सत्‌ 
दराश्यंग माव को दृष्टान्त बना कर व्यदक्षणिकं तदसत्‌ , घथा शरश्क्लामावः; एेसी व्यतिरेक 
व्याप्ति नहीं कही जा सकती ] अतः शक्ल्ङ्ाभावको दृष्टान्त मानना मौ उचित नहीं। 
इस पर बौद्ध कते दै किहम भावेतर पदायं को असत्‌ मानते £, मावेतरत्व ही 
अस्व है] वह रादाश्रुगामाव में है, क्योकि शशश्यङ्गाभाव भावपदाथं से भिन्न है] अत एव 
असत्‌ है, उसको दृष्टान्त मान सकते है बोधं का यह कथन मी ठीक नदीं ] क्योकि दाशंनिक 
दो प्रकार के है-८(१) कोई अभाव को माव से अतिरिक्त मानते है । (२) दूसरे भावान्तरको 
अभाव मानते है । वेदान्ती दूसरी कोटि के दाशेनिक रै! वेदान्तिमित के अनुसार जव 
भावान्तर ह अभाव है, तब उसमें भावेतर्त्वरूप अस्व नदीं रह सकता दहै, अतएव उसमें 
भावेतरत्व असिद्ध है। भावातिरिक्ताभाववादी यह उत्तर देते है कि समी दाश्च॑निक् इस 
बात मं सहमत रै किं कालसंबन्धित्व तथा प्रामाणिक्व ही सच्च है, एवं कालासंबधित्व 
तथा अप्रामाणिकत्व ही असच्च है| सकलदाशनिक संमत प्रक्रिया को द्ोडकर यदियं कहा 
लाय कि परिभाषा करके भावमिन्नत्व को ससख मानना चाद्ये तो दस्रा वादी यहमी 
कह सकता है कि परिमाघा करके अभाव भिन्नत्व ही असच्च कदा जा सकता दहै, पारिभाषिक 
अस्व अव्यवस्थित है] उसके अनुसार सिद्धान्त को स्थिर करना असम्भव है। 
इस पर बोद्ध कहते दै कि यदि अभाव भिन्नत्व को अस्व माना जाय तो घयदि भाव- 
पदाथं असत्‌ हो जायेंगे । उनका प्रवयक्च असंभव हो जायगा. क्योकि प्रत्यक्च मेँ विषय का सच्च 
अपेक्षित है! अतः भावभिन्नव्व को ही असस्व मानना चादिये) यद्‌ बोद्ध का कथन समी 
चीन नहीं, क्योकि जिस यकार अभावभिन्नत्व को असच मानने पर बोद्ध घटादि के 
प्रत्यक्षत्व म विरोध उपस्थित करते है, उसी प्रकार भावभिन्नल को अस्त्व मानने पर यह 
भीकहाजा सकता है कि इस प्त मे घटाभाव इत्यादि असत्‌ हीने से प्रत्यक्ष न होगे, घया- 
भावादि प्रत्यक्ष है! इनके प्रत्यक्षत्व मे विरोघ उपस्थित किया जा सकता है ! बौद्धो को इस 
विरोध का परिहारं इसी प्रकार करना होगा कि काल संबन्धित रूथ सस्व ही प्रत्यक्षत्व में 
प्रयोजक है] वह घटाभावादि सेद, अतः घयामावादि प्रव्यक्च हति ै। रेसेदही दूसरे वादी 


प्रथमः 1 भाषानुवादसहितम्‌ २६ 


केचित्त नित्यमपि किश्चत्‌ तत्वं बुद्धोपदिष्टमिति सन्लाख्यसाधनमागम- 
जाधितं कृत्वा ध्रवमावित्वमेव हेतुमभिमन्यन्ते । तथाहि- यद्‌ धुवभावि न 
तद्‌ हेतसपेक्षम्‌ , अन्यथा ध्रवभावित्वविरोधात्‌ । अतः कार्याणां ध्रुबभाविनः 
प्रष्व॑सस्याहैतुकस्वसिद्धेविरम्बायोगादुदीयमानमेच वस्तु तेन ग्रस्यत इति । 

तत्र॒ धुबमावित्वकषब्देन तत्समकालमावित्वतदनन्तरभावित्वनियम- 


भी अपने मत में उपस्थित विरोध का परिहार इस प्रकार कर॒ सक्ते है किं काल सम्बन्धित्व 
लक्षण सच ही प्रत्यक्षत्व में प्रयोजक है, वह घयादि मेँ दहै, अतः घटादि प्रतयक् होते दै। इस 
प्रकार प्रत्यक्षत्वादि का विरोध एवं उसका परिहार करने की कुखष्टि दोनों मतोंमे समानदहै। 
इस विवेचन से यही सिद्ध हुआ करि कालसंबन्धित्व ही सच्च है। वह शशश््वाभावमसें है, 
अत एव वह सत्‌ है । वह “'यदक्षणिक तदसत्‌” इस व्याति मे दृष्टान्त नदीं हो सकता । 

"केचित्त इत्यादि । कई बौद्ध मानते दहै किं बुद्ध मगवान ने यह उपदेश दियादै 
करि एक नित्य त्व है] सत्व हेतु से क्षणिकत्व को साधना उचित नहीं है, क्योकि स्वहेतु 
बुद्धोपदिष्ट उस नित्यतत्व में है, उससे क्षणिकसव नहीं है । आगम से वहं त्व निस्य सिद्ध होता 
है, अतः सच्वहेतु आगम से बाधित होता है 1 हेत्वाभास होने से उससे क्षणिकत्व सिद्ध नहीं 
होगा, अतः दूसरेद्ेवुसेदी क्षणिक्रत्व कौ साधना होगा} भ्रुवभावित्व देतु से श्वणिकत्व 
फलित है । ध्रवभावित्वकोदही देतु मानना चाहिये यह युक्ति प्रसिद्ध है कि--“जातस्य हि 
धरुवो मरष्युः उत्पन्न पदार्थं का नाश ध्रुबभावी अर्थात्‌ अवश्यंभावी है । यह 
नियम मानना होगा कि जो श्रुवभावी पदाथं दै, वे सब देठनिरपेक्ष है, अर्थात्‌ देव॒ की 
अपिश्चा नहीं रखते 1 यदि वे देठ की अपेक्षा सक्च तो ध्रुवभावी न हो स्केगे | कायं पदार्थो का 
विनाश भ्रुवभावी है। उसे अदेव क अर्थात्‌ देतनिरपेक्च मानना होगा 1 यदि प्रध्वंस नि्तुक 
है तो उसको होने से विलम्ब नदी होना चाद्ये | देतठसापक्ष पदायं को होने मे विलम्ब हो 
सकता है, क्योकि देव से विलम्ब होने पर देत सापेक् पदाथ म विलम्ब होना उचित है । प्रथ्वंस- 
देतु निरपेश्च होने से शीघ्र ही उपरिथत होगा ] उत्पन्न हीनेवाले प्रत्येक का्यंपदाथं अनन्तर 
क्षण से प्रध्वंस से भ्रस्त हो जायेंगे, अर्थात्‌ नष्ट ह्यो जायेंगे । तथा च कायंपदार्थौ का क्षणिकत्व 
सिद्ध होता है। इस ध्रवमावित्वदेतु से गौड क्षणिकत्व को सिद्ध करते है | 

तत्र ध्रुवभावित्वशब्देन' इत्यादि ! बौद्धो का यह क्षणिकत्वानुमान भी दोष दूषित 
है। ध्रवभावित्वशब्द्‌ से पौव अर्थं प्रतिपादित दते ईै--८ १ ) तत्समकालभावित्व--अर्थात्‌ 
जिस काल मे कायं उत्पन्न होता है, उस कालम जोद्योता है, वह कार्यका ध्रुवभावी है) 
(२) तदनन्तर भावित्वनियम--अर्यात्‌ कायं के अनन्तर क्षणम जो नियम से होता है, वह कार्य 
का श्रुवभावी है | ( ३ ) तन्मात्रजन्यत्व--अर्थात्‌ जो कार्यमाच से उत्पन्न होता है, वह कार्यं 
का ध्रुवभावी दै। (४) तदेकसामग्रीजन्यस्व--मर्थात्‌ जो कायंमात्र की सामग्री से उत्यन्न 
होता है, बह कायं का श्रुवभावी है। (५) अदिवुकत्व--अर्थात्‌ जोविनादेठ केहोता हो वह 
कायंका ध्रुवभावीहै। इनरपौँच अर्थोमे मौदोषहै। प्रथम एवं द्वितीय अथ मे असिद्धि 
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तन्मात्रजस्पत्वतदेकसामग्रीजन्यस्वाहेतकल्वा्यथंविवक्षायां यथायथमसिद्धि- 
व्याघातसाध्याविशेषादिदोषादेष्यस्वनियममत्रमव शिष्यते, तच्च भवतामपि 
विसमागसन्तानारम्भककपालक्षणतद विनाभूतग्रतिसंख्यानिरोधादिनाऽनेका- 
न्तिकमिति। अन्यथा स्वेषामप्युत्तरकणानामेष्यत्वाविशेषात्‌ प्रथम- 
क्षण एव सर्वक्णोत्पत्तौ विश्वविनिच्त्तिप्रसङ्गः । 


दोष है, क्योकि विनाश उस काल मे नहींहोता है जिस कालमें कायं है, क्योकि कायंके कुच देर 
तक रहने के बाद ही उसका विनाश हो जाता है, तथा विनाश काय के अनन्तरक्षण मं नियम 
से नद होता; अपित्‌ विलम्बसे ही होता है) इस प्रकार प्रथम एवं द्वितीय अथं मं असिद्धि दोष 
उत्पन्न हो जाने से ध्रवभावित देतु हेत्वाभास दो जातादहै। तृतीय ओर चतुथं अथंमें 
साध्य केसाथ दहेत का व्याघात दोष होता है, क्योक्रि यदि विनाश कार्यमात्र तथा 
कार्यमा की सामग्री से उप्यन्न होता तो वह सदेतुक हौ जाता) इक्त प्रकार सदेुकत्व सिद्ध 
करने वाल्ते अर्थो को तेकर यदि ध्रुवभावित्व हेतु अदहेतुकत्व को सिद्ध करने के लिये प्रयुक्त 
कियाजायतो हेतु ओर साध्यमे व्यात्रात दोष उपस्थित होगा ओर देतु. विरुडधदेत्वाभास 
हो जायगा } यदि पौँचवोँ अथं लिया जाय तो साध्याविशेष दोष उपस्थित दोगा, क्योकि पँचरवौँ 
अर्थ अहेतकत्व है, साध्य मी अदहितकत्व है 1 साध्य सन्दिग्ध होता है) यहँ पर हेत ओर 
साध्य एक दहोनेसे देत मी सन्दिग्ध होगा! यही साध्याविशेष दोषरहै) अनुमानमें देत 
निश्चित रहना चहिये । पाँच अर्थं के अनुसार देतु ओर साध्य दोनौं सन्दिग्ध होते ई। 
साध्याविशेष दोष के कारग देतु सन्दिग्धासिद्ध हेत्वाभास सिद्ध होगा | इस प्रकार ध्रुव 
भावित शब्द भै विवक्षित पाचों अर्धं दोष युक्त द । अथरह गथा एकदही अथं | वह यह है 
कि--एष्यघ्वनियम अर्थात्‌ जो नियम से दोने वाला हो, कायं पदार्थौ का विनाश किसी न किसी 
समय नियम से होनेवालला है । अतः विनाशल्पी पक्त म एष्यत्वनिग्रमरूपी छर्म अर्थं संगत 
हो जाता है| पस्तु इस अर्धसेदेतु से व्यभिचार दौषञआजाता है) तथादि-बौद्धो ने यह 
माना है किक्षणिक्रवाद्‌ में प्रतिक्षण नये नये पदार्थं उन्न होते हैः ल्था पूं पूवं पदाथं नष्ट 
होते दै! नये नये पदार्थं उन होने से पदार्थो का सन्तान अर्थात्‌ धारा बन जाती है) यह 
सन्तान दो प्रकार का है--( १) सद्शकन्तान ओर (२) विसदशसन्तान ) प्रतिश्रणजो 
घट उस्पन्न होता रहता है वह सदशन्तान है, क्योकि सद शस्य सै पदार्थं उन्न होते रहते 
है । मुद्रसादिसे घटनष्ठदहोने पर जो अगि प्रतिक्षण कपाल उत्पन्न होते रहते है,वे घटके 
प्रति विसदश सन्तान है ] तथा नाश मी दो पकार का है--( १) प्रतिसंख्यानिरोध ओर 
८ २) अप्रतिसंल्यानिरोध । प्रतिक्षण दयोनेवाला वट्नाश अप्रतिसंख्यानिरोध दै, क्योकि 
प्रतिक्षण रट उत्पन्न होते रहने से वह विनाश वध्बुद्धिसे बिरोध नदीं स्खता । सद्ररादि 
सेषटका जो नाश दोता है वद प्रतिसंख्यानिरोध है, क्योकि बह विनाश घण्बुद्धिसे 
विरोध रखता है । उस विनाश के उपस्थित होने पर आगे घण्लुद्धि नदीं होती) यह 
बोद्धमत प्रक्रिया है। विस शसन्तानारम्भक कपालक्षण एवं उसके साथ होनेवाला प्रति- 
संख्यानिरोघ मे दोनो घट के लिये अवश्य दोनेवाल्ते पदाथं ह } अतः उनमें पष्यस्वनियम- 
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अआस्थानिव्रच्यथं ्षणिकत्वपुपदेष्टव्यमिति चेत्‌ , अहो महाधार्मिकस्यान- 

लीकवादिनो महानयमधमंः प्रसज्येत, सक्ष्मधियस्तत्रेवास्थानिव्रतिप्रसङ्गाच, 

विश्वानित्यतामात्रोपदेशादपि च तत्सिद्धेः, अन्यथा शून्योपदेशस्येवावश्य- 
क्रतेव्यताप्रसङ्कादिति । 


रूपी देव॒ है, किंव॒ ये दोनी स॒द्धरादि सूप देदुं की अपेक्चा रखते हँ, अत एव उनमें साध्य 
नहीं है । साध्यहीन उनमें हे रहने से व्यभिचार दोष होता है। यह छँ अथं मी दोष 
युक्त है) अतः किसी अथंको लेने पर भी भ्रवभावित्वदहेठु हेत्वामास ही सिद्ध होता है। 
यदि एेष्यत्वनियममाच्र से अर्धात्‌ नियम से होनेवाले होने के कारण दही सभी पदाथ निह 
होतो संसार मे आगे होने वाल्ते जितने पदाथं दै वे सव एष्यत्‌ है, अर्थात्‌ होनेवाले द । वे 
सब नि्हैतुक होने ते विलम्ब नहीं रख सकते, प्रथमक्षणे ही समभीक्षणिक पदार्थो कौ 
उत्पन्न हो जाना चादिये | यदि प्रथमक्षणसे दी सभी उत्पन्न हो जायेगे तो अग्लेक्षणमें 
समी नष्टहो जायगे } अगले क्षणसें विश्व नष्टहो जायगा, किन्॒ ेसा हीता नहीं | इससे सिद्ध 
होता है कि दोनेवालते पदार्थं हेव निरपेश्च नदीं है, किन्ठु देठ सापेक्ष ह । इस विवेचन से 
सिदधदहो गया किं श्रुवभावित्व हेवु पे क्षणिकत्व सिद्ध नहीं हौगा | 


आस्थानिच्रच्यर्थम्‌ः इत्यादि । वोद कहते दै कि मले प्रमाणो से क्षणिकत्व सिद्ध 
न हो, तथापि मनुष्यों को संसार में होनेवाली आस्था अर्थात्‌ आसक्ति को नष्ट करने के लिये 
क्षणिकत्व का उपदेश देना चादिये । अतः हम लोग क्षणिक्रत्व का उपदेश देते दै । बौदों 
का यह कथनमी सार हीन है) बौद्धो को यह उत्तर देना चादिये कि बौद्ध अपने को 
सदान्‌ धार्मिक एवं सत्यमाप्री मनते दै | यदि वे अप्रामाणिक क्षणिकत्व का उपदेश दतो 
मिभ्यामाषरणरूपी महान्‌ अधमं उन्है प्रा दोगा । सृष्ष्मघुद्धिसंपन्न महानुभाव उस 
अप्रामापिक क्षणिकत्व का उपदेशा सुनते दी समश जा्येगे क्रि ये मिथ्या मापण करते है, 
इनके उपदेश मे आस्था नहीं रखनी चाद्ये] इस प्रकार सूक्त बुद्धि संपन्न महानुभावं 
को श्षणिकतवाद्‌ से ही_ आस्था हट जायगी, संसार्‌ से आस्था हटना असमव इ सेदही आस्था हय जायगी, संसार से आस्था इट्नां असमव दहै! सांसारिक 
स्मास्थाको दूर करने के क्लिये अप्रामाणिक अथं का उपदेश देने की आवश्यकता नदीं 
संसार अनिव्य है, इस सव्य अथ॑ का उपदेश देने पर भी आस्या हट सकती है] यदि बौद्ध 
यह कै किं सत्य अथं का उपदेश देने से आस्था हटती नहीं, प्षणिकत्व का उपदेश देने पर 
हरी आस्था हट सकती है 1! अतः अप्रामाणिक होने पर मी क्षणिकत्व का उपदेश देना चाहिये- 
तो बौदधों से यह कहना चाहिये कि क्षणिकत्वोपदेश से भी सबकी आस्था न हटेगी | कर 
ल्लोग यह सोचकर कि क्षणभर के लिये भी सांसारिक पदां प्रास होगि ही, संसारम आस्था 
अवश्य रखेंगे | आस्था को दूर करने के लिये “सवं शून्यम्‌ एेसा शृल्योपेश ही देन 
चाये । यह तो केभाषिक बौद्धो कौ अमिमत नहीं} इस विवेचन से सिद्ध होतादहै कि 
आस्था्निव्रच्थथं अप्रामाणिक क्षणिकरत्व का उपदेश उचित नहीं| इस प्रकार बौद्धो क 
क्षणभेगवाद्‌ खण्डित हौ गया है । 


३२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


प्रत्यनुमानानि च--विगीता प्रत्यभिज्ञा स्वविषये प्रमा, अवाधितबुद्धि 
स्वात्‌ स्वलक्षणवुद्धिवत्‌ । सा हि स्व विषये प्रभेवास्माकं वैभाषिकस्यापि । यत्‌ 
सत्‌, न तत्‌ चतणकम्र्‌ । यथा सम्रातपन नित्यम्‌, सन्तश्चामी भावा इति । यत्‌ 
प्रतीयते तदक्तणिकं यथा शशश्ङ्खमिति मवद्यवहारेणापि प्रसज्यते । प्रध्वंसः 
सहेतुकः पूवावधिमसात्‌ पट्रदित्यादीनि च स्वभुनेयानि । एवं द्रव्यस्य 
स्थिरत्वं सिद्धम्‌ । 

"प्रत्यनु मानानि चः इत्यादि । आगे क्षणमङ्खगवाद्‌ का खण्डन तथा स्थिरवाद्‌ 
का समर्थन करनेवाले बहत से अद मान रक्खे जाते ईै--(१) घटादि प्रत्यभिज्ञा के विषय मेँ 
मतसेद है | बौद्ध उसे रम मानते है, स्थिरवादी उसे प्रमा मानते है} इस प्रकार विवादास्पद 
बनी हु उस प्रत्यभिज्ञ के विषयमे यद अनुमान है कि विवादास्पद यहं प्रत्यभिज्ञा अपने 
विषयमे प्रमा है, क्योकि यदह अबाधित द्धि है) अवाधित बुद्धिको प्रमा मानना दही 
उचित है! यद्या पर स्वलक्चणहुद्धि दृष्टान्त है] बौद्ध रूप, रस, गन्ध ओर स्प दन चार 
पदार्थो को स्वलक्षण कते है| उन चारोंके विधये दोने वाली बुद्धिको अबाधित बुद्धि 
हत्त ञे वैना्रक बौद्ध परमा मानते दै। वेदान्ती मी रूपादि के विषयमे दोनेवाली 
बुद्धि को प्रमादी मानते है। तथा च जिस प्रकार स्वलक्षण बुद्धि दोनों मतौ मे अबाधित 
` बुद्धि हीने से प्रमा दहै, उसी प्रकार घटादि प्रत्यभिज्ञा मी अबाधित बुद्धि होने से प्रमा 
है! प्रत्यभिज्ञा प्रत्यक्ष परमा होने से उससे पदार्थौ का स्थैयः अवक्य सिद्ध होता है। 
(२) दूसरा अनुमान यह हैकिजो पदाथं सत्‌ है वह क्षणिक नहींदहै) इस व्याति 
मै दो वादियों द्वारा स्वीकृत नित्य पदाथ दष्ठन्त है) बौद्ध बुद्धोपदिष्ट नित्यपदा॑ 
कोमानते है, वेदान्ती ब्रह्म इत्यादि नित्य पदार्थो को मानते} इन वादियों द्वारा 
माने जानेवाल्ते ये नित्य पदार्थं सत्‌ है, तथा क्षणिक नहीं है) इन निस्य पदार्थौ कौ 
दृष्टान्त मानकर यह अनुमान कर सकते दै कि घटादि सत्‌ पदां भी क्षणिक नदीं 
है! (३) जो पदार्थं प्रतीत हीता है, वह अक्चणिक है, अर्थात्‌ क्षणिक नदीं दहै इसमें 
दाराश्ङ्ग दृष्टान्त है) राशश्र्ग शब्द से गाशश्ङ्क प्रतीत होता है । वह तुच्छ होने से क्षणिक 
नदीं है। उसी प्रकार सिद्ध दहोता दहै कि प्रतीत होनेवाल्े घटादि पदार्थ भी क्षणिकं नहीं षै । 
यँ पर यह विशेष ध्यान देने योग्यै कि वेदान्ती असत्पदा्थं कौ दृष्टान्त नहीं मानते, 
शदाश्य्ग असत्‌. पदाय वह वेदान्ती के मतम दृष्टान्त नदीं बन सकता है! पर्त बौद 
असत्पदाथं को भी दृष्टान्त मानते है । अतःवे शदण््ग को दृष्टान्त मान कर उपर्युक्त 
अनुमान कर सकते ह । यह कहने से ही ग्रन्थकार का तात्पयं है ! अत एव ""मवद्वयवहारेण 
प्रसज्यते" रेसा कहा गया है 1 ( ४ > प्रध्वंस कारण सरे उत्पन्न होता है, क्योकि वह नियम से 
किसी के वाद्‌ उत्पन्न होता है, अत एव पूर्वावधि बाला है। जिस प्रकार पट इत्यादि पदार्थ 
तस्त, कुविन्द्‌ ओर वरी इत्यादि पूर्वावधिवाले होने से कारणों से उत्पन्न होते है, उसी प्रकार 
पूर्वाचधिवाले होने के कारण प्रध्वंस को कारण से उत्पन्न होना चादहिये। तथा च ध्वंस 
निर्ैदुकत्ववाद खण्डित दोता है ] इन विवेचनं से सिद्ध है कि द्रव्य स्थिर है | 
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( द्रव्यविभागः ) 
तच्च - 


दधा जडाजडतया प्रत्यक्‌ तदितरतयापि वा द्रव्यम्‌ । 
षोढा त्रियुणनेहोजीवेश्वरभोगभूतिमतिमेदात्‌ ॥ 
धीकारुभोगभूतीरविवकित्वा गुणादिरूपत्वात्‌ । 
जीवास्मेशमिदाथं तरेधा तखं विविश्चते केचित्‌ ॥ 

परत एव भासमानं जडम्‌ , तदन्यदजडम्‌ , स्वस्मै भासमानं प्रत्यक्‌ , 


( उदन्य बिभाग ) 

तच्च इत्यादि } द्रव्य अनेक प्रकारसे विभक्त होतादहै) ८९) द्रव्यदो प्रकार 
का है--(१) जड ओर (२) अजड । अथवा प्रत्यक्‌ तथा उससे भिन्न वननेवाला पराक्‌, 
इस प्रकारं द्रव्यदो प्रकार करादहोता है] अथवा द्रव्य & प्रकार का है--(१) त्रिगुण, अर्थात्‌ 
श्रङरति, (२) काल, (३) जीव, (४) ईश्वर, (४) मोगविभूति ओर (६) धम॑भूतज्ञान । 
कतिपय विद्धान्‌ द्रव्य का तीन य्रकार से विभाजन करते है; यथा-(१ ) त्रिगुण, (२) जीव 
ओर ८ ३ ) ईश्वर | उनका अभिप्राय यहदहै किं संसारका मूल कारणं देहात्मभ्रम ओर 
स्वतस्वात्म्रम है| बद्ध जीव देह को अपने से भिन्न नहीं मानते, अतः देह को ही आतमा 
मानकर देहात्मभ्रम में रफँस जाते दै । ईश्वर को स्वतन्त्र तथा अपने को ईश्वर-परतन्नन 
मानकर अपने में स्वतन्त्रत्व इत्यादि रेश्वर धर्मो को आरोपित करके स्वतन्त्रात्मश्रम में फस 
जाते | संसार फे मूलभूत इन दोनों ्रमोंको दूर करने के लिये द्रघ्य को तत्वच्यसूप में 
विभक्त करना चाहिये } वे तच्वचय ये है--८ १) त्रिगुण, (२) जीव ओर (३) ईश्वर । 
ये तत्वचय ही श्रुति मे “भोक्ता भोग्यं प्रेरितारं च एेसे के गये ह । प्रकृति ओर जीवको 
मिन्न-मिन्न तच्च मानने पर प्राकृत देह आदि से जीव अपने को भिन्न मानता है। इससे 
देदात्मभ्रम नष्ट हो जाता है] जव्र बद्ध जीव जीव ओर ईश्वर को भिन्न-भिन्न तत्व मानता है, 
तन स्वत्त्रत्व इत्यादि ठेश्वर धर्मौ का अपने मँ आरोप नदीं कर सकता । उससे स्वतन्ात्म- 
भ्रमन्ष्टदो जाता है| अतः आत्मकल्याणकारी हीने से सवेप्रथम द्रव्य को तच्वच्रय के 
ल्प से विभक्त करना चाहिये ! इसका अथं यह नदीं है कि काल, मोग, भूति ओर धमेभूत- 
ज्ञान की उपेक्षा की जाती है) काल प्रक्ृतिपरिणामों कादेवदहोने से तथा प्रकृति पदार्थो के 
विशेषणल्प सै भासित होने से तिगुणतच् मै अन्तभूत हो जाता है । धमंमूतज्ञान जीव का 
धर्मं होने से जीवत्व सै अन्तभूत हो जाता है] मोगविभूति दिव्य विग्रह मादिके रूपम 
ईश्वर का विशेषण वन कर रहती है, अतः ईश्वरतच्व मै उसका अन्त्मावि हो जाता 
ह| कालल आदि इन तीन द्रव्यो का तच्वचय मै अन्तर्भाव होने से प्रथक्‌, विवक्ता कौ 
आवश्यकता नहीं है! इस" प्रकार त्वरय स्य मँ द्रव्य का विभाग करनेवाले करै 
विद्वान्‌ मानते ह । 

परत एवः इत्यादि । यदं पर जडत्व ओर अजडत्व तथा पराक्त्व ओर प्रत्यक्त्वः" 

५, 


२४ न्यायसिद्धाज्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 
परस्मै भासमानं परागिति व्यवहरन्ति | तेनाजडाया अपि मतेः पराक्सं 


सिद्धम्‌ । ध 
( नारायणाय कथनस्य निवह. ) 
यत्त नीतिमालायां नारायणायरुक्तम्‌-- “ज्ञानस्य तु पराक्त्वामावमत्र- 
मेव, न तु प्रस्यक्त्वम्‌" इति । एतदपि पूवपक्प्रोक्तटभ्विषयत्वमात्राधीन- 
सिद्धिकत्वरूपेदन्त्वाभावाभ्युपगमादिति मन्तव्यम्‌ । एवं हि तत्र पूवपक्षितम्‌- 
“तस्य नीलादिवदिदमित्यनवभासात्‌ पराक्त्यामावेन प्रत्यक्त्वं च 
विद्यते" ति । 


धर्मो को सिन्न-मिन्न मानना चाहिये ] उनका लक्षण यह है क्रि जो द्रव्य दूसरे से ही प्रकाडित 
होता है वह जड है] इस लक्षण के अनु्तार काट --- वियु ज्खन्रव्य न्ठिलते >. कपोमि 


ये दोनो धमंभूतक्ञानसे ही प्रकाशित होने देः स्ववं नही। जड से भिन्न द्रव्य अजड है 


अजड द्रव्य स्वयं यरकाशित हने की क्षमता स्ते दै] अजड द्रव्य म जीव, श्वर, धरम॑भूत- 
ज्ञान ओर भोगविभूति का अन्तर्भाव होता है, क्योकि ये चारो स्वघ॑प्रकाश पदाथ है) जो द्रव्य 
अपने लिये प्रकाशमान होता है, वह प्रत्यक कदलाता है } प्रत्यक्‌ मे जीव ओर दैश्वर का 
अन्तर्भाव है, क्योकि ये ठोनो अपने लिये प्रकाशित होने दै, अपने प्रकाश से दौने वाज्ते 
व्यवदहाररूपी फल को स्वयं प्राप्च करते है । जो द्रव्य दूसरेके लियिदही प्रकाशमान होते हवे 
पराक्‌ कटलाते है । पराग्‌ द्रव्य मै वरिगुणकाल, घमम॑भूतज्ञान ओर मोगयुति का अन्तर्भाव दै । 
ये चारो जीव ओर ईश्वर के लिये प्रकाशित दने दे, अपने लिये नदी । वमंभूतन्ञान स्वयं 
काश होने पर भी दूसरे के लिये प्रकाशमान दोने के कारण पराक्‌ सिद दोता हे। 
( नारायणाये के कथन का निर्वाह ) 

ध्यत्तुः इत्यादि । नीतिमाला नामक प्रस्थमे नागयणा्य॑ने जो कहा दहै वह कुछ 
विरुद सा प्रतीत होता है} अतः उसपर विचार किया जाता है--नारायणा्यं ने यह कदा है 
कि धमंभूतज्ान का पराक्त्वाभाव ही माना जाता है, प्रस्यक्त्व नही । सिद्धान्त मे घमंभूतज्ञान 
पराक्‌ माना गया है । अतः नारायणायं का कथन विरुद्ध सा प्रतीत होता है} दसका समन्वय 
कैसे हो? इस प्रश्न का उत्तर यहदहै कि नाराय्रणायं ने जिसे पराक्त्व माना है, उसका 
अमाव धमभूतज्ञानमे मानादै, वह उचितदही है) वर्होके पूवंपध्र मे यह कहा गयाहै 
किंजो पदाथ ज्ञान का विषय होकरदहीसिद्धदोतादहै स्वयं सिद्ध नही होता, उसे इदम्‌, 
अर्थात्‌ धह एेसा कहा जाता है } यह इदन्त्व ही नारायणाय के मतमे परयक्त्व है) यह 
पराक्त्व धर्मभूतन्ञान मे नही है, क्योकि धर्म॑मूतज्ञान स्वय प्रकाश होने से स्वतः सिदध है 
उस्म उन्होने इदन्त्वरूपी पराक्त्व को नही माना है । उसप्नन्थ मैः पू्वपक्च मँ यह स्पष्ट 
कहा गया है कि नील आदि पदार्थौ की तरह धर्मभूतज्ञान इदम्‌: अर्थात्‌ यहः एेसा 
मरतीत नहीं होता है । इसलिये सिद्ध होता है करि उसमे पराक् न होकर प्रत्यक्त्व है] इस 
पूवपक्षीय भ्रन्थ से व्यक्त होता है किं उन्होने 'हग्विषयत्वमावाधीनसिद्धिकत्वः रूप दइदन्त्व को 
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( त्रिगुणस्य खक्षणादि ) 
तत्र रजोगुणकत्व-तमोगुणकल्व-महदा्ययस्थांत्वानि त्रिगुणलक्षणानि, 
अध्यक्तादिमियंथासंमवं नान्‌ावस्थस्य तस्य सिद्धः । 
तच अधःप्रमृतिदेशेष्यनन्तम्‌ । ऊध्वं हि भोगविभूस्यवच्छिन्म्‌, 
नित्यविभूतेस्तमःपरस्वभरुतेः, त्रिगुणस्य च “तदनन्तमसंख्यातप्रमाणं च ' 
इति वचनात्‌ । 


पराक्त्व माना है | इस पराक्त्व को उन्दने धर्मभूतज्ञान मे नहीं माना) पूवपश्चमें 
धर्मभूतक्ञान मेँ जो प्रत्यक्त्व माना गया है, सिद्धान्त मे उसका निराकरण नारायणाय ने 
इसलिये किया कि उन्द स्वस्मै प्रकाशमानत्वं ही प्रत्यक्त्व अभिमत है! यह स्वस्मै भास- 
मानत्व सिद्धान्त मै भ धर्मभूतन्ञान मे नहीं माना गया दै। सारांश यह है कि नारायणाय ने 
जिस इदन्त्व को प्रतयक्त्व माना है, बह धमभूतज्ञान मँ नहीं दै, अतः उनके द्वार उसका 
निसयकरण होना उचित है} परन्तु सिद्धान्त म परस्मा एव भासमानत्वः पयक्त्व माना 
जाता है, वह धम॑भूतज्ञान मे है ! अतः सिद्धान्त मै धमभूतज्ञान को पराक. मानना उचित 
ही है) इस प्रकार अभिप्रायमेद के कारण नारायणार्यं के कथन का समस्वय हो जाता है | 
( च्रिगुणद्रघ्य का रक्षण इत्यादि ) 

त्र" इत्यादि । रजौगुण होना, तमोगुण होना, तथा महदादि अवस्थाओं को प्राप्त 
करने के लिये योग्य होनाये तीनो चिगुणद्रव्यके लक्षण है| त्रिगुण दरव्यम रजोगुण, 
तमोगुण दै, तथा बह दष्टिमे महदादि अवस्थाओं को प्राप्त करता है। भतः उपयुक्त 
तीन लक्षणों का निगुण मँ समन्वय हो जाता है सत्वगुण भोगविभूति मं विद्यमान 
होने से अतिव्यापत है। अतः वह लक्षण नदीं कहा गया है ! प्रत्यक्च इत्यादि प्रमाणो से 
नानावस्थावाला चरिगुण द्रव्य सिद्ध होता है । उसमे प्रव्यक्च आदि प्रमाणरहै। 

"त्' इत्यादि ] वह चिरुण द्रव्य नीचे ओर पाश्वं की दिशाओं मै अनन्त है, उन 
देशों मे अपरिच्छिन्न रहता है 1 ऊपर अपरिच्छ् महीं है, किन्तु ऊपर भोगविभूति से सीमित 
है । ऊपर वहां तक दी त्रिगुण द्रव्य फैला हा है, जहां से भोगविमूति प्रारम्भ होती है । 
इसमे प्रमाण यह है--'आदिव्यवर्णं तमसः परस्तात्‌" इव्यादि श्रुतियों दारा यह कहा गया है किं 
नित्यविभूति अर्थात्‌ भोगविमूति प्रकृति से परे है । विष्णुपुराण म चिगुणद्रव्यके विषयमे 
यह दचन मिलता है कि-- 

तदनन्तमसंख्यातप्रमाणं चापि वे यतः। 
देठभूतमशेषस्य प्रकृतिः सा परा सुते ॥ 

अर्थ--हे मुने ! वह पया प्रकृति सब का कारण है, तथा अनन्त एवं अगणित 
परिमाण वाली है } इन दोनों वचनो का समन्वय करने पर ' यह सिद्धान्त निकलता है किं 
निगुण द्रव्य ऊपर भोगविभूति से सीमित है, तथा नीचे ओर चारौ दिशाओं मे अनन्त ईै, 


अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न द । 
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त्च विचित्रसृषटयुपकरणत्वान्माया, ` ` विकारान्‌ प्रकरोतीति प्रकृति;, 
^ °व्रिद्याविरोधादिभिरविद्यादि शोच्यते । 


'तचच्चः इति } वह चिगुणद्रव्य विचित्र पखष्ठिका उपकरण है, इसलिये शास्बों से माया 
कदी जाती है) " रविकारों का उत्पादक होने से प्रकृति कदा जाता है, तथा १ ऽविद्याविरोधी 


१२. यह मूक मे “विकारान्‌ प्रकरोतीति प्रकृतिः रेस भ्रकरृति शब्द्‌ की सिद्धि की गह हे। 
इससे प्रतीत होता है कि प्पूवंक छन्‌ धातु से कतरंकारक मे क्तिनू प्रत्यय होकर प्रकृति 
शाब्द सिद्ध होता ह 1 परन्तु यह साधन अनुपपन्न है, क्योकि 'खियां क्तिन्‌" यह पर 
(कतरि च कारकेः का अधिकार होने से स्नीलिङ्ग मे कलरँकारक मे क्तिन्‌ प्रत्यय 
हो नहीं सकता ! श्रतः प्रकरोति अस्या इति प्रकृतिः इस प्रकार अपादान कारक 
मे क्तिच्‌ प्रत्यय मानकर प्रकृति शब्द की सिद्धि करनी चाहिये) तव यह अथ॑होताहे 
कि इश्वर जिससे विकारो को उष्पन्न करता है, वह प्रकृति है ¦ मूल का भी इस प्रकार 
सिद्ध करने मे ही तात्पयं मानना चाहिये 1 

१३. यदय पर यह अथं विविक्तित है कि “सायां तु प्रकृति विच्यान्मायिनं चु महेश्वरम्‌” इस 
श्रुति से ्रकृत्ति को माया कहा गया है, तथा मायावाज्ञे को महेश्वर कहा गया हे । इससे 
सिद्ध होता है कि माया कही जानेवारी सदसद्धिख्कतण अविद्या ही अङृति शब्द्‌ से 
उपादानकारण कही गई है । देसी स्थिति मे चतिगुण द्रव्य को उपादानकारण सानना 
कैसे उचित होगा ? इस संका का समाधान यद्य यह अभिप्रेत हे कि उपयुक्त वचन्‌ 
भ्रक्रति को माया कने के लिये म्रघ्त्त नहीं है, किन्तु माया को पङ्ति कहने के लिये 
मरचत्त शहतत इ. । क्योकि “अस्माद्‌ मप्यी खजते विश्वमेतत्‌ तस्मिन्यो मायया स्निरुद्धः 
इस पूवंवचन मे यह का गया है कि मायावी इससे चिव की खृष्टि करता है, उस 
विद्व मेँ माया से निरुद्ध होकर दूसरा जीव पड़ा रहता है । उस वचन में मायी रौर 
माया का उल्छेख किया गय! है । अतः यह शका उस्ती हे कि वह्‌ मायी कोन है? तथा 
वह माया कोन है १? इस रका का समाधान करने के लिये “न्मायां तु भ्रङृति विद्यात्‌” 
इत्यादि वचन प्रशरत्त है 1 यह वचन माया को प्रकृति मानने के लिये तथा मायी को महेश्वर 
मानने के खयि कहता ह ! रेखा मानने से पूलमन्त्र से संगति र्ग जाती है । मरङकति छब्द 

सदसद्विरुलण _ अविद्या का वाचक हे, यह किसी प्रमाण से भो चिद्ध सदसद्धिरूत्तण_अविद्या का वाचक दे, यह किसी ग्रमाण से भो सिद्ध नदीं होता है 
किन्तु भ्रज्ृति शब्द विगुण दच्य का वाचक हे, यह अर्थ कोदों से प्रमाणित ह । पूर्वोक्त 
माया को प्रकृति सिद्ध करने से यह फकित होता है कि यहाँ प्रक्ुति तस्व ही माया शब्द 
से विवक्षित हे! माया शब्द्‌ से प्रकृति का निर्देश करने का माव यह है कि श्रङकृति 
विचित्र सृष्टि का उपकरण हे, अत एव वह माया शब्द्‌ से निर्दिष्ट इद । माया राब्द्‌ 
मिथ्यायं वाचक नहीं टै, क्योकि “तेन मायासहखं तत्‌” इत्यादि व्रिष्णुपुराण के शछोक में 
यह कहा गया है कि शम्बर की सहस्रसंख्याक माया श्रीभगवान्‌ के चक्र से छिज्न-भिन्न हो 
गहे । यदि मायाशब्द मिथ्या वस्तु का वच्कदहो तो उन मिथ्या पदार्थोका चक्रायुध 
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` *समविषमविकारसंतानश्चि कालमागमेदाम्यामारभते । इदं च परिस्प- 
न्दादियोग्यभूतेन्द्रियपरिणामदश्चायामपि निरिचद्रमेय । तत एव दहि 
स्वकायेन्यापकत्वम्‌ । दयोरन्यतरस्य वा स्पशंशून्यतया न सप्रतिषत्व- 
विरोधः । गाखादिभूतचतुष्टयं हि स्पशोवदस्पर्शेनाकाशेन व्याप्म्‌ । इदमेव 
त्रिगुणं पूर्वावस्थोपमदंकावस्थामेदाचतर्विशतितस्वानि मूरग्रकृतिमंहान- 
हङ्ार इन्द्रियाण्येकादश्ञ पञ्चतन्मात्राणि पञ्चभूतानि चेति । 


होना इत्यादि कारणों से अविन्या इत्यादि शब्दों से क्द्याजातादहै। ये सभो शब्द्‌ त्रिगुण 
द्रव्य के वाचक है। °्वह चिगुण द्रव्य विभिन्न काल एवं विभिन्न मागो म सम परिणाम 
एवं विषम परिणामो की परम्परां को उसन्न करता दहै। सदा किसी न किसी परिणाम 
का प्राप्त होना चिगुण द्रव्य का स्वभाव है| जब यह गुण द्रव्य पञ्चमहामूत एवं इन्द्रियों 
के रूप मे परिणत होता है, उस समय चलना किरा इत्यादि परिस्पंदौ के प्राप्त हने के 
योग्य बनता है 1 परिखिन्द्‌ योग्य उन मूत ओर इन्द्रियादिके रूपमे परिणत हीने पर यहं 


से नाश मानना होगा 1 वह नितान्त अनुचित दहै, क्योकि मिध्या पदाथं ज्नसेही 
निवृत्त होते है, दूसरे साधनों से नहीं 1 यह अथं अद्वेतियोा को भी मान्य है । वहौँ पर 
माया दाब्द्‌ से शम्बर की वह शक्ति--ज। विचित्र भयंकर पदार्थो की खष्टि करती थी--दही 
विवक्षित है । वह शक्ति चकरायुध से नष्ट हो गई, यही अथं वर्ह अभिप्रेत हे । इस 
विवेचन से सिद्ध हुश्रा कि विचित्रं खष्टि का उपकरण होने खे ही प्रकृति माया शब्द्‌ से 
्रमिहित होती है । श्रं व्व्चिद्या यतं तु विद्याः, “अविद्यायामन्तरे वतमानाः" 
“सोऽबिद्या्न्थि विकिरतीह सौम्यः, “अविद्यासंचितं कर्म" इस्यादि वचनो मे अद्वैतवादी 
विद्धान्‌ अविद्या शब्द से उनके सिद्धान्तमं स्वीकृत उस अविद्या का--जोब्रद्यका 
आच्छादन एवं विक्ेप करती है--वाचक मानते हैँ । उनकी मान्यता समीचीन नदीं, 
क्योकि बह्याच्छदक अविद्या के सद्धावमें कोटं परमाण नहीदं । वहां अविद्या शब्द्‌ से 
यह प्रकृति दी अभिहित होती है, क्योकि यह विद्या का विरोधी है। विद्याविरोधित्व 
इत्यादि अचरन्त निमित्तो को खेकर वह अविद्या शब्द्‌ प्रककति का वाचक हे । 


१४. यह त्रिगुण ष्य उन भागों मे-- जहौ सस्व, रज श्रौर तमोगुण मे वैषम्य अर्थात्‌ तारतम्य 
है, विषम विकारो को उस्पन्न करता है 1 वे विकार विषम चिकार कहे जाते द, जिनको 
लेकर नामरूप विभाग का निर्दैश ह्ुजा करता हे । त्रिगुण क्ष्य उन अगो में--जहों तीनों 
गुणो मे साम्य हे, उनमें तारतम्य नदीं है--सम विकारो को उत्पन्न करता है । वे चिकार 
सम चिकार कहे जाते है जो नामरूप विभाग निर्दैश के योग्य नहीं हें । एच त्रिगुण द्व्य 
खष्िकाल ये विषमविकारों तथा को प्रलयकारुमे सम विकारो को उत्पन्न करते रहते 
हे । ग्रलयकार मे सभी भागोंमें सम विकार दौ उस्पन्न होते ह! विषमविकारो.ङी 
उत्पत्ति न दोने से ही वह कार प्रज्लयकारु कदराता हे 
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( त्रिगुणं निरवयवमिति पक्षः ) 
नन्वेकस्य कथं बहुधाऽवस्थितविश्वात्मना परिणामः ? एकस्येव मृसिि- 
ण्डस्य घटशरावादिरूपेणेवेति चेन्न, निरवयवे तथाऽनुपपत्तेः । सावयवत्वे बा 
बहूनामेव बहूधा परिणामप्रसङ्गात्‌ ,' तथा च गतमेकोपादानवादेन । एक- 
मेव सदनेकमभागात्मकमव्यक्ताख्यञ्ुपादानमिति चेन्न, विकल्पासहत्वात्‌ । 


त्रिगुणद्रव्य छिद्र रहित होकर रहता है, उस दशा मै भी त्रिगुण द्रव्य मै विद्र 
नहीं होते] िद्रहीन हने से ही चिरुण अपने कार्यो मँ व्याक्त होकर रहता है। 
अपने कार्यो मँ व्यापक दौकर रहने पर मी चिगुण द्रव्य अपने कार्थो से प्रतिघात 
नदीं होता है! ज्य दो पदार्थं स्प्चदीन दहै उनसे प्रतिवात नदीं होता, जहो दोनों मे एक मी 
स्पशंहीन दो व्य मी प्रतिधात नहीं होता है | महदहंकारेन्द्िाकाश ओर त्रिगुणद्रव्य स्पशं 
हीन दै; अतः उनमें प्रतिघात योने की संभावना ही नही; यद्यपि वायु, तेज, जल ओर प्रथिवी 

स्पशं बलि पदाथ है, परन्तु चिगुण स्पशं रदित दै । अतः चिगुण को इनके साथ रहने मे 
प्रतिघात नह होता) लोक मै देखा जाताहै कि स्पशं बाले वायु आदि चार महाभूत 
स्पशं रदित आकाश म व्याप्त रहते दहै । यह विगुण द्रव्य पूर्वावस्था को नष्ट क्रके उत्पन्न 
होने बाली विभिन्न अवस्थाओं को लेकर चौवौस तत्व बनते दै वेयेदकिमूलंपरकूति, 
महान्‌, अहंकार, ग्यारह इन्द्रिय, पौँच तन्मा ओर पौँच महाभूत | पच _ महाभूतो के बाद 
जितने पदाथं बनते है, वे पूर्वावस्था को न छौडते हुए नूतन अबरः पदाथ बनते है, वे थाको न छोडते हुए नूतन अवस्थाओं को प्रा करते है । 
इसलिये वे अलग तच्च नहीं माने जा सकते । † 

( चिगुणकानिरवयस्व पत्त } 

“ननु" इत्यादि । यहाँ पर यह प्रश्न उठता है कि चरिगुण द्रव्य एक है, वह बहुधा अवस्थितं 
विश्वरूप में कैसे परिणत होता है । यद्ँ पर यह उत्तर॒दिया जाता है कि जिस प्रकार एक दही 
मतिण्ड घट ओर शराव आदि के षरूप में बहुधा परिणत होता है, उसी प्रकार एक दही त्रिगुण 
द्रव्य बहुघा अवस्थित विश्व के रूप मे परिणत होता है| परन्तु यदह उत्तर समीचीन नदी, 
क्योकि ग्रसिण्ड सावयव होने से अपने अवयवो द्वारा बहुधा परिणत दहो सकता दहै, किंतु 
त्रिगुण द्रव्य निरवयवे माना जाता दै, उत्तका अवयव हही नहीं| वह त्रिगुण द्रव्य बहूधा 
अवस्थित विक्व के रूप मे कैसे परिणत हो सकता है १ यदि त्रिगुण द्रव्य को सावयव माना 
जाय तो यदी फलित हयेगा कि उसका बहुत से अवयव विभिन्न स्यौ मै परिणत होतें द । तब 
यह वाद्‌ नहीं स्हेगा कि विश्व का एक ही उपादान कारण है ] अतः यह प्रदन रह द्यी जाता 
है कि एक निरवयव चिरुण द्भ्य विव के रूपमे कैसे परिणत हौ सकता हे १ 

इस प्रद्न के विषय में दूसरा यह उत्तर दिया जाता है करि अव्यक्त नामक चरिगुण द्रव्य 
एक हौता हुआ अनेक भागात्मक है, वह विद्व का उपादान है? यह उत्तर भी समीचीन 
नहीं है, क्योकि विकल्प करने पर यह उत्तर मी ठहरता नदीं । 

विकल्प यह है कि क्या यँ पर एकत्व ओर अनेकत्वं को एक वस्तु में 
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तथारि-किमेकत्वमनेकत्वं चैकाश्रयमिति मन्यसे १ उत एकत्व- 
मंशिन्यंशेषु चानेकत्वमिति ? यद्वा परिषद्वनसेनादिष्विवानेकेषामेव 
सतामेकस्वमेकोपाधिसंबन्धायत्तमिति १ न प्रथमः, व्याघातात्‌ । अन्यथा 
मेदामेदवादाय कथं ङप्येत्‌ १ न द्वितीयः, अवयव्यङ्गीकारम्रसङ्घात्‌ । तद- 
भ्युपगमेऽपि तस्मादेकस्माञजगग दुत्पत््यभावात्‌ । तदशा एव हि ततो भिन्ना बहुधा 
परिणमन्ति 1 ततो वरमनारूढनिरथंकेकदरव्यैः परमाणुभिरेव जगद्‌दरव्यारम्मः| 
श्रत एव न तृतीयः, पृथक्‌ प्रथगारम्भकत्वे सथुदायनिर्देशस्य निरर्थकत्वात्‌ । 
वास्तविकस्य चैकत्वस्य बवनादिष्वसंभवात्‌, ओपाधिकैक्यव्यपदेशास्य च 
वैरो षिकाद्यमिमतानन्तपरमाणूपादानवादेऽप्यविषेषात्‌ । यत॒ एकमनेकधा 
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परिणमतीति कसपना पिवतवादस्य भ्रम्रपामात । 
मानते द्ये १ अथवा अवयव म एकत्व ओर अवयवो मै अनेकत्व को मानते हो 
अथवा अनेक बनकर रहते वाले अवयवो म दी एकोपाधि सम्बन्ध के कारण 
उसी प्रकार एकत्व मानते दो, जिस प्रकार अनेक पण्डिती मँ एक उपायि सम्बन्ध के 
कारण एकत्व मानकर यह कदा जाता है किं यद एक परिषत्‌ है, ओर जिस प्रकार अनेक 
वृक्षौ मै पएकोपाधि संबन्ध के कारण एकत्व को मानकर यह कदा जता है कि यह एक 
वन दहै, तथा अनेक सैनिकों सँ एकोपाधि सम्बन्ध के कारण एकत्व को मानकर यह कडा 
जाता है किं यह एक सेना है १ विचार करने पर ये तीनों कल्प दोपयुक्त सिद्ध होते है | तथा 
इनमें वह प्रथम कल्प समीचीन नदीं है, क्योकि एक वस्त॒ स एकत्व ओर अनेकत्व को मानने 
पर व्याघात अर्थात्‌ विरोध उपस्थित होता है, क्योकि एकत्व रौर अनेकत्वं विष्द्ध 
धमं है, वे एक वस्तु में रह नदीं सकते । यदि एक वस्तुमेँ एकत्व ओर अनेकत्व 
रह सक्ते है तो मेदामेदबादं के प्रति क्यों कोप किया जाता है } इसलिए तो 
कोपकियाजातादहैकि एक वस्तु में मेद एवं अभेद रूपी विरुद्ध धमं रह नदीं सकते, उसी 
प्रकार एक वस्तु मै एकत्व ओर अनेकत्वरूपी विरुद्ध धमं भी रह नदी सकते | इससे सिद्ध 
होता है क्रि प्रथम कल्प समीचीन नदीं | (द्वितीय कल्प यह है किं अवयवी मैः एकत्व है, तथा 
अवयवो मै अनेकत्व है । यह द्वितीय कल्प मी दोषयुक्त है 1 इसमे प्रधान दोघ यह है कि 
इस कल्प के अनुसार अवयवी मानना होगा, परन्तु वेदान्ती अवयकी मानने के लिये तैयार 
नदीं । किंच अवयवी को मानने पर मी निर्वाह नदींद्येता है, क्योकि उस्र एक अवयवी से 
जगत्‌ की उत्पत्ति नदीं होती है, किन्॒ अवयवो से ही जगत्‌ की उत्ति मानी जाती दहै, 
वे अवयव उस्र अवयवी से भिन्नैः वेदी जगत्‌ के रूपमे परिणत होते दै। रेसी स्थितिमें 
यही मानना अच्छा होता किं निरथ॑ंक उस एक द्रव्य अवयवी से सम्बन्ध न रखने बालत 
परमाणुं से ही जगदूद्रव्य का आरम्भ हो ¡ अत एव तृतीय कस्य मी समीचीन नदीं है । यदि 
वे अनेकं पदार्थ-- जिनमे एकोपागनि सम्बन्ध के कारण ओपाधिक एकत्व उसी प्रकार होता है, 
जिस प्रकार सेना वन ओौर परिषत्‌ इत्यादि मेँ होता है--अलग अल्लग उत्पादक होते है, तो 
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अत्र ब्रमः- 
९५ १ १३१ 
प्रदेशवर्तिंसयोगाद्याधाराणुविसुक्रमात्‌ । 
निरंशस्यापि घटते प्रादेशिक विकार्तिा | 
न तावत्‌ सवमद्रनयं स्वाश्रयव्यापि, संयोगादेरन्यथोपलम्भात्‌ । नापि 
सर्वमाश्रयेकदेश्षवतिं स्वाभावसामानाधिकरण्यरदितधर्मोपलब्धेः | 


उनम ओपाधिक एेकत्व को लेकर समुदाय निदेश करस्ना निरथंक हीदहै। वन आदि समै मी 
वास्तविक एकत्र है ही नदीं । ओपाधिक रेक्य का व्यवहार वैशेष्रिकों के बाद मे भी-~जिसमें 
अनन्त परमाणुओ को उपादान कारण माना जाता है-संगत होता है क्योकि परमाणुत्व 
इत्यादि उपाधियों को लेकर उन अनन्त पर्माण्रुमं मे मी ओपाधिकैक्य व्यवहार सम्पन्न हो 
सक्ता है | इम प्रकार तीनों कल्प खण्डितो ग्ये दहै) तथाच यही कहना पड़ता है कि 
एक पदाथ अनेक वस्तुओं के रूपमे परिणत होता है। यह कल्पना अद्रैत वेदाम्तिसम्मत 
विवतंवादं की पूर्वावश्था है] इस कल्पना को मानने पर अगि विवर्तवादकौ मानना ही 
पठेगा 1 उद्रैतियों ने परिणाम अर्‌ विवतं म यह अन्तर माना दै कि समस्ता वाला अन्यथा- 
भाव परिणाम है विव्रमसत्ता वाला अन्यथामाव विवतं है। उपर्युक्त कल्पना मे विवर्तवाद 
की सिद्धि इस प्रकारहोतीहै किएक पदाथं अनेक पदां बन जाता है, ठेसा कहने पर 
यह दोघ होता है कि एकत्व ओर अनेकस्व एक पद्‌(थं मे रह नदीं सकता, रेसी स्थितिं मे 
उन दोनौँ धर्मम क्रिपी एक को मिथ्या मानना होगा । उनमें एकत्व मिथ्या नदीं हयो सकता, 
क्योकि वह कारण वाक्यों से अवगत होनें से त्यागा नदीं जा सकता | प्रमाणान्तरं से अज्ञात 
हीने से उस एकत्वम कारण वाक्योंका तात्पयं है] अतः उस एकत्व को सत्य मानना 
होगा । अनेकत्व अन्य प्रमाणो से ज्ञात है, उसमें श्रुति का तात्प नदीं है इसलिये अनेकत्वा- 
वश्थाको दही मिथ्या मानना होगा | अनेकत्वावस्था मिथ्या होने पर इस कल्पना का कि 
एक अनेक रूप से परिणत होता है--यदी तात्य होता है कि एक पदार्थं अनेक वस्तुओं के 
रूप में प्रतीत होता है} तथा च विवत॑वाद्‌ फलित होता है । र 

उपयुक्त आक्षेप का समाधान कहा जाता है- “त्र बमः इत्यादि । वह यह है कि 
जिस प्रकार निरवयव अणु एवं विश्रु द्रव्यो मँ प्रदेश विशेषमें संयोग ओर शन्द्‌ इत्यादि की 
उत्पत्ति मानी जाती है, उसी य्रकार निरवयव विगुण द्रव्य मे भी प्रदेहा विशेष सें विकार उत्पन्न 
हो सकते है । इसमें कोई विरोध नहीं । समी अद्रव्य पदार्थं अपने आय को व्यासं करते 
रहते हौ, अर्थात्‌ अपने आश्रय बनने वले द्रव्यमें सव्र व्यात्तं होकर रहते हयं, ठेसी बात 
नहीं है । क्योकि संयोग इत्यादि अद्रभ्य दूसरे ही रूपमे दिखाई देते है । वे अपने आश्रय 
को व्यापकर नहीं रहते है, किन्तु अपने आश्रवके एकदेशमे रहते दै, उसी आश्रयके 
दूसरे एकदेरामे संयोग का अभाव रहतादहै। उदादरण- क्ष से बानर संमोग है, वह 
दृष्ठ केन्र भाग मरहता दै, उसी चश्च के मूल मागमे संयोग का अमाव रहता द के अप्र भागमंरहताहै, उसी वृक्ष के मूल मागमे संयोगका अभाव र । इससे 
सिद्धदहौताहैक्रि संयोग इत्यादि कद अद्रव्य स्वाश्रय के एकदै स रहते ई) यह मानना 
मी उचित नदीं कि समी अद्रव्य स्वाध्रयके एकदेश में रहते दै, क्योकि रूप ओर रस इत्यादि 
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अतो विशष्वणुषु च ग्राह्याः प्रादेशिका गुणाः| 

तथा चाभ्युपगम्यन्ते स्ववेशेपिकादिभिः॥ 
अत्र यद्यपि विषु निमित्तभूतमूतद्रव्यसंयोगावच्छिन्ने प्रदेशे युणान्त- 
रोत्पत्तिरिष्यते, तथापि मूतंद्रव्यस्षयोगस्येव प्रादेशिकत्वं कतः सिद्धम्‌ १ नहि 
विथषु स्वतः प्रदेशमेदमिच्छय । न च स्य।गोपाधिके प्रदेशे संयोगस्यो 
त्पत्तिः, परस्पराश्रयप्रसङ्गात्‌ । संयोग विशेषात्‌ प्रदेशमेदसिद्धिः, सिद्धं च 
तस्मिन्‌ प्रदेरिकसंयेगोत्पत्तिरिति । अत एव मूरतेधेखादिभिर्विंुषु स्वपरि- 


अद्रव्य स्वाश्रय द्रव्य को पूरा व्याप्तकर रहते दह } जिस प्रकार संयोग अपने अमाव के साथ एक 
आश्रय में रहता है, वैसे रूप रसादि रहते नही, किन्तु वे स्वाश्रय मे पूरा व्याप्त होकर रहते 
देखे जते है 1 जतः अनुभवानुसार यदी मानना होगा कि कड अद्रव्य स्वाश्रय के एकदेशमें 
सते इ भवे सनो इत्यादिः तथा क अय सवाय छो वात छर ते 8 अ है, जैसे संयोग इत्यादि; तथा कड अद्रव्य स्वाश्रय को व्याप्त कर र 
रूप ओर रस इत्यादि । 
अतः" इत्यादि । अतः यह मानना दही होगा किं अणु एवं विस द्रव्यों में प्रदेशविशेष 
मै दोनेवाले संयोग इत्यादि गुण विद्यमान है | उसी प्रकार वेशोषिक इत्यादि वादिगण मानते ईह 
अचरः इत्यादि । यहो पर यह विवार उपस्थित होता है कि वैरोषिक इत्यादियों ने यह 
स्वीकार किया है कि आकाश इत्यादि विसु द्रव्य है} आकाश्च मै शाब्दं उत्पन्न होने के लिये 
भेरी इत्यादि मूतं द्रव्य का संयोग निमित्त कारण दहै । वह मूतं द्रव्य संयोग आकाश्च के जिस 
प्रदेशमे लगा हुआ है, उस प्रदेशमे शब्द्‌ उत्पन्न होता दै, ेसे विथु जीवात्मा के जिस 
प्रदेश मे शरीर ओर मन इत्यादिका संयोग है उस्र प्रदेशमे ज्ञान ओर सुख-दुःख इत्यादि 
गुण उत्पन्न होते है । इस प्रकार वैशेषिक इत्यादि वादिगण मानते दै । यद्यँ पर यह प्रदन 
उपस्थित ह्येता है कि वैशेषिक मतानुसार आकाश इत्यादि निरवयव विथु पदाथं है, उनमें 
होने बाला मूतंद्रव्य संयोग ही पहले पादेदिक कैसे दोता है १ क्योकि निरवयव वियु द्रव्यो में 
उनके मतानुसार भी स्वतः प्रदेरामेद होता ही नहीं 1 रेसी स्थिति मे उपयुक्त प्रशन उठना 
स्वाभाविक है । यदि उस पठन के उत्तर में यह कहा जाथ किं संयोग रूपोपाधि युक्त प्रदे 
मे संयोग उन्न होता दहै, तो अन्योन्याश्रय दोष इस प्रकार उपस्थित होगा किंरसंयोग 
विशेष सिद्ध होने पर प्रदेशभेद्‌ सिद्ध हो, तथा प्रदेश्शसेद्‌ सिद्ध होने पर प्रादेदिक 
संयोग उत्पन्न हौ ! इस अन्योन्याश्रय के कारण उप्यक्त उत्तर दोषयुक्त है 1 अत एव मूतः? 
इत्यादि । यहाँ पर करै वादी यह उत्तर देते हैकिं घट आदि मूतं द्रव्यं तटस्थ रहते 
हुए आकाश इत्यादि निरवयव द्रव्य में 








से अपने परिमाण के अनुरूप प्रदेशविशेष 

को प्राप्त कर उससे सम्बद्ध होते दै , इस प्रकार घटाद्यवच्छिन्न प्रदेशा आकाश आदिमे हमा 

करते ह । यह उत्तर मी उपयुक्त अन्योन्याश्रय दोसे दूषित हो जाता है | वह इस प्रकार 

है किं घटः आदि से जो प्रदेदा संयक्त नदीं है, बह तो घटादि से अवच्छिन्न दोगा नहीं, तथा च 

घटादि संयोग होने पर ही घयादि के अनुरूप प्रदे का अवच्छेद होगा, घटादि के अनुरूप 
ष < 
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माणाजुरूपग्रदेशावच्छेद इत्यपि वातेम्‌ , अणृद्धय संयोगे तद्नुपपत्तेथ । रतः 
सामग्रीविशेषादुत्य्यमान एव संयोगो निरवयवेऽपि परमाणौ परममहति 
चा वस्तुनि स्वाभावसामानाधिकरण्यमनुभवन्‌ स्वामावाभावात्मकस्वा बन्धेन 
यथोपलम्भग्र तिनियतप्रदशषमेदधियष्ुपदधातीति प्रमाणबल्लादभ्युषगन्तव्यम्‌ | 

एवमिहापि निरवख्वेऽपि त्रिगुणे परमेश्धरसंकल्पविशोषपयंवसिते 
साममग्रीभेदेः स्वाभाविकसंविभक्ताश्रयाः प्रतिनियतप्रदेश्लाः परिणतिभेदाः 


प्रदेश विशेष अवच्छिन्न होने पर दही उसमे घटादि का संयोग होगा | इस प्रकार 
अन्योन्याश्रय दोष लगने से यह दूसरा उत्तर मी समीचीन है) "अणुद्धयसंयोगेः 
इत्यादि । जँ दो परमाणु संयुक्त होते है, वदाँ दोनों परमाणु समान परिमाण 
वाल्ले है) एक परमाणु दृसरे परमाणु से संयुक्त होते समय पूरे दूसरे परमाणु से 
संयुक्त होगा, क्योकि पूरा परमाणु ही उसके समान प्रशिणाम रखता है) दोनों परमाणुओं 
का पूरा पूरा संयोग होने पर्‌ उनसे चनने वाला द्व्वण्ुक अधिक देका आक्रमणन कृर 
सकेगा, क्योकि उनसे अधिक परिमाण उसका नदींदहौ सकता है! अतः उपर्युक्त समाधान 
परमाणु-दय-संयोग मे अनुपपन्न दहै । (अतः सामग्रीविशेषात्‌, इत्यादि । उपरक्त प्रदन 
का उत्तर यही दहै किं आकाश मै घटादि संयोग प्रादेशिक होता है) यह अर्थ 
प्रमाण सिद्ध है) इस प्रमाण बल के अनुसार यौ पर यही मानना होगा कि 
मले आकाश मे घरसंयोग का ओौपाधिक प्रदेशच््तित्व सिद्ध नहीं किया जा सके 
परन्तु यह सिद्ध कर सकते है किं मन्ते ही परमाणु ओर परममदत्‌ विथ द्रव्य निरवयव 
हों, परन्तु उनमें सामग्री विशेषसे जो घटादिसंयोग उतन्न होता है, वद उत्पन्न होने के साथ 
ही उस द्रव्यसे स्वाभावके साथ रहने लगतादहै। यहसमानी हृ बातदहै किसंयोगका 
स्वामाव ही यद दै किं वह्‌ संपूणं स्वाश्रय द्रव्यो नदीं रहता है, किन्व॒ एकदेश में दी रहता है । 
जब संयोग स्वामाव के साथ किसी द्रव्य म रहता है, तव विरोध होने से स्वाभाव के साथ एक 
देश मे नदीं रह सकता है, किंतु उस द्रव्य के किसी प्रदेशमे संयोग रहे तथा दूसरे प्रदेश मं 
संयोगाभाव रहे, यही उचित दे) संयोगाभावामावात्मक संयोग जिस ग्रदेशामे रहता है, वहाँ 
संयोगाभाव नहीं रह सकता है, तथा संयोगाभाव जिस प्रदेश सें रदेगा, वद्य संयोग नद्य रह सकता 
है जब उस द्रव्य मे संयोगामाव के साथ होता द्रुमा संयोग उघ्पन्न होता है, तव संयोगवाले 
प्रदेशा तथा संयोगाभाव बले प्रदेशमे मेद स्पष्ट विदित होता है। संयोगाभाव वाले प्रदेश 
सेः संयोगवले देश मेँ विन्यमान सेद्‌ यह संयोग ही है, तथा संयोगवले प्रदेश से संयोगामाव- 
वाले प्रदेश मेँ विद्यमान सेद्‌ संयोगाभाव द्ीदहै) इस प्रकार प्रमाणानुसार मानने पर कोद 
भी दोष नहीं लगता है } यह हा दृष्टान्त का समथंन ] 
एवमिहापिः इत्यादि }! उसी प्रकार निरवयव चिगुणद्रव्यके विधय मे मी यह 
मानना चाहिये करि परमेश्वरसंकल्पविश्ेष मे पर्यवसित सामग्री-येद्‌ के अनुसार निरवयव 
- निगुण द्रव्य म होनेवाले विभिन्न परिणाम उत्पन्न होते समय दही स्वमावतः विभिन्न आश्रयौ 
१ 
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प्राहुष्षन्तीति । तत्र॒ स्परशादिरक्षणग्रादे शिकपरिणतिदशायां छेदनमेदन- 
परिस्पन्दादीनामपि सिद्धिरिति पि नोपपयते ? स्पन्दस्पशांदिमेदाभ्रयांशना- 
मपि मेदास्त एव विलक्तणधर्माः । यथा निभिदाकाक्षवादे प्रदेशानां संयोग- 
विशोषास्तीव्रतरश्ब्दादिधर्मा एव वा मेदाः, तद्वदत्रापि । 
नन्वेवमनतिलङ्कनीयैव मेदामेदबागुसेति चेन, ईदशभेदामेदगप्रसङ्गस्य 
वेनाशिकमतेऽप्यविबाद्‌ाद्‌ अ्विरोधाच । तस्य चातच्ववादे हि विरोधं बूमः, 
न पनस्तथाभूतस्यातथापरिणामे, अवस्थारूपयोरेकत्वबहुत्वयोः कारमेदेन 


को लेकर होते है, अत एव प्रतिनियत प्रदेशो को लेकर हुआ करते दै ! इस प्रकार उत्पन्न 
होना उनका स्वभाव है । उनका आश्रय बननेवातल्े विभिन्न प्रदेश स्वभावतः भिन्न 
होते € । इस प्रकार च्रिगुणपरिणाम के विषयमे मी प्रमाणानुसार मानना चाहिये } तज 
स्पशादिलक्षणः इत्यादि 1 उस चिगुण के यदेश विशेष मँ जब स्पशं इत्यादि परिणाम 
होते ई, तव उन प्रदेशो मे छेदन-मेदन ओर परिस्पन्द इत्यादि हुआ करते ह । रेसी 
स्थिति मे निस्वथव निगुण को मानने मे क्या अनुपपत्ति है, कु भी अनुपपत्ति नहीं है । 
विभिन्न स्पन्द्‌ ओर ख्यं इत्यादि गुणों का आश्रय बनने वाते प्रदेशों का अन्य पदार्थो से जो 
मेद्‌ होता है, बद मेद्‌ द्ष'जर स्यं आदि विलक्षणधर्म दी है । जिस प्रकार निरवयवाकाश- 
वाद्‌ मे उन-उन आकारा प्रदेशों में होने वाल्ञे संयोगविशेष तथा तीव्रतर शब्दादि धमं दी उन 
प्रदेशों के इतर पदार्थौ से सेद माने जाते दै, उसी प्रकार प्रक्रत मै माना जाता है। 
धनन्वेवम्‌ः इत्यादि ! याँ पर यह प्रश्न उठता है कि एक निरवयव त्रिगुण द्रव्य मं 
महदा्यवस्थारूप मेद्‌ यदि माने जातेर्ै तो मेदाभेदवाद्‌ को मानना होगा, मेदामेद्‌- 
वादरूपी वागुरा का उल्लंघन करना कठिन दोगा; तदथं क्या कियाजाय१ इस प्रन का 
उत्तर वह है कि भेदामेदवाद्‌ दो प्रकार का है] उनम एक मानने योग्य 2, दूसरा मानने 
योग्य नहीं है। एक पदाथं अनेक पदार्थो के रूप मै परिणत हो, यह मेदामेद मानने योग्य 
है, रसा मेदामेद वैनादिक अर्थात्‌ क्षणिकवादी बौधं के मतम भीमानाजातादहै। वे 
कहते हे कि जबर बहुत से क्षणिक परमाणु मिलकर पुञ्ज बनते दै, तब उनमे परस्पर नैरन्तयं- 
रूप संयोग होता हे, वहं संयोग संपूर्णं परमाणु मे न व्याप्त दोकर उसके प्रदेशविशेष मं ही 
रहता डे, उस परमाणु के दूसरे प्रदेय मे उस संयोग का अमाव रहता दै । इस प्रकार परमाणु 
से रेक्य रहते ही संयोग एवं संयोगाभावरूप मेद को मानने से उनके मत मे मेदामेदवाद्‌ 
मानना पडता है । उपरक्त मेदासेद मै विरोध नहीं है, वह मानने योग्य है । यदि उसी 
पदार्थं को उसी पदार्थं से भिन्न मानकर यदि भेदाभेद कहा जाय, तव तौ हम विरोध मानते 
.&\ यदि चसे रहनेवाले अर्थात्‌ एक बनकर रदमैवले पदाथ को विभिन्न दूसरे रूपँ मे 
परिणाम मानकर भेदाभेद कहा जाय तो उसमे हमः विरो नहीं कर सकते, क्कि 
अवस्थारूमी एकत्व ओर बहुत्व मे होने वाला विरोध कालभेद से परित हौ जाता है, कारण 
प्कल्व ओर बहुत्व विभिन्न कालो म हुमा करते ह} यह्‌ अथं आरम्मणाधिकरण श्रीमाप्यु 
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परिहारात्‌ । तथा च_ मष्यम्‌-- “कपालत्वचूर्णत्वपिण्डत्वाद्यवस्थाप्रहाणेन 
घटस्वावस्थावदेकत्वावस्थाप्रहाणिन बहुत्वावस्था, तत्प्रहाणेनैकत्वावस्थेति न 


कथिद्िरोधः" इति । _ 
भवतु अवस्थारूपस्येकत्वस्य पूीपरभाविना बहुत्वेनाविरोधः, तद्‌- 
द्रव्यस्वस्चेक्येन तु विरोधः स्यात्‌ । न स्यात्‌, तद्द्रव्यस्य हि अतदृद्रव्यत्व 
[२ = ¢ =, ~ _# हुः 
विरुद्धम्‌, न त॒ तस्यैव सतोऽनेकधमंयोगोपाधिकं बहुत्वम्‌ । आह च 
भगवच्‌ पराश्रः- 
© 
परमातमात्मनोर्योगः परमाथं इतीष्यते । 
मिथ्यैतदन्यद्‌ द्रव्यं हि नैति तद्‌ द्रव्यतां यत्तः |¦ इति । 
मे इस प्रकार कहा गया है किं--जिस प्रकार गृत्तिका कपालत्व, चूर्णत्व ओर पिण्डत्व इत्यादि 
अवस्थाओं को छोडकर बहुत्वावस्था को प्राप्त करती है, उसी प्रकार वह एकस्वावस्था को 
छोडकर बहूत्वावस्था को प्राप्त होता है, तथा कालान्तर मे बहूत्वावस्था कोक्कोडकर 
एकत्वावस्था को प्राप्त होता है ।" 
भवठु वा? इत्यादि । य्ह पर॒ यह प्रश्न होता है कि मत्ते अवस्थारूप एकत्व को 
पूर्वोत्तर काल म होनेवाले बहुत्व के साथ विरोधनदहो, परंतु उस द्रव्यस्वरूप सै विद्यमान 
क्य के साथ बहुत का विरोध अवय होगा, क्योक्रि णेक्यदो प्रकारका है! .एक स्वरूपा- 
त्मक्‌ एकत्व है, वह जन तक स्वरूप रहता तत तक रहता है । यह स्वरूपैक्य कभी मी स्वरूप 
मेद्‌ को नहीं सह सकता है ! दूसरा एकत्व अवस्थारूप्‌ है, यह उत्पत्ति विनाशवाला है, तथा 
आओपाधिक है, गसिण्ड म रहनेवाली एकत्वावश्था यँ उदाहरण मानी जा सकती है 1 जब 
नित्य स्वरूपैक्य बना रहता है, तब उससे विरोध र्खनेवाल्ला नानात्व अर्थात्‌ बहुत्व कैसे 
रह सकता है । यह स्वसूपैक्य तथा स्वरूपब्रहुत्व एक काल म साथ नहीं रह सकते । 
इस प्रदन का उत्तर यह है कि वह द्रव्य यदि बहद्रव्यन हो, किन्तु उस द्रव्य से भिन्नो 


नदद्रव्य से सिन्न मानना अनतत है 


तो अवश्य विरोध माना जायगा, गृदुद्रव्यको ग्रद्द्रव्य से भिन्न मानना अनुचित दै] यदि 
मृददरव्य मदूद्रभ्यके रूपमे रहता हुमा ओपाधिक विविध अवस्थाओं को अपना कर घट 
ओर शरावादि के रूपमे परस्पर भिन्न बन जायतो इसमे कौई विरोध नदीं दहै! इसी प्रकार 
निगुण द्रव्यगुण द्रव्यके रूपमे रह कर यदि अनेक अवस्थामं को लेकर विभिन्न पदाथं 
बनकर बहुत्व को प्राप्त करे तो इसमे कोई विरोध नहीं} भगवान्‌ श्रीपराशरजी ने विष्णु- 
पुण मे कहा है कि कई वादी जीवात्मा ओर परमात्मा मै अमेद को परमां मानते है, पन्य॒ 
उनका मन्तव्य मिथ्या है, क्योकि एक्‌ द्रव्य सया द्रव्य बन नदीं सकता 1 जीवात्मा ओर परमात्मा 
विभिन्न द्रव्य है, उनमें स्वरूपेक्य नदीं हो सकता] श्रीपराशर ब्रहमधिं के इस कथन से यह 
स्पष्ट हौ जाता है कि एक द्रव्य दूसय द्रव्य नहीं बन सकता, वह द्रव्य उसीद्रव्यके रूपमे 
रहता हुभा विभिन्न अवस्थाओं के कारण बहुत्व को. म्रा कर सकता है । द्रव्यखरूपेक्य को _ 


बृहुत्वावस्था के साथ विरोध नही \_ 


प्रथमः | माषानुवादसदितम्‌ ४५. 


( चरिगुणस्य सावयव्रत्वमिति पक्षः ) 
अस्तु वा स्वतः सांशत्वं पिण्डबदव्यक्तस्य, तथापि ›"पिण्डवदेव न 
मेदामेदावय विवादम्रसङ्कः । 
नन्वेवं यथांशं स्वकार्यारस्भकस्वे किमेकीमावावस्थाकर्पनेनेति चेन्न, 
यदि वय कापिल्वत्‌ कसपयेमहि, तदेवश्चपारस्येमहि । कारणभतिसमधि- 
गता तेकत्वावस्था न करपनागोरवाचुयोगविषयः । न च नैरथं्यम्‌ , भ्रति- 
( च्रिगुणद्रव्य का सावयवस्व पक्ष ) 


अस्तु वाः इत्यादि । उपर्युक्त निरबयवत्व पश्च सँ अस्वारस्य के कारण सावयवत्व प्च 
उपस्थित किया जाता है 1 निरवयवत्वं पश्च से अस्वारस्य का कारण यह है कि स्वरूपेक्य के बने 
रहते ही यदि स्वरूपनानात्व उत्पन्न दहो तो उस स्वरूपनानात्व को मिथ्या ही मानना होगा| 
इस प्रकार विवतंवाद्‌ को प्रश्रय देना हीगा } इस अरुचि के कारण निरवयवत्व पक्ष को व्याग 
कर्‌ सावयवत्व पश्च प्रस्तुत किया जाता है जिस प्रकार मतिपण्ड स्वमावत्तः सावयव माना जाता 
है, उसी प्रकार तरिशुण द्रव्य मी स्वमावतः सावयव ही माना जाता है। १५ सावयव मानने 
पर भेदाभेद ओर अवयबिवादं उपस्थित ह्येते हो, पेसी बात नदीं है। जिस प्रकार मृत्पिण्ड 
से अवयव भिन्न-मिन्न होने से येदामेदवाद्‌ नहीं होता, तथा अवयवी न मानने से अवयविवाद्‌ 
मी उपस्थित नदीं होता, किंतु गरसिण्ड मे अनेक अवयव मिलकर पिण्डरूप म एकत्वावस्था 
को उत्पन्न करते दै, उसी प्रकार त्रिुण द्र्य मे विभिन्न अवयवो से एकल्वाघस्था की उत्पत्ति 
मानी जाती है] सवयव भिन्न-भिन्न होने से भेदाभेद नहीं होता, तभी अवयवी न मानने से 
आवयविवाद्‌ मी उपस्थित नहीं होता | 
“नन्वेवम्‌ इत्यादि ! यद पर यह प्रन उपस्थित होता है किं यदि त्रिगुण मे अवयव 
अपने अपने कायं को उत्पन्न करते द तो उनमें एकत्वावस्था की कल्पना करने की क्या आवद्य- 
कता है १ उन्तर यह है कि जिस प्रकार काविल सांख्य एकत्वावस्था की कल्पना करता है 


१५. यह पर यह रंका-समाधान विवक्षिच है! संका--ग्रक्रति को पिण्ड के समान सावयव 
मानकर यदि उसमे अनेच्छ अवयव माने जते दहै तो वर्ह यदि एकत्व मी रामे माना 
जाय तो सेदासेद्‌ मानना होगा, क्योकि अवयवो मँ एकस्व ओर नानात्व फलित होता है । 
यदि शशो मे नानास्व एवं अवयवी स पकस्व माना जाय तो अवयव विवाद सानना होगा 1 
रेखा निर्वाह कैसे दो सक्ता दं ? जिसमें मेदामेदवाद योर श्रवयविवाद्‌ का निराकरण 
हो जाय १ समाधान--जिसर प्रकार दृष्टान्त पिण्ड मे अनेक अवयव माने जाते है, 
उन अनेक अवयवा मे स्वरूपैक्य नहीं माना जाता, किन्तु उन अनेक अवयवो नें 
एकस्वावस्था ही समानी जाती दहै! अत एव वहीं सेदामेदवाद ओौर ्वयविवाद्‌ की 
प्रसक्ति नहीं हे 1 उसी प्रकार श्करति मं अनेक अवयव्र माने जाते है, उनमें स्वरूपैक्य 
नहो माना जाता, किन्तु उनम एकत्वावस्था ही. मानी जाती उनसे एकत्वाचस्था ही सानी जती हे । अत एव यर्हामी 
अवयविवाद्‌ ओर मेदामेदवाद्‌ की सम्भावना नहीं हे 1 
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बाघपरिहाराय प्रयोजनकस्पनोपपत्तेः । न चैकतमौपाधिकत्वादवास्तविकम्‌ , 
संपिण्डितानामेकारम्भादेकत्वारम्भस्येव लघुत्वात्‌ । अवय विभङ्ग चेतत्‌ 
स्थापयिष्यामः । 

न चैवमपि पराभिमतपरमाणुपुञ्चमात्रत्वमाशङ्कनीयम्‌ , 
गन्थरसरूपस्पर्शादिरदहितपरस्पराप्र तिषातकसत्वरजस्तमोरूपगुणत्रयाश्रयपरस्पर- 
सश्छि्टपश्चभूतघ्चमद्रव्यरूपत्वेन ` शश्रत्यादिसिद्ध परामिमतपरमाणु- 


उसी प्रकार हम वेदान्ती भी यदि एकत्वावस्था की कल्पना करं तो तव गौरव दोष होने से 
उपर्युक्त उपालम्भ दिया जा सकता है, किंठ॒ दम वेदान्ती “एकमेवाद्वितीयम्‌ इत्यादि कारण 
श्रतियों से सिद्ध होने से एकत्वावस्था को मानते द 1 एकत्वावस्था की_कल्पना_ नदीं करते ई, 
परन्तु श्रतिसिद्ध दोने से उसे मानते दै) श्रुति सव कु कद सकती है} इसलिये कल्पना- 
गौरव प्रन यहो उठ ही नहीं सकता । न च नैरथक्यम्‌ः इत्यादि) यर यहं शंका नहीं 
करनी चाहिये किं एकत्वा वस्था मानना निस्थक दै, ऋ्योकिं श्चुतिवाधित न हो, तदथं 
किसी न किसी प्रयोजन की कल्पना की जायगी 1 नन चेकत्वम्‌ः इत्यादि । चिरुण का अंश 
भिन्न-मिन्न दै, उनसे वास्तव एकत्व हो ही नदीं सकता । एक अवयवी का उत्पादक होने के 
कारण उन्म ओौपाधिक एकत्व ही मानना होगा, अत एव वह एकत्व अवास्तविक है! इस 
शंका का समाघान यह दै किं इस कल्पना की अपक्वा किवे मिले ए. अंश एकस्वावस्थायुक्त 
अतिरिक्तं अवयवी का उत्पादक है, इस कल्पना समे दी किवे अंश एकत्वावस्थाका ही 
उतस्ादक है, लाघव है) अतः इस दूसरी कल्पनाको दी मानना उचित है। इस अथैकी 
स्थापना अवयविमंग करते समय की जायगी } 

“न चेवमपिः इत्यादि 1 यहौँ पर करई वादी यह शंका करते ह कि चिगुण यदि सावयव 
माना जाय तो वह वैशेषिक इत्यादि दाशेनिक संयत परमाणु युञ्जमात्र स्वरूप बन जायगा, 
वेशेबिकामिमत परमाणु पुंज ओर चिगुण मे कोई अन्तर नहीं होगा ! रेसी शंका नहीं करनी 
चाद्ये, क्योकि वैरेषिकामिमत परमाणु पुंज ओर चिशुण में महान्‌ अन्तर है 1 वेश्येषिकाभिमत 
परमाणु शब्द, स्पशे, रूप ओर रस आदि गुणों से युक्त है, परस्पर का प्रतिघात कस्ते बलि ४4 
सस्व, रज ओर तम इन तीनो गुणों से रदित दै, परस्पर से सुदिलष्ट नदीं हँ, तथा पञ्च महाभूत 
ओर पंच तस्मात्र इत्यादि अवस्याओं का योग नहींहै, चरिगुण के अवयव तो गन्ध इत्यादि 
गुणों से रदित दै, परस्पर का प्रतिघात नहीं करते है, सत्व रज आर तम इन तीन गुणां के 
आश्रय है, एक दूसरे से गाठ संबद्ध ईह, तथा पच्च महाभूतो कौ सृषमावस्था तन्मा्रावस्था को 
प्रास्त होनेवाले ह । इस प्रकार ^ श्रुत्यादि ममाणो से सिद्ध होनेबल्ते चरिगुणावय्वो में वैशेषि- 


यह पर यह वचन विवक्ित है कि-- 
शब्दस्पशेविहीनं तद्‌ रूपादिभिरसंयुतम्‌ । 
त्रिगुणं तज्नगच्योनिरनादिभ्रभवाप्ययस्‌ ॥ (विष्णुपुराणम्‌, १।२।११) 
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स्वभावगन्धाभावेनार्थान्तरस्वसिद्धः । 

यत्त श्रौपाधिकमेदाभेदवादिनं प्रति साष्ये बह्मण उपाधिसंसर्गादपि 
सेदनाद्यचुषपत्तिकथनम्‌ , तद्‌ ब्रह्मस्वरूपस्य निष्कलत्वाच्छे्यत्वादिवचन- 
वरुमवलम्न्य । अन्यथा ब्रह्मस्वरूप एव सविकारत्वापत्तौ निर्विंकारत्वश्रते 
रनवकाशत्वप्रसङ्गात्‌ । तत्र च सवेज्ञत्वात्‌ सर्वांशगतसुखदुःखादि 
प्रतिसन्धानप्रसङ्खो दुष्परिहरः । इह तु अंश्षमेदग्रतिनियतविकारेषु न 
स्वभावसंकर इति 


कामिमत परमाणुओं के स्वभाव का गन्ध तक नहीं है] इसलिये त्रिगुणावयव वैशेषरिकाभिमत 
परमाणुं से अत्यन्त भिन्न सिद्ध होते है। अतः उपयुक्त शंकाका अवकाश ही नहीं। 


यत्त ओौपाथिकः इस्यादि । यद्यौँ पर करै विद्धान्‌ श्रीभाष्य विसोष को उपस्थित करते 
हुए यह शंका करते है कि त्रिगुण द्रव्य के निरवयवत्व पश्च क उपपाद्नमें यह कहा गया है 
कि चिगुणद्रव्य में स्पशदिरूप प्रादेशिक परिणाम होने पर ्िदन-मेदन ओर परिस्पन्द इत्यादि 
होते है। इस प्रकार निरवयव चिगुण द्रव्य में लेदनादि मानना उचित नदी, क्योकि श्रीमाष्य 
मै ओपाधिक मेदामेदवादी के प्रति यह कहा गया है कि निरवयव ब्रहम मे उपाधि संसगं होने 
पर मी द्ेदनादि नीं हो सकते । एेसी स्थिति मे निरवयव च्रिगुण मँ देदनादि मानना 
अवदय उपयुक्त माष्य से विरोध रखता है| उसे कैसे माना जाय? इस शंका का समाधान 
यह है कि उस भाष्यकरा यह अभिप्राय नहींहै किं ब्रह्म निस्वयव होने से उसमे छ्ेदनादि 
नहीं हो सकते, किन्तु श्रतियों मँ ब्रह्म निष्कल अर्थात्‌ निर्विकार एवं अच्छे इत्यादि सूपौँमें 
वणित है) उस वचन बल्ल का आश्य लेकर श्रीमाष्यमे कषा गयादहेकि ब्रह्मसेँच्कदनादि 
नहीं हो सकते, क्योकि वेसा होने पर ब्रह्म करो निर्विकार एवं अच्द्य वतलानें वाज्ञे 
श्ुतिवचन अप्रमाण दो जायेंगे) त्रिगुण द्रव्य मँ निर्विकारत्वं एवं अच्छे इस्यादि का 
वृणन शास्र में है ही नी, ठेसी स्थिति सँ निरवयव चरिरुण द्रव्य सं स्पर्शादि परिणाम होने पर 
ेदनादि मानने यें कोड दोघ नहीं] यदि निरवयवत्व माचके कारणदहीत्रिगुण द्रव्य मं विकार 
ओर छदनादि न माने जार्यै तो ब्रह्मोपादानस्व श्रुति के अनुसार समी विकारोंका सीधा 
ब्रह्म में संबन्ध मानना ह्योगा ] तब ब्रह्म को निर्विकार बताने वाली श्रुति स्वंथा निरवकाश 
हो जायगी । किञ्च, मेदामेदवाद म दूसरा दोष भी दै । वह यह दहै कि ईैववर स्वज्ञ होने से 
अपने आओपाधिकांशा बनने बल्ले समी जीवों को अपना स्वरूप दी मानेंगे, तथा सभी जीवों 
मे दोनेवाले सुख ओर द्ध्व इत्यादि के विषयमे ईद्वर यही सम्भे कि ये सुखदुःख 
इत्यादि हमको दहीहो रदे] इस प्रकार हदवस मे दुःखानुमवसरूप दौष उपस्थित हागा। 


~ ~~~ -----~ ~ -- 





अथ॑-- बह त्रिगुण अर्थात्‌ प्रकृति शढ्दस्पशणदि गुणो से रहित हे, तथा रूपादि गुणों 
से शून्य है । बह जगत्‌ का उपादान कारण है, कारण उत्पत्ति एवं ख्य से शुन्य है । 
इस वचन से प्रकृति में शब्दादि युर्णो का जभात्र सिदध दोत्ता है । 
व त व 4 


॥ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छदः 
( परमाणुक्रारणवादस्य निरासः ) 


एतेन परमाणुकारणवादो निरस्तः, जालालोकबिलोकनीयत्रसरेणशब्दवाच्य- 
द्रव्यादिरिक्ताप्रतयक्षाणुकरपने प्रमाणाभावात्‌ । तेष्वेव मात्रया मेदमवलम्भ्य 
परमाणुद्यणुकन्यणुकादिव्यपदेशः प्रमाणग्रन्धेषु । तेषामेव सूपाचनुद्धव- 
दायां गृह्यमाणगन्धाश्रयगन्धवहानीतघ्क््मद्रव्यवदचाज्ुषत्वादि संभवात्‌ 
परमाणोरप्रत्यक्त्वव्यवहारः कचित्‌ कृतोऽपि न विरुध्यते । न च पवना. 
नीतगन्धाश्रयद्रव्येषु परमाणुत्वं भेवतामपी्टम्‌ , परमाणूनां प्रत्य्तगुणा- 
श्रुति मे हैदर निदोष कद गये हैँ] अतः ईख्वर मे सदोषत्व ओर निर्देषत्वं इन दोनों 
स्वभावो का शंका उपस्थित होती दै} यह दोघ मेदामेदवाद मे अपरिहायं है) वैसा दोप 
त्रिगुण द्रव्यके विषय मै नहीं होता, क्योकि चरिगुण द्रव्यका ग्रत्येक अंशा जड होने से 
उसमे व्यवस्थित रूप से हदोनेवाले विकासो मे स्वभाव-संकर दोष उपरिथत नहीं होता ह| 
इस प्रकार श्रीभाष्य के विरौधका परिहार दौ जाता है] अतः चिरुण द्रव्य में दछेदनादि मानने 
म कोई दोष नदीं | 


( परमाणु कारणवाद का खण्डन ) 


“एतेनः इत्यादि । वदषयमाण युक्ति के अनुक्चार परमाणु-कारणवाद्‌ खण्डित हये जाता 
है] प्रथम युक्ति यह है किं पस्माणुमे कोई प्रमाण नदीं] गाश्च के आलोक से जो सृष्टम 
द्रव्य दिखाई देता दै, जिसे पर्रादिर्यो ने भी त्रसरेणु माना है। वह प्रत्यक्ष सिद्ध सूष्म द्रव्य 
ही प्रामाणिक है । उससे व्यतिरिक्त अप्रत्यक्ष अणु कीजो कल्पना की जाती है, उसमे साधक 
प्माणदहै ही नहीं| गवाध्नालोक मे दिखाई देने वाले उन सृष्म द्रव्यो सें थोडा थोड़ा मेद 
मानकर प्रमाण न्धो म पस्माणु, इवयणुक चीर व्यणुक आदि का उल्लेख किया गया हे । 
उससे गवाक्षालोक हदय सूक्ष्म पदाथ से व्यतिरिक्त परमाणु सिद्ध नहींहोणा) किंच, शाघ्ों 
म॑ करदी-कहीं परमाणु को अप्त्यक्च का गया है, उससे विरोध उपस्थित होगा } यदि गवाक्षा- 
लोक हदय सूष्म पदाथ से व्यतिरिक्त परमाणु नहीं ह्यो तो उसे अमत्यक्च कैसे कहा गया १ 
गवाक्तालोक दृश्य सूक्ष्म पदार्थंतो प्रत्यक्ष है) इस प्रकार कई विद्वान्‌ विरोध शंकाका 
उद्धावेन करतेर्ह। इस शंका का समाधान यह है कि गवाक्नालोक विलोकनीय सुषम दर्यो 
मं जब रूपादि गुण अनुदूभूत रहते है, उस समय वे उसी प्रकार चाक्षुष वन सकते है, 
जिस प्रकार वायुके द्वारा ल्लाया जाने बाला बह सष्म पार्थिव द्रव्य--जिसका गन्ध प्रत्यक्ष 
होता है--चक्षु का गोचर न होने से अप्रस्यश्च है । इस प्रकार गवाश्चालेःक विलोकनीय सृषम 
द्रव्य अप्रत्यक्ष हो सकते है, उनके विषय मे शासो मे कीक अपरत्यक्षत्व कहा गया है | 
इस प्रकार उन शास्र वचनो का निर्वाह हो जाता है! अतः उन शान्न वचनो से परामिमत 
परमाणु सिद्ध नहीं होगा | वायुके द्वारा लाये जाने वाले गन्धाश्रय सृष्म द्रव्यो को वैशेषिक 


प्रथमः ] भमाषानुवादसहितम्‌ ४६ 


धयत्वानस्वुषरगमात्‌। अतः ` `प्रत्यक्ञादागमाद्वा न भवदमिमतपरमाणुसिद्धिः। 
अयुमानानि तु पश्यामः--अणुपरिमाणतारतम्यं क्वचिदिधान्तम्‌, 
परिमाणतारतम्यरूपस्वाद्‌ महसत्परिमाणतारतम्यवदिति चेन्न, तारतम्यशूपत्वा- 
दित्येताततापि व्यभिचाराभावेन परिमाणविरोषणस्य व्यथंत्वात्‌, पारि- 
माण्डस्यविवक्तयाऽणुशषब्दप्रयोगेऽन्योन्याश्चयणात्‌, मह्वापकषतारतम्यस्य 
€. (^~ [5 
त्रसरेणावेव पयेवसितत्वाम्युपगमात्‌, सामान्यतः परिमाणापकषतारतम्य- 
विवक्षया प्रयोगेऽपि तद्धिश्रान्तेरपि दृश्यमान एबोपपत्तेः । 
स्यादि ने मी परमाणु नदीं माना है, क्योकि उनके मत मेँ परमाणु प्रव्यक्च गुणका आश्रय 
नदीं होते । इसलिये उनको परमाणु नहीं माना जा सकता । इससे सिद्ध होता है कि प्रत्यक्ष 
एवं ` शास्र से परामिमत परमाणु सिद्ध नहीं होता है। 

“्रनुमानानि ठ इत्यादि } परवादिगण परमाणु को सिद्ध करने के लिए जिन 
ग्रचमानोंको प्रस्त करते दै उनकी हम परीकश्चा करेगे) अणपरिमाणों मे तारतम्य है| 
एक अणुपरिमाण दूसरे अशएुपरिमाणसरे उक्छृष्ट है, उससे तीसरा अणुपरिमाण उत्कृष्ट है । 
इस पकार श्रणुपरिमाणौ से तारतम्य है! यह्‌ अणुपरिमाण-तारतम्य प्च है} उसमे यह 
साध्य सिद्ध किया जाता है कि उस अणुपरिमाण-तारतम्य की कदी पर विश्रान्ति होनी चाहिये ] 
यदि कीं पर वहं ॒विश्रान्त होगा तो वह अणुपरिमाण अन्य समी चणुपरिमाणों से श्रत्यन्त 
उत्कृष्ट होगा । उससे मी उक्करृष्ट॒वननेवाला अणुपरिमाण नहीं दोगा) सर्वोक्कृष्ट अणु- 
पस्माण जिस अणुमं होगा, उसमे सव्से छ्कोया अणुपरिमाण होगा) अणुपरिमाणो में 
सबसे च्छया बननेवाला अणुपरिमाण दही दूसरोंसे उत्कृष्ट माना जायगा] इस प्रकार 
सर्वोत्कृष्ट अणुपस्मिणवाला जो अणु है, वही परमाणु है, क्योकि उसे छोटा अणुपरिमाण 
कहीं पर नहीं है । इस प्रकार इस साध्य से परमाणु सिद्ध होता है। इस साध्य को सिद्ध करने 
बालादहेतु यह हैकिं वह अण्रुपरिमाणतारतम्य परिमाणतारतम्यरूप है, अतः उसकी करीं 
विश्रान्ति दौनी चाहिये} इसमे दृष्टान्त मइत्परिमाणतारतम्य है । महसरिमाणतारतम्य भी 
एक परिमाणतारतम्य है, वह जिस प्रकार परममहत्परिमाण वाले आकाशादि सें विश्रान्त 


१७. यहाँ पर परमाणुकारणवादी “नित्यं विसु सर्वगतं सुसूक्ष्मम्‌" इस उपनिषद्धचन को 
प्रमाणरूप मे उपस्थापित करके यह कहते ह कि इस उपनिषद्चन में जगत्कारण वस्तु 
सुखुक्ष्म अर्थात्‌ श्चत्यन्त सूक्ष्म कहा गया है । इससे अस्यन्त सूक्ष्म परमाणु जगत्कारण 
सिदध होता हे । परमाणु के सद्धाव षएटुवं जगत्कारणस्व मे उपयुक्त श्चुतिवचन ही प्रमाण 
है। इस कथन का यह खण्डन यहः अभिप्रेत है कि उपयुक्त श्रु तिचन से परमाणु 
जगच्कछारण सिं नहीं होता, क्योकि उस चचन मँ जगत्कारण विसु एवं सवगत का 
गया हे } परमाण्णुवादियो के मतम सी परमषणु विभु एवं सर्वगत नहीं माने जाते है । 
चास्तय सें सर्वंगतत विसु ज्य को ही जगत्कारण -खिद्ध करने मे उस कवचन का तात्प ह 1 
वह बह्म इन्द्रियाय न होने से सुक्ष्म कहा गया ह । 

७ 
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एवमवयवापकषतारतम्यविश्रान्तेरपि । अस्तु बा तस्याविश्रान्तिः, 

तथाप्याधिक्यन्यूनताभ्यां प्रमाणसिद्धाम्यां सषैपमहीधरादिपरिमाणा- 

पिशोषप्रसङ्गः परिहृतः, अनन्तत्वाधिशेषेऽपि परापरजातीयेषु क्षणदिवसपक्ष- 

माससंबत्सरचतुयुंगकस्पादिषु चाधिक्यन्यनतयोभेवद्धिरप्यभ्युपगतत्वात्‌। 

होता है, उसी प्रकार अणुपरिमाणतारतम्य को कीं विश्रान्त होना चाहिये | बह जिसमें 
विश्रान्त होगा, वह परमाणु ही होगा | इस प्रकार इस अनुमान से परमाणु सिदध होता है । 

यह परमाणुवादियो का अनुमान दहै)! अव इस अनुमान की परीक्षाकी जाती है। इस 
अनुमान सें प्रथम दोष यह है किं (^तारतम्यरूपत्वात्‌" इतना ही हेव पर्याप्त है, इसमें व्यभि- 
नार दोष नदीं होता} रेसी स्थिति मँ "परिमाणतारतम्यरूपत्वात््‌ः कहकर उस तारतम्य में 
परिमाणगतत्व विशेघण देना व्यथं है, व्यभिचार दोष उपस्थित होने पर ही तद्रारणार्थदेतु में 
विशेषण देना उचित है | द्वितीय दोष्र यह दै कि इस अनुमान में पश्च का निर्दशं करते समय 
'अणुपरिमाणतारतम्यम्‌ः रेस कहा गया है। य्ह पर (अणुपरिमाणः शब्द्‌ से यदि 
परमाणुपरिमाण विवक्षित है, तो अन्योन्याश्रय दोघ इस प्रकार्‌ उपस्थित होगा किं परमाणु- 
परिमाणतारतम्य रूपी पक्ष सिद्ध होने पर इस अनुमानसे परमाणु सिद्ध हो; परमाणु सिद्ध 
होने पर ही परमाणुपरिमाणतारतम्य को पक्ष माना जा सकता है| यदि अणुपरिमाणतार्तम्य 
शब्द से महस्वापकषंतारतम्य अर्थात्‌ महत्व कौ कमी का तारतम्य विवक्षित होता तो इस 
अनुमान से परमाणु सिद्ध नदीं होगा, क्योकि परवादियोंने मी मह की कमी के तारतम्य 
की विश्रान्ति त्रसरेणु अर्थात्‌ व्यणुक मे दही मानी है] यदि 'अणुपसिमाणतारतम्बम्‌ः ेसा 
न कह कर सामान्य रूप से परिमाणापकष्रतारतम्य की विवक्षा करके उस परिमाणापकर्ष॑तारतम्य 
को पक्ष मानकर उसकी कदीं विश्रान्ति होनेकोदौ तो उसकी विश्राम्ति उस दिखा देने वाले 
च्रसरेणु मे-जो सव से न्यून पर्मिाणवाला है-ही दो सकती है! टेसी स्थिति मे उस 


अनुमान से परमाणु सिद्ध नद्य हो सकता । 

“एवम्‌. इत्यादि । परमाणुवादी परमाणु कौ सिद्ध करने के लिये दूसरे अनुमान 
को उपस्थित करते है। वह यद है-लोकमें देखा जाता है किएक अवयव से दुसरा 
अवयव छोटा है, उक्तसे तीसरा अवयव अत्यन्त छोय है | इस प्रकार अवयं के अपकर्ष 
म तारतम्य दहै, इस तारतम्य की भी कदी विश्रान्ति होनी चाहिये! जौँ विश्वान्ति होगी, 
वह अवयव सबसे छोटा परमाणु ही होगा । सव अपकर्षतारतम्यो की जैसे कीं कीं विश्रान्ति 
होती है, उसी प्रकार अवयवापकर्ष॑तारतम्य की मी विश्रान्ति होने पर परमाणु सिद्धहो 
जायगा । यह परमाणुवादियों का अनुमान है} अव इसकी प्ररीक्राकी जाती है-इस 
अनुमान में प्रथम दोष यह है कि अनुमान अन्प्रथासिद्ध है, क्योकि च्रवयवापकर्भतारतम्य 
की विभ्रान्ति उस चरसरेणु रूप अवयव मै हयो सकती है, जो अपने से अप्र अवयव 
न हयेन के कारण ससे आ्ड्ष्ट है । किञ्च, उपर्युक्त अनुमान ये दूसरा दोष 
यह ध, कि बह अप्रयोजकं है] अवयवापकर्षतारतम्य की कहीं विभ्रान्ति न दहो, 
सबसे छोटा अवयव को न हो, एक अवयव दूसरे अवयव से छोय छो, तौसरा अवयव उससे 
मी छोटा दो | इत प्रकार धारा बनी रै, इसमे कोई अनुपपत्ति नदीं है । अतः अनुष्रूल तकं न 
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होने से उपर्युक्त अनुमान अप्रयोजक है | इस पर परमाणुवादी यह तकं उपस्थित करते ह कि 
यदि अवयवापकर्षतारतम्य की कीं मी विश्रान्तिनं दहो, यदि अवयवोँकीधाराहोतो मेरुम 
अनस्त अवयव हौगे, तथा सष॑प मे मी अनन्त अवयव होगे । इस प्रकार दोनों मे अनन्त अवयव 
होने पर मेख ओर संप के परिमाणमे साम्य होना चाहिये । साम्यतो है नदी, किन्तु उनके 
परिमाण मँ महान्‌ अन्तर है । इसलिये मानना पड़ता है कि अवयवापकषंतारम्य की विभान्ति 
सबसे द्धोटे अवयवमे होती दै, वह सबसे छोटा अवयव परमाणु है) परमाणुरूप अवयव 
सर्षपसें न्यून ओर पर्व॑तं से अधिक) अतः उनके परिमाणमे तारतम्य होता है। 
इस तकं से अवयवापकषर॑तारतम्य की विश्चान्ति माननी पड़ती है, परन्तु विचार करने पर 
सिद्ध होता है कि यह तकं समीचीन नदींदहै, क्योकि मेर ओर सर्षप से अनन्त अवयव 
होने पर मी प्रमाणसे यह सिद्ध होता है किं मेरु के अवयव अधिक तथा सर्षप के-अवयव 
ल्यून है! इस आधिक्य श्रौर न्भूनता के अनुसार उनके परिमाण से वैषम्य सिद्धदहो 
जातादहै। इस प्रकार मेरु ओर सर्षप सै परिमाणसाम्य प्रसंग रूप तकं परिहत दो 
जाता है । इस पर यह शंका है किं यदि मेरु ओर सरपं में अनन्त अवयव 
हतो एक से अवयवाधिक्य ओर दुखरे म अवयवन्यूनता कैसे मानी जा सकती हे । 
इस ंका का समाधान यह है कि परमाणुकारणवादी वैशेषिक आदि वादियों ने मी अनन्तो 
म भी किंसी अनन्त को अधिक ओर दूसरे अनन्त को न्धून माना है 1 उदाहरण--वेशेषिकों 
ने सत्ताजाति को परजातिं अर्थात्‌ सबसे बडी जाति माना है } द्रव्यत्व इत्यादि जाति अपर 
जाति दहै । जातियों मे परत्व आओौर परस्व आश्रय व्यक्तियों के आधिक्य ओर न्यूनता पर 
अवलम्बित है । लोक सँ सत्‌ पदाथं क्य ओर घट आदि व्यक्ति अनन्त है इस यकार 
सब व्यक्ति के अनन्त होने पर भी वैशैषिकों ने यह माना है कि घटानन्त्य को अपेक्षा द्रव्यानन्त्य 
अधिक है, तथा द्रव्यानन्त्य की अपेक्षा सदानन्त्य अधिक दहै] इसमें दूसरा उदाहरण यह है 
किं अब तक बीते हुः क्षण दिवस प्च मास संवत्सर चवुध्ंग ओर कल्प इत्यादि अनन्त है । 
इस प्रकार इनके अनन्त होने पर भी इनसे वेशैषिक इत्यादि समी वादियों ने यह अन्तर 
माना है किं अनन्त कल्पों की अपेक्षा अनन्त चव॒युंग, उनसे अनन्त संवत्सर, 
अनन्त मास ओर अनन्त पश्च आदि क्रमशः उत्तरोत्तर अधिक दहै, इत्यादि | इस 
रकार अनन्तो ममी आधिक्य ओर न्यूनताको जव परवादियोने माना है, तब उनको 
यौ पर्वत ओर सर्षप म अनन्तावयव होने पर भमी यह अन्तर मानना 
स्याय ग्रातह कि पर्वत मे विद्यमान अवयव अधिक तथा सषंप मे विद्यमान अवयव 
अल्प दहै! इस प्रकार मानने से उनमें विन्मान परिमाण वृघम्ब्‌ का. तिर्बद्र दो जाता है। 
अतः उनका तकं असन्तं दादेशः ऊयुः अनुमान से 1 पमि नदीं होगा । 
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विम्रतिपन्नं कायंदरव्यारन्धम्‌, मद्व सति चाज्ञुषत्वात्‌ , चाज्ञुषद्रव्यत्वा- 
दित्यादीनां विपक्षे बाधकाभावादग्रयोजकस्रम्‌ । द्रव्यचाल्चुषताप्रकर्पो 
मदचयावयवसंख्याप्रकपालुविधायी दृष्टस्तदधेतुक एव, अतस्तद माये चाज्ञषत्व 
न स्यादिति चेन्न, यथोपरुम्भं योग्यतास्वीकाराद्‌ , प्रन्यथा महावयवारब्धस्व- 
स्यापि व्याप्नाबनुप्रवेशग्रसङ्कात्‌ । राकवं चास्मन्मते | बायवीयतैजसाप्य- 
पार्थिवत्रसरेण्वादेरपि पूमूर्वभूतात्मककायं दरन्यारब्धत्वादस्मन्मतेन सिद्ध- 


 विग्रतिपन्नम्‌' इत्यादि । यँ पर पर्माणुवादी यह पूर्वपशच करते ह कि अवयवधारा 
कौ विश्रान्ति च्यणुकम न मानकर परमाणुमे दी मानना चादिये, क्योकि व्यणरक 
के कारण परमाणुको सिद्ध करनेवाला एक अनुमान है] वह यह है कि णविप्रतिपन्नं 
कायदरव्यारन्धम्‌ , महत्वे सति चाष्ठुषत्वात्‌ चाश्ुषरद्व्यत्वात्‌" अर्थ--का्दरव्य से आरन्ध हे या 
नहीं १ इस प्रकार सन्देहास्पद्‌ बननेवाला च्यण्ुक कायंद्रव्य से आरन्ध है, क्योकि वह महान्‌ 
दोता हआ मी चश्रर््ाह्म है, अथवा चक्ुर्माह्य होता हुमा द्रव्य है } लोक मे जो बयादि पदार्थ 
महान्‌ होते हुए चाक्षुष है, अथवा चाक्षुष द्रव्यै, वे सव कार्युद्रव्य से आरन्ध है) वैसे 
ही च्यणुक मी होना चाहिये । इस अनुमान के "म्ये सति चाश्नुपत्वात्‌ः इम विशिष्ट हेत 
रूपत्वादिं मेँ व्यभिचार वारणां महच्च विशेषण दिया गवा है, तथा आत्मा में व्यभिचार 
वारणाथं चाक्षुषत्व विशेष्य रखा गया है } इस अनुमान के अनुमार म्यणुक कायंद्रव्यसे 
आरन्ध सिद्ध होगा । च्यणुक का आरम्भक वह कायंदरव्य द्व्यणुक है } द्यणुक कायदरभ्य होने च 
उसका कारण परमाणु सिद्ध होता है। उसमे अवयवधास की विश्रान्ति माननी चादहिये। 
पर्माणुवादियों के इन अनुमान का खण्डन इस प्रकार है किये सव अनुमान अप्रयोजक है, 
यह इनका महान्‌ दोष दै । पक्षी विपक्ष अर्थं साध्यदीनर्हेद्रत प्रकार शंका करने पर ` 
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उस शंका का बाधक किसी अनुक्रूल तकंको परमाणुवाद उपरिथित नीं कर्‌ सकते 
है, अतेः ये अनुमान अप्रयोजक दै, इनसे साध्यसिद्धं नहीं सेमी | ्र्यचाध्तुपताग्रकषरः 
इत्यादि । इस प्र॒ परमाणुवादी अनुकूल तर्कं को उपस्थित करते हुए कहते 
दै कि एक द्रव्य की अपेक्षा दूसरा द्रव्य अच्छी तरह ज्ञ चच से ग्रहदीत होता 
है । इस प्रकार द्रव्यकी चोष्चुषतामे पकं है] उस परकर्म के चिप्य सें बह देखा गया है 
कि वह मह्त्व ओर अवयव संख्या का प्रकर्षं होने पर दी दाता दै, इसस सिद्ध हता हक 
जिस प्रकार मह्व द्रव्यचाष्चुषताप्रकषं का कारण हे, उती प्रकार अवयवसंल्यापरकरषं 
मी कारण ई । इससे सिद्ध होता है कि व्यणुक मे दोनेवाले अवययसंख्यामकपं द्रव्यचाक्षुषता- 
मकषं का कारण ईँ; अन्यथा वह होने नहीं पाता, एरी स्थिते व्यणुक में बहुत से 
अवयव मानना होगा | तमी उसमे अबयवसंख्यापरकरपं होगा । यदि च्यष्रुक मे अवयव- 
संख्याप्रकषं न माना जाय तो च्यणुक में द्रव्यचाश्चुषताधकं रने नह पायेणा । यह 
परमाणुवादियां का अनुक्रूल तकं है। इसका निराकरण इम प्रकार हैकि लौके देला 
जाताहैकि उद्धूत सूप वाला द्रव्य च्चे गीत दोता है। इस अनुभव के अनुसार हम 


~~ 


पथमः ] भाषानुवाद्सदहितम्‌ . ५३ 


साधनत्वं च । का्यावयवित्वसाधनेऽपि चाज्ञुषतयाऽस्मदुपगतेन कालेना- 
नेकान्त्यं दुष्परिहरम्‌ । परिद्श्यमानमेव परमाणुभिच्छतां महस्वविरेषण- 
मसिद्धं च । चाज्ञुषद्रव्यत्वादेव महच्चसाधनमपि पूव॑व्‌ दृष्यम्‌ । 


यही मानते दै कि द्रनव्यचाश्चुषता मे उद्भूत सूय ही प्रयौजक्र है, अवयवसंख्याप्रकषं 
नदीं । यदि यह न मानकर अवयवसंख्याप्रकषं को ही चाश्चुषताप्रकषं का प्रयोजक 
मानाजायतो दश॑नाचुसार यदी मानना होगा किं महान्‌ अवयवो से जो द्रव्य आरन्ध होगा 
वही चाश्चुष होगा 1 इस प्रकार व्याति मे निवेश मानना होगा, क्योकि लोक मे यह देता 
गया है करि महान्‌ अवयवो से आरन्व द्रव्य दही चाक्षुषदहौता दहै) इस व्याप्ति को मानने पर 
परमाणुवादियों के सिद्धान्त मे बाघा उपस्थित होती है । उनके मतानुसार व्यणुक का आरम्भक 
दयणुक महान्‌ अवयव नही, ज्यणुक मी महान्‌ अवयवो से जारन्ध नहीं 1 तथा च उपश्ुक्त 
व्याति को मानने पर च्यणुक की चाक्षुषततता का निर्वाह नदीं होगा | किंच, हम लोग उद्भूत 
रूप माच को चाक्ुषता का म्रयोजक मानते दै, अतः हमारे मत मे लाघव है) पर्माणुवादी 
उदू भूत रूप, महत्व ओर अवयवसंख्याप्रकषं इन तीनों को चाश्चुषता का प्रयोजक मानते है, 
अतः उनके मत से गौरव्दोष है| किंच, हमारे मतानसार उप्यक्त अनुमान मे सिद्ध-साधनत्व 
दोघ सी है, क्योकि हम वायवीय, तैजस, आप्य ओर पाथिव णेस त्रसरेणु इत्यादि कं विपथ में 
यह मानते है किये पूर्वपूर्वं मूतरूपी कायंद्रव्यौ से उत्तरोत्तर आरब्ध है । अतः उन चसरेणु 
आदि मै उपर्युक्त रीति से कार्यद्रव्यारन्धत्व संगत द्यो जाता है! अतः हमारे मतानुसार 
सिद्धसाघनत्व दोषमी दहै) यदि स्िद्साधनत्व दोष के परिदहासाथं उपयुक्त अनुमानमें 
'कार्यद्रव्यारब्धत्यः साध्य के स्थान मे 'कार्यावयवित्वः को साध्य मानकर यदह कहा जाय किं 
वेदान्तिमत मे उपर्युक्त त्रसरेणु आदि पदाय॑ पूरव पूर्वं भूतात्मक कायंदरन्यो से आरन्य होने पर 
मी वे कार्यद्रव्य इन चसरेणु आदि पदार्थो का अवयव नदीं माने जाते । यथा चसरेणु आदि 
पदार्थं तादशावयववाल्ते नदीं माने जाते दहै, यां तो कार्यावयविल्व साध्य अभिप्रेत है, 
इसके अनुसार सिदधसाधनत्व दोष नहीं दौता है, तो सिद्धसाधन दोष का परिहारः हौने 
प्र भी हमारे मतानुसार काल को लेकर व्यभिचार दोष होता है। हमारे मतम काल चाद्चुष 
होने से उसमे देत है, उसमे “कांद्रन्यारुन्धत्वः ओौर "कार्यावयनित्वः रूप साध्य नदीं है, अतः 
उसमें व्यभिचार दोष है! किंच, हम लोग गवाक्चालोक हश्य जसरेणु को दही परमाणु मानते 
है, तथा च उसमे महत्व रह ही नदीं सकता, क्योकि अणुत्व ओर महत्व विरुद्ध धमं हैँ । अतः 
महत्वरूपी विशेषण सँ स्वरूपासिद्ध दोष भी है | एेसे दोष होने के कारण उपथुक्त अनुमान से 
परमाणु सिद्धि नहीं दीगी । यदि चसरेणुं के चाश्चुष द्रव्य होने के कारण ही परमाणुवादी 
उसमे महच्च भी सिद्ध करना चाह, तो उसपर भी पले की तरह यह दोष उपस्थित हौ जाता 
है कि द्रव्यचा्षुषत्व से महत्व प्रयोजक नदीं है, किन्व॒॒दशानानुसारिणी योग्यता ही 
प्रयोजक है} दर्शनानुसार जिसमे चाष्चष दौने की योग्यता दहै, वही द्रव्य चाश्चुष होगा । 
यही हमें मान्य है । 


५४ , न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


एथिवीत्वं †-नित्यसमवेतच्रत्ति घटपरजातित्वात्‌ सत्तावदिस्यादि- 
कुटिखासचमानान्यपि पू्ेवद्िपक्ते बाधकाभावात्‌, विषयनियमराहित्येनाति- 
प्रसञ्जकत्वात्‌, प्रथिवीत्वंः नित्यत्ति न मवति, परथिवीमात्रजातित्वात्‌, 


"पृथिवीत्वम्‌? इत्यादि । परमाणुवादी परथिवीत्वं १ < नित्यकस्षमवेतन्र्ति घयपटजातित्वात्‌ 
सत्तावत्‌" एेसे अनुमानों से परमाणु को सिद्ध करना चाहते है) इस अचमान मे प्रथिवीत्व 
पक्ष है, नित्यसमवेतच्रत्तिस्व साध्य है } माव यह है कि प्रथिवीत्व उसमें रहता है, जो नित्य 
मँ समवाय संबन्ध से स्टता है) इस अनुमान मँ श्वरपरजातित्वात्‌ः यह हेतु है, प्रथिवीत्व 
घट ओर पट इन दीनो मे रहने बाली जाति है} अतः उसे उस पदाथ॑में रहना चाहिये 
जो नित्यम समवाय संबन्धरसे रहता है) इस अनुमान से पसमाणुकी सिद्धि इस प्रकार 
होती है किं उनके मतानसार परमाणु नित्य है, उनमें समवाय संबन्ध से द्वयणुक रहता है । 
उस नित्य समवेत द्वयणुक म यदि प्रथिवीत्व जाति रहती दहै, तो इस साध्य से यह फलित 
होतादैकि प्रृथिवीत्व का आश्रय बनने वाले द्वयणुक का समवाय संवन्ध से आघार 
वनने वाला एक नित्य द्रव्य है, वही परमाणु है । इस प्रकार इस अनुमान से परमाणवादी 
परमाणु को सिद्ध करना चाहते है, परन्त॒ एेसे एसे कुट्लि अनुमानों की गणना विद्वानों 
के द्वारा अनुमानों में नदींकी जाती, क्योकि इन अनमानोंमे वहुतसे दोष दह । ‹१) इन 
अनुमानं य वह श्रनुद्रलतकं नहीं है जो पक्षको विप्त मानने मे बाधक होता है। 
अनुूलतकंन हीने से ये अनुमान अप्रयोजक है | (२) इन ग्रचुमानों मे विषय 
नियम नहीं रहता है, अत णव ये अनुमान अनभिमत विषयों के साधकं एवं 
अतिप्रसंग के कारण. बनते है, क्योकि इन श्रनुमानों की पद्धति का अनुसरण करके एेसे 
मी अनुमान प्रस्ठत किये जा सकते दै मि पृथिवीत्वं जलचरत्ति षयपथ्छरत्ति जातित्वात्‌ सत्तावत्‌? 





१८. यथपि इस अनुसान मे नित्यष्रत्तिः पेखा साध्य मानने पर भी परमाणु सिह्धहो 
जाता है, क्योकि ष्रथिवीत्व का आश्रय नित्यस्तु परमाणु माना जा सकता ह; तथापि 
“निव्यन्रततिः एेखा खाध्य सानन पर सिद्धान्ती के मतानुसार सिद्धसाधन प्राक्त होगा 

क सिद्धान्ती के मतम ग्ृतिद्रष्य ही प्रथिवीव्वरूप अव्स्थाको माघ होता है। 
प्रथिील्व का आश्रय म्रक्रतेद्च्य निव्य ह | इस प्रकार निव्यच्रुत्तिलव साध्य सिद्धान्त में 
स्व्रीक्रुत हो जाता हे! इस सिद्धसाधनत्वं दाष को दुर करने के छ्य 'निस्यसमवेतच्रेत्तिः 
ेसा साध्य कहा गया है । प्रङ्कति च्य सिद्धान्त मे निस्य होने पर भी नितव्यलतमवेत 
नहो हे । “निस्यसरमवेतच्त्ति' एेसा साध्य मानने पर॒ परमाणुखिद्धि की भरक्रिया अनुवाद 
मे वर्णित हे, वह द्टन्यहै) इस्र अनुमान मेँ श्वटपरजातिस्व्रात्‌ः इस हेतु मै घटस्व 
जाति में व्यभिचचार बारणाथं "पट? कहकर परल्न्नित्व का उल्छेख किया गया है, पटस्व 
जाति मे च्यभिचार बारणाथे "घटः कहकर धटच्ुत्तित्व का उर्रेख किया गया ह । 
घटपरान्यतरल्य को लेकर होनेवारे व्यभिचार को दूर करने के लिये “जातित्वात्‌” 
ककर जातिस्व का उदरेख किया गया हे । 


प्रथमः | भाषान॒बादसहितम्‌ # 


घटत्ववदित्यादिभिस्तादशेरलुमानेः प्रतिपक्षयितं शक्यत्वात्‌, अभिमत- 
विषशेषपर्यवसानासिद्धेय निरूपका नाञुमानेषु गणयन्ति । घटादीनां सर्वेषा 
निस्येश्वराभितसाभ्युपगमादतिरिक्तसमवायानभ्युषगमाच सिद्धसाधनत्वं 
च । नित्यव्ृत्तीतिसाधनेऽपि घटादिरूपेण परिणतस्यापि त्रिगुणद्रव्यस्य 
स्वरूपतो नित्यत्वाम्युपगमात्‌ स एव दोषः | 


इत्यादि । अथं--प्रथिवीत्व जलम रहता है, क्योंकि प्रथिवीत्व घट ओौर पट इन दोनों सें 
रहनेवाली जाति दहै । जिस प्रकार सत्ता जाति घट ओौर पट इन दोनों में रती हई जल में 
मीरहतीदहै, उसी प्रकार प्रथिवीत को मी जलम रहना चाहिये । इत प्रकार श्वटपट- 
जातित्वात्‌ः इस हेतव से प्रथिवीत्व का जलच्रत्तित्वमी साधा जा सकता है | वास्तव में 
प्रथिवीत्व जलच्रत्ति नहींहै। इस विवेचनसे सिद्ध होता हैकि उपरक्त अनुमान विषय 
नियम न दोने से अतिप्रसञ्जक दोते दै! यह दूसरा दोष है] तीसरा दोष य्‌ है कि दतर 
अनुमानं को उपस्थित करके उप्यक्त ग्रनुमान सत्प्रतिपश्च बनाये जा सकते है| वे इतर 
अनुमान ये हे--प्रथिवीत्वं नित्यत्रेत्ति न मवति प्रथिवीमाच्रजातित्वात्‌ पट्त्ववत्‌ः } श्र्थ-- 
प्रथिवीत्व नित्यवस्तु मे नहीं रहता, क्योकि वह प्रथिवीमाच्र सं रहनेवाली जाति दहै। जिस 
प्रकार प्रथिवीमाच्र सें रहनेवाली घटत्व जाति नित्यवस्तु मेँ नहीं रहती, उसी प्रकार प्रथिवीत्व 
जाति को भी नित्यवस्तु मँ नहीं रहना चादिये । इस अनुमान से प्रथिवीत्व का निव्यपरभाणु 
मे सद्धाव--जिसे परमाणुवादियौ ने माना दै--खण्डित हो जाताहै) इस अदुमानको 
उपस्थित कर पूवोक्त अनुमान सत्परतिपक्त बनाया जा सकता है। चतुथं दोष यह हैक 
उपर्युक्त अनुमान से अमिमत विश्चेष मे पर्यवसान सिद्ध नदीं होता, क्योकि उस अनुमान से 
प्रथिवीत्वाश्रय का समवायिकारण बनने वाला कोई एक नित्यपदाथं मले सिद्ध हौ, किन्तु 
उससे अभिमत परमाणु का नित्यत्व सिद्ध नहीं हौ सकता । इन दोषों को समकर ही विद्वान्‌ 
लोग श्नमानों म उपयुक्त अनुमानं की गणना नदीं करते | किच्च, उपयंक्त अनमान 
मे सिद्धसाघनत्व दोष मी है, क्योकि इम वेदान्ती समवाय संबन्ध को नहीं मानते। 
'परथिवीत्वं निव्यसमवेतद्रत्तिः इसका हमारे मतानुसार यही अथं होता दहै कि प्रृथिवीत्व 
उस पदाथंमेंरहताहैजो नित्य पदाथ का आश्रय ल्तेकर रहता है। दम यह मानते दकि 
नित्य ईक्वर का आश्चय लेकर ही प्रथिवी रहती है, उसमे परथिवीत्व रह. है । अतः उपयुक्त 
साध्य हमारे मतम भी स्वीकृतो जाता है, तथा हमारे मतमें स्वीकृत अंका साघन 
इस अनमान से हो जाता है, अतः सिद्धस्ाध्रनल्व अपरिहायं दो जाता है) यदि सिद्ध 
साघनत्व दोष के परिहाराथं प्रथिवीत्वं निव्यच्रत्ति' णेस साध्य मानकर यह कटा जाय कि 
परथिवीत्व नित्य वस्तु मँ र्हा है, वह नित्यवस्व परमाणु सिद्ध हदोतादहै। वेदान्ती के मतमें 
परथिवीत्व का नित्यवस्तु म सद्भाव नदीं माना जाता है] अतः सिद्धसाधनत्वं दोष परिहृत 
हो जाता है; तथाप इस प्रकार साध्यम परिवतंन करने पर मी वेदान्तिमतानुसार सिद्ध- 
साधनत्व दोष अवद्य दोगा ही, क्योकि वेदान्ती के मत मे जिस प्रथिवी मे प्रथिवीत्वे माना 
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८ परमाणुदूषक्चोद्यविषये विचारः ) 
एवमारम्भकाणामणूनां  इस्स्नेकदेशसंयोग विकस्पेनाधिकपरिमाण- 
द्रव्यानारम्भकत्वसमभागत्ादिचोद्यं परमाणुद्‌ षकः सर्वेरपि क्रियते | भाष्य- 
कारेश्च ^“ "महदीघेवद्वा हस्वपारेमण्डलाभ्याम्‌'' इत्यस्मिन धिकरणे तदेव 


जाता है, वह प्रथिवी वही प्रकृतिद्रव्यहै जो प्रथिवीके सूप सें परिणत है! वह प्रक्रतिद्रध्य 
नित्य है, उसमे प्रथिवीत्व रहता है} इस प्रकार सिद्धसाधनत्व -दोष संगत ह जातां है। 
अतः सिद्धलाघनत्व दोष होने से उपयुक्त कुटिलाचमानों से परमाणु सिद्ध नदीं दोगा । 

( परमणु दूषको के द्धारा छिये जानेचाटे चोद्य पर विचार ) 

"एवम्‌" इत्यादि 1 इस प्रकार परमाणु के विप्रयसें साधक यमाण दही नही, 
किन्तु बाधक प्रमाण मी दै) बह यद है करि पस्माणु कौ न मानने बाले सभी वादी 
परमाणुवाद्‌ का खण्डन करते हुए. यह युक्ति प्रस्त करते है कि परमाणुकारणवादियौ ने 
दोनों परमाणु को मिलकर द्धवणुक का उत्पादक माना है । उनमें परमाणु को समवायि- 
कारण तथा पस्माणुद्रयसंमोग कौ असमवाविकारण उन्दने माना है! उस संयोगके 
विषय म यह विकल्प उपस्थित दौतादहैञ्ि वे दोनों पस्माणु क्या पूर्णन्प से संयुक्त 
होते है, अथवा एकदेश से संयुक्त होते दंश्दौनां दी प्रक्र समीचीन नदी दै, क्योकि 
यदिवे परमाणु प्ूणेरूपसरे एक दूसरेसे संयुक्त हौ तो एक परमाणु केदेशमेंदी दूसय 
परमाणु समा जायगा | रेसी स्थिति मे उन परमाणुओं से अधिक परिमाणवाल्ते दव्यणुक 
की उत्पत्ति नहीं दहोगी ) किसी एक देशम संयुक्त तथा दूसरे देश मं असंयुक्त द्रव्यो के 
दारा दी अधिक परिमाण वाले पदार्थो की उत्पत्ति देग्ी गड है! दोनों परमाणभोंसे 
उत्पन्न होने वाले द्वव्यण्रुक के विषयमे खद्‌ मानना होगा कि वह दयणुक प्रल्येक्र परमाणु 
दाया आक्रान्त देश की अपेश्ना अधिक देश कौ चरलेना हे] इसलिये उसे मव्येक परिमाणसे 
अधिक पर्माणवाला मानना चाहिये } इस अधिक्र परिमाण बाले द्व्ण्रुक कौ वे परमाणु उत्पन्न 
नदीं कर सकते ह, जो परस्पर पूर्णरूप से संयुक्त ह्यं । इस प्रकारं द्रवणुक्रारम्भक परमाणुं 
मं पूणंरूप से संयोग मानने पर अधिक परिमाणवाल्े द्रव्य का वे आरम्भक नदीं हो सकगे। 
यदि वे पस्माणु एक्देशसे संयुक्त दौ तो अवश्यवे अधिक परिमाणवाल्ते द्रयणुक का 
ञारम्मक् होगे, किन्त उन्है सावयव मानना होगा, क्योकि उनमें अनेक एकदेश होने पर 
दी उनम एक एकदेश को लेकर संयोग तथा दूसरे एकदेश को लेकर संयोगामाव रह 
सकेगा । कच्च, एकदेश मानने पर उन एकदेशो से पस्माणु की उत्पत्ति माननी होगी 
एसी स्थिति मं परमाणु अनित्यद्धो जार्येगे। इस प्रकार परमाणुया का क्या पूणंरूपसे 
संयोग होता है, अथवा एकदेश से संयोग होता ह १ एेसा विकल्प करके परमाणु दूक दोनों 
पक्षों म दोष दिखलाकर परमाणुकास्णवाद्‌ का खण्डन करते है। श्रीभाप्यकार श्रीरामानुज 
स्वामीजी ने भी “^ ' °महदी्व॑वद्वा इस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌” इस अधिकरण सें इन्दी दोषों 








१६, “"महदीषंवद्वा हस्व परिमण्डाभ्याम्‌”? ( २।२।१० ) इस ब्रह्मसूत्र का अथं यह हे कि 
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चोद्यं कृतम्‌ । ` 'तदेतन्माध्यमिकानामेवोपपद्यते, न त्वन्येषाम्‌ । तथाहि-- 

सौत्रान्तिकाचैरपि पञ्चदशाय परमाणूनां संयोगानम्युपगमेऽपि परस्परा- 
@ क [च 

बृतत्वानान्रतत्वादिकं दिगवच्छेदमेदेन स्वीकायंम्‌ । 


को दिखलाकर परस्माणुकारणवाद का खण्डन किया है। अब इस खण्डन के विषयमे 
विचार किया जाता है। इन युक्तयो से परमाणुकारणवाद का खण्डन चयूल्यवादी > °माध्यमिक 
बौद्ध ही कर सकते है, दूसरे वादी नही, क्योकि इस सम्बन्ध मे उनके अन्य मन्तव्यो का मी 
खण्डन इन्दी युक्तियोसे हो सकता है] तथा दि-वैभाषरिक ओौर सौत्रान्तिक ये बौद्ध 
दार्शनिक किसी वादी के मन्तव्य विशेष के विषय से उपर्युक्त रीति से कृत्स्नसंयोग ओर 
एकदेशसंयोग का विकल्प करके खण्डन नहीं कर सकते, क्योकि उनके मन्तव्य के विषय 
में मी इस प्रकार खण्डन होनेकी सम्भावना है। यदपि उन दोनों बौद दाशैनिकोंने 
संयोग नामक गुण को नहीं मानादहै, किन्तु उन्होने यहमानाहै किं बहुत से परमाणु 
मिलकर पुंज बनते ईह । पुंज वनते समय यद्यपि परमाणुं मै संयोग नदीं होता, किन्तु 
परस्पर आच्रतत् ओर अनाइृतत्व होता है! इस प्रसंग म उन्दै यह मानना पड़ताहैकि 
एक परमाणु दूसरे परमाण्रु के दारा श्राच्रत होते समय किसी दिगवच्छिन्न प्रदेश मे आचरत 
होता है, दुसरे दिगवच्छ्न प्रदेश मेँ नहीं वँ पर यह खण्डन उपस्थित होता दहै करि उनके 
मत मे भी परमाणु निरवयव होने के कारण उस्म होने वाला आवरण क्या संपूणं 
परमाणुमे दोता है? मथवा परमाणुके एकदेशमें हीदहोताहै१ यदिसंपूणंस्पसेदयो 
तो वह प्रदेशान्तर को लेकर अनारत नहीं होगा, यदि वह आवरण एकदेश मत्रसेंँदीदहदोतो 
परमाणु सावयव दहो जायगा | इस प्रकार वैभाषिक ओर सौत्रान्तिक बौद्धो के मत 
मे उप्यक्त खण्डन उपर्थित होता है } 





ष्दस्वपरिमण्डलाभ्याम्‌' द्वयणुक एवं परमाणु से “महदीघवत्‌ः महान्‌ ओर दीघं च्यणुक 
की उत्पत्ति जैसे जसमंजस है, उसी भकार उनका अन्यान्य मन्तव्य मी अ्रसमंजस हे । 
सूत्र में “वाः शब्द्‌ ससुचयाथंक हे 1 

२०. बुद्ध भगवान्‌ के चार रिष्य थे--(१) माध्यमिक, (२) योगाचार, (३) सौत्रान्तिक ओर 
(४) वैभाषिक । बुध ने सर्वप्रथम सवंद्युन्यव्व का उपदेश दिया था । जो शिष्य गुरु से 
उपदिष्ट सवंश्ुन्यस्वरूप अथ॑ को सुनकर उतनेसे ही अपनेको करताथं मान लिये, उख 
अथ॑ की उपपत्ति के विषय में मौर अधिक जानने की जिज्ञासा नहीं किये, वे माध्यमिक 
कदरूये । उनकी इस नामख्याति का कारण यह है कि रिष्यों को योग ओर आचार का 
अनुष्ठान करना श्मावक्यक होता है । अक्तात अर्थं को जानने के किये गुर से पय॑नुयोग 
अर्थात्‌ प्रश्न करना योग, तथा गुरु से उपदि अथं को श्रगीकार करना आचार कहराता 
है! घे दिष्य गुरूपदिष्ट स्व॑शयून्यव्व को स्वीकार करने से उत्तम है, तथा पय॑नुयोग न 
करने से अधम भी) वे मध्यमम रहते है, अत श्व माध्यमिक के गये द) ये 
माध्यमिक सवद्यून्यसव के सिद्धान्त को माननेवाे होते है । जो चिष्य बुधं वारा उपदिष् 

~ 
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ज्ञानमात्रवादिनोऽपि ज्ञानस्येकस्यानेकक्ञेयाकारसंबन्धे दस्स्नेकदेश- 
विकस्पस्तदवस्थ एव । ज्ञेयमिथ्यात्वं तु न॒ तत्परिहारः, मिथ्याभूते 
पयुल्लेखावश्यं भावात्‌ । 
यस्तु प्रत्यक्षाष्येव शक्मद्रव्याणि निर्भागाण्यभ्युपगच्छति, तस्यापि 
विभूनां निरयवानां संयोगे तदेव चोद्यं स्थितम्‌ । 
श्ञानमात्र इत्यादि । शेय परमाणु इत्यादि को मिथ्या मानकर ानमाच्रको ही सदा 
सस्य मानने वाले योगाचार बौद्ध के मतम भी यह खण्डन उपस्थित होता है) वे भी यह 
मानते है किएक ज्ञान मेँ अनेक ज्ञेय पदाथं भासित होते दै] तव यह खण्डन उपस्थित होता 
हैकरिएक ज्ञान का अनेक ज्ञेयाकारों के साथ सम्बन्ध होते समय क्या ज्ञान का प्रत्येक सेयाकार 
के साथ पूणेरूप से सम्बन्ध होता है, या अंशमात्र से यदि पूर्णरूप से सम्बन्ध होता 
तो उसनज्ञानसे दूसरे ज्ञेयाकार का ग्रहण नहीं होगा । यदि श्रंशमात्र से दी सम्बन्ध है, तो ज्ञान 
सावयव सिदध होगा । दस प्रकार का यह खण्डन योगाचारमत मेँ मी होता है । योगाचारमतावलम्बी 
यह नहीं कद सकते ह कि हम ज्ञेयाकारो को मिध्या मानते है, अतः सम्बन्य न होने से इस खण्डन 
का परिहार हो जाता है, कयौकिं उनके सतानुसारज्ञेयके मिथ्या होने पर भी ज्ञान मँ उनका 
उल्लेख माना जादाहै, ज्ञान रे इस उत्लेखरूपी सम्बन्ध को लेकर उपर्युक्त खण्डव 
उपस्थित दो ही जायगा } ज्ञेय को मिध्या मानने मात्र से उसका परिहार नहीं होगा । 
“यस्तुः इत्यादि । जो वेदान्ती यह मानते है किं गवाक्षललोक सें परतयश्च दीखने वाले 
पुषम द्रव्य दी निखयव दै, उनसे व्यतिरिक्त जगदारग्मक अणु द्रव्य है ही नहीं, पक्ति 
इत्यादि ही जगदारम्भक है । उनके मतम निर्माग सृषम द्रभ्यो का जगदारम्भकस्व न होने से 


सर्व॑श्यन्यवाद्‌ को सुनकर इद्ध से यह म्रकन करते थे कि यद्यपि हम बाह्य पदार्थो को शून्य 
मान सकते हे, परन्तु आन्तरपदार्थ-ज्ञान कैसे शून्य हो सकता हे ¢ इस प्रकार ये दिष्य 
पयंनुयोग एवं आचार को श्ंगीकार करने से योगाचार कहलाये । योगाचार बोध ज्ञाता 
शरोर क्तेय को मिथ्या तथा ज्ञान को सस्य मानते है । जिन रियो ने द्ध से सूत्र के अन्त 
के विषय में प्रन किया था, उनते जुद्ध ने कहा कि तुम रोगों का नाम सौत्रान्तिक हो | 
ये शिष्य उत्तरकाल मेँ सौत्रान्तिक के गये । सौत्रान्तिक यह मानते है किं बाह्य पदार्थं 
भीसव्यदहीर्है। सव्यहोनेपरभी वे क्षणिक है, स्थिर नहीं! बे बाह्यां ज्षानाकार से 
अनुमेय होते ह, प्रयत्न नहीं । जिन रि्यो ने बुद्ध से यह मदन किय था क्रि आपने 
माध्यमिकां के प्रति सर्व॑शयन्यस्व का, योगाचारो के प्रति बाह्यार्थशचन्यत्व का, सौत्रान्तिक 
के प्रति बाद्य एवं श्ाभ्यंतर पदार्थौ की सव्यता का उपदेश दिया, साथ ही वस्तुमात्र 
को क्षणिक एवं बद्यार्थो को अनुमेय कहा । श्रत एव श्रापकी भाषा विरुद हे, 
इन विरुद उपदेशो का समन्वय कैसे किया जाय ? इस प्रकार प्ररन करने के 
कारण ये शिष्य वैभाषिक कके । ये वैभाषिक बोद्ध बाह्य श्रौ(र आन्तर समी 
पदार्थो को सत्य, भत्यक्त एवं क्षणिक मानते है । इस प्रकार जु, के शिष्य चार प्रकार के 
माने जाते है, जिनमें माध्यमिक प्रथम ह । 


पर॑यमः ] भाषानुवादसदितम्‌ ५६ 


यस्तु वियुद्रन्यमपि नैच्छत्‌ , तस्यापि सामान्ये स्यात्‌। तस्याप्यनभ्युपगमे 
संयोगसमवायादावनेकनिष्टे स्यात्‌ । नहि द्रष्य एवेदं चोदयसिति नियमोऽ- 
स्ति । द्रव्याणामेव भागवच्योग्यतेति चेत्‌, तहिं अणुविशुव्य तिरिक्तद्रव्याणा- 
मित्यपि ग्राह्यम्‌ ¦ सत्यम्‌, कथं तर्हि भाष्यम्‌ १ दश्यमानातिरिक्त- 
कट्पनानिरासामिग्रायम्‌ । निभागतयोपरभ्यमानस्यापि यः सावयवतां 


उनके संयोग में प्रमाण नदीं है, अतः उनके संयोग को लेकर यह विकल्पपूवंक खण्डन यदि 
नहीं उठ सकता, तथापि उनके मत मे निरवयव विश्रु द्रव्यो का मूतं पदार्थो के साथ संयोग 
मान्यहोने से उस संयोग को लेकर यह विकल्पपूवंक खण्डन इस प्रकार उपस्थित होता है 
किं मूतं पदार्थो के साथ निरवयव विथु द्रव्यं का होने वाला वह संयोग क्वा सम्पूणं विथु द्रव्य 
महोताहै१ अथवा विभुद्रव्यके एकदेशे होता है? प्रथम पक्ष मानने पर यह दोष 
उपस्थित ह्येता है कि वियु द्रव्य का दूसरे मृतं पदाथे के साथ संयोग नहींहो सकेगा । द्वितीय ` 
पश्च मानने पर यह दोष होता हैकिं वियु द्रव्यो को सावयव मानना होगा । इस प्रकार यह 
खण्डन वेदान्तिमत मँ मी उपस्थित होता है । 


ध्यस्तु विभद्रव्यमपिः इत्यादि । जो वादौ विसु द्रव्य को भी नहीं मानते है, उनके 
मत मे सामान्य रूप से यदह खण्डन इस प्रकार उपस्थित होगा कि अनेक व्यक्तियों मे रहनेवाला 
गोत्व इत्यादि सामान्य अर्थात्‌ जाति क्या प्रत्येक व्यक्तिमे सम्पूणं से रहता है, अथवा 
एकदेश से रहता है १ यदि सम्पूणं रूप से रहता है तो दुसरे व्यक्ति मँ नदीं रह सकेगा । यदि 
एकदेश से रहे तो सामान्य को सावयव मानना होगा| यदि कोई वादौ सामान्यको न मने, 
उसके मत म मी संयोग ओौर समवाय इत्यादि--जो अनेक वस्ठओं मे रहते है--को लेकर 
यह खण्डन इस प्रकार उपस्थित ह्येगा किं संयोग ओर समवाय इत्यादि सम्बन्ध--जो अनेक 
पदर्थौ मे रहने वाले माने जाते है-- क्था प्रत्येक पदाथं मे पूर्णरूप से रहते दै, अथवा 
अंशरूप से रदते ह १ यदि पूर्णरूप से रहते दै तो दूसरे पदाथ मेँ नहीं रह सकते । यदि अंशरूप 
से रहते हँ तो उ सावयव मानना होगा| इस प्रकार खण्डन संयोग ओर समवाय आदि 
को लेकर होने लगता है । यह कोई नियम नदीं है कि यह खण्डन द्रव्य के विषयमेंदहीहो। 
सामान्य संयोग ओर समवाय आदि के विषय सभी यह प्रश्न उठ सकता है| यदि कोई 
यहोँ पर यह समाधान करना चाहे कि द्रव्यो कोदही अवयव बाज्ञे बनने की योम्यता है, 
अतः द्रव्यो के विषयमे ही उपयुक्त विकल्प संगत दहो सकता है) तब तो यह भी मानना 
होगाकि अणुद्रव्य ओर विधु द्रग्योकौ छोड़कर अस्य द्रव्यो मेही अवयव बनने की 
योग्यता है, अतः अणु-विथु्यतिरिक्त द्भ्यो के विषय मेँ यदह विकल्पपू्व॑कं खण्डन प्रदत्त हो 
सकता है, अणु द्रव्य एवं विसु द्रव्य के विषयमे न्दी, क्योकि उनम अवयव बननेकी 
योग्यता ही नहीं रह जाती ।¡ जँ मागवाल्ते होने कौ संभावना है, वहीं सावयवत्व का आपादन 
हो सकता है | यदि वाधस्तकेऽनुगुणः इस न्याय के अनुसार प्रसक्तिशुल्यत्व को तर्कानुक्कूल 
मानकर अणुद्रग्य आदि कँ विषमं भी उपयुक्त विकल्प एवं खण्डन को उचित माना जाय 


६8 न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जउद्रव्यपरिच्छेदः 


कटपयति, तस्य॒ सवं द्रव्यं द्रव्यारम्भकमवयवतः संयुञ्येवारमते, दिगव- 
च्छेदोऽप्यवयवत एवेति व्याप्निः स्यात्‌, ततः पराभिमतप्रतिष्ठिताण्वसिद्धि- 
रिति प्रस्यक्ञागमसिद्धाण्वीश्वरादिषु यथाप्रमाणमङ्गीकार्यम्‌ । अत एव 
““@ररस्नप्रसक्तिरनिरवयवत्वश्ञब्दकोपो वा” इति घते “श्रुतेस्तु शब्दमूरुत्वात्‌" 
इति परिहारष्तरम्‌ । 

तो संयोग गुण इत्यादि के विषय मे मी उपुंक्त विकल्प एवं खण्डन उचित दही माना 
जायगा । शूल्यवादी माध्यमिक को दछ्ोडकर अन्य सभी वादियों के मन्तन्यो को लेकर 
उपयुक्त विकल्प एवं खण्डन की जव संभावना है, तव वे वादी परमाणुक्रारणवाद्‌ का उपर्युक्त 
रीति से खण्डन कैसे करते दै? श्रीमाष्यमे जो खण्डन किया गया है, ठ वृह_कैसे संगत 
होगा १ इस श्रकार का प्रन यहाँ पर उपस्थित होता है। इसका समाधान यह है कि दशन 
विख कल्पना के निरास मे भाष्य का तात्य है, अतः कोड अनपपति नहीं} यह सर्व 
मान्य सिद्धान्त है कि "नहि दृष्टेऽनुपपन्नं नाम" जो पदार्थं जैसा यत्यक्ष सिद्ध है, उस पदाथं 
को वैसे ही मानना चाहिये, उसके विषय मे कोई अनुपपत्ति नहीं उपस्थित होती । वेदान्ती 
के मतम गवाक्षप्रकाश मे दिखाई देने वाला सृष्ष्म द्रव्य ही अवयवधारा की विश्रान्ति-मूमि 
है, वह निरवयव है | ईउवर इत्यादि विसु पदाथं भी निरवयव दं । इन पदार्थो का दूसरौ से 
संयोग प्रव्यक्ष एवं शान्लप्रमाणसे सिद्ध है। उस प्रत्यक्षादि प्रमाणसिद्धं संयोग के विषय 
मे उपथुक्त विकल्प एवं खण्डन प्रवृत्त नहीं हो सकते! वह संयोग जैसा देखा गया है, 
उसे वैसे ही मानना चाहिये ! वह संयोग उन द्रव्यो के सम्पूरणं स्वरूप में नदीं होता, क्योकि 
उनमें संयोग रहित प्रदेश प्रमाणसिद्ध है। वह संयोग उन द्रव्यं के एकदेश से नदीं होता, 
क्योकि वे द्रव्य निरवयव दहै । अतः प्रमाणसिद्ध उक्त संयोगके विषयमे इतना ही मानकर 
कि प्रत्यक्षसिद्ध चरसरेणु ओर ओाख्रसिद्ध ईश्वर इत्यादि निरवव द्रव्यो का दूसरे द्रव्यो के 
साथ संयोग है; सन्वष्ट दोना चाहिये । प्रत्यक्षादि प्रमाणसिद्ध अण्रु-विद्चु संयोग आदि के 
विषय से अनुपपत्ति अर्थात्‌ खण्डन इत्यादि शिर नहीं उठा सकते ह } जहो यचुमानसेजो 
कल्पना की जाती है, व्यँ बही कल्पना मास्य हो सकती है, जो प्रत्यक्ष से बिरोध नदीं स्वती 
हो, क्योकि मूयोदश्च॑न के अनुसार व्यासिद्ध होने पर अनुमान प्रमाण प्रहृत होता है, 
उससे प्रत्यक्ष विरद्ध कल्पना नदीं हो सकती । वेदान्ती के सिद्धान्तानुसार गवाक्चासोक 
विललोकनीय सुषम द्रव्य निसवयव है । परमाणुवादी कते दै कि बह सावयव है। 
यदि उनसे प्रहा जाय किं इसमें क्या प्रमाण है षश्तो वे कहते र्द कि गवाक्चालोक 
विलोकनीय कत्तिपय सूष्म द्रव्य मिलकर स्थूल द्रव्य को उत्पन्न करते है । वे स्थूल द्रव्य को 
तभी उत्पन्न कर सकते दै, यदि परस्पर मेँ अंशतः संयुक्त हौं । यदि वे पूणेरूप 
से परस्पर में संयुक्त होते तो स्थूल द्रव्य को उत्पन्न नहीं कर सकते । उनसे 
स्थूल द्र्य का निर्माण होता है, अतः उन्हे भी सावयव ही मानना चाहिये) यही परमाणु- 
वादियों का उत्तर है । ययँ पर हमे यह कहना है किं इस उत्तर से यदी व्यापि सिद्ध होती है 
किं जो द्रव्य स्थूल द्रव्य के आरम्भक है, वे एकदेश मेँ खुयुक्त होकर ही आरम्भक होते ई, 


पथमः ] माषानुवादसदितम्‌ ६१ 


( त्रिगुणकारणत्वविषये शङ्का समाधानं च ) 

अस्तु तहिं प्रत्यक्षसिदधेरेव सछवमद्रव्येजंगदारम्भः । मेवम्‌ , स्वतन्त्रा- 
रम्मे लाखविरोधात्‌ , परतन्त्रारम्भाभ्युपममे च -*यथागमं प्रकृतेरपि 
तथा उनका ठत्तदिशायों से जो सम्बन्ध होता है, बह मी अवयवोंकोल्लेकर दही होता है। 
यह व्यापि भूयोदशंन सिद्ध होने से परमाणुवादियों को मान्य ह। क्योकि भित्ति इत्यादि 
स्थूल द्रव्यो के आरम्मक इष्टका इत्यादि एकदेश से परस्पर मे संयुक्त होकर ही उनके 
आरम्भक होते ई । इस प्रत्यक्षसिद्ध व्यासि के विर्द्ध कल्पना जब परमाणुवादी करते हैः 
तन उसका खण्डन -अनिवोर्ं हय लता है 1 परमाणु की कल्पना क उसका खण्डन अनिवार्यं हो जता है परमाणु की कल्पना करते हुएवे कहते हकं 
परमाणु स्थूल द्रव्य द्वयणुक का आरम्भ करते समय एकदेश से संयुक्त होकर उसका 
आरम्म नहीं करते, क्योकि वे निरवयव ह} यह कल्पना उनके हारा स्वीकृत उपयुक्त 
व्याति एवं दर्शन से विसोध रखती है 1 अतः उसका खण्डन किया जाता दहै। यदि दशन 
विरुद्ध कल्पना न की जाय, तो उनका निरवयव परमाणु सिद्ध नदीं हौगा । हम सुषम निरवयव 
त्रसरेणु का संयोग प्रव्यक्च सिद्ध होने से उसे उसी रूपमे मानते ई, जसा वहं प्रलयश्च सिद्ध दै, 
तथा शाल्रसिद्ध ईद्वर इत्यादि निरवयव विभु द्रव्योके संयोगकोमी हम उसी प्रकार मानते 
है, जैसा वह शाख्रसिद्ध है । इन प्रमाणसिद्ध पदार्थो के विषय मँ नहि दृष्टेऽनुपपन्नं नामः इस 
न्याय के अनुसार कोई अनुपपत्ति नदीं मानी जा सकती, तथा उपयक्त रीति से विकल्प एं 
खण्डन मी नदीं माना जा सकता । दर्शन एवं स्वाङ्गीकरृत व्याप्ति के विरुद्ध की जानै वाली कल्पना 
का खण्डन होना उचित दी हे । अत एव ब्रह्मसूत्रो म--कर्स्नप्रसक्तिर्निरवयवस्वशब्दकोपौ वाः 
इस सूत मे इस पूवपक्च का किं यदि ब्रह्म पूर्णरूपस्ते प्रपञ्चसरूपमे परिणतदहौ तो उसका 
अपरिणत स्वरूप वचेगा ही नही, यदि ब्रह्म एकदेशसे परिणत हो तो वह सावयव दोगा, 
ब्रह्म को निरवयव बतल्लाने वाले श्रुतिवचन भी विक्दध हौ जायेगे--उसल्लेख करके श्रुतेस्तु 
शब्दमूलत्वात्‌? इस सूत्र से यही सिद्धान्त बनाया गया है कि व्रह्म को निरवयव एवं जगत्‌ का 
उपादान कारण कदा गया दै, उपनिपरदों मे ब्रह्म शाख्रप्रमाणके द्वारा ही विदित होने वाल्ला 
पदार्थं है, अतः जिस प्रकार शास्र में कहा गया है, उसी प्रकार ब्रह्म को निरवयव जगत्कारण 
मानना चाहिये । उसके विषय मे उपयुक्त विकल्प नदीं उठ सकता । 

( त्रिगुणकारणत्व के विषय में शंका एवं समाधान ) 


"अस्तु तर्हि" इत्यादि } ययँ पर यह शंका होती है किं यदि प्रत्यक्ष त्रसरेणु से व्यतिरिक्त 
परमाणु को मानने की आवश्यकता नदीं है, तो वसे प्रकृति को मानने की भी आवदयकता 
नही, क्योकि प्रत्यक्षसिद्ध चसरेणुरूप सूम द्रव्यो से जगत्‌ का आरम्भ हो सकता है] 
इस शंका का समाधान यह है कि यदि प्रत्यक्चसिद्ध वे चस्षरेणु स्वतन्व हयैकर जगत्‌ को उत्पन्न 
करते है, तौ शास्र विरोध उपस्थित होगा । क्योकि यदिवे ब्रह्मका शारीर न बनकर स्वतन्त्र 
होकर जगदुत्पादक हों तो ब्रह्म को जगत्‌ का अभिन्न निमित्तोपादानकारण बतलाने वाली 
श्रुतियों से विरेघ होगा ! यदि वे ब्रह्म का परतन्त्र शरीर बनकर जगत्‌ का उत्पादक माने 
जार्ये तो २ °शाल्नोक्त रीतिसे प्रक्रति को मीमाननादह्येगा । आकाश इत्यादि प्रपञ्च वाथ 


२१. यथागमम्‌" इति । प्रकृति को जगत्‌ का कारण वतरने वारे शाख्धवचन ये ह-- 


६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


स्वकायं स्वात्‌ , भूतचतुष्टयपूषभाविनश प्रपश्चस्य तदारम्भणीयत्वविरोधात्‌ | 
महाभू तचतुष्टयावयवानामाकाशशब्दैनाभिधानमि ति हास्यम्‌ । भू तानामन्यो- 
न्योपादानोपादेयत्वविशिष्टसृषिक्रमग्रक्रियाविरोधश्च । भूतचतुष्टयातिरिक्तं 
नास्तीति चेन्न, श्रागमविरोधात्‌ । तथा व्रस्षरेणूनामेव गन्धादिरदहितावस्थाऽ- 
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स्त्विति स्वीकारे तददविभागापत्तिः स्वीकायं ति सैव मूलग्रकृतिरिति सिद्धम्‌ । 


आदि चासं मूती से पहले उत्पन्न होता हे, वह प्रपञ्च वायु आदि के चसरेणुओं से नहीं बन 
सकता । यह जो कहा जाता है कि चार महामूतौं के सूष्ष्मावयवों का समुदाय हो आकाश्च 
शब्द्‌ से व्यवहत होता है, यह सवथा परिहसनीथ है, क्योकि घसरेणु एवं आकाश्च में परस्पर 
सेद सबको प्रत्यक्षसिद्ध है ! यदि प्रत्यक्षसिद्ध तत्तद्भूततावयव ही उन-उन भूतं का आरम्भक हयो 
तो मूतों म परस्पर उपादानोपादेय माव को लेकर सृष्टि क्रम बतलाने बाली “आकाशाद्वायुः, 
वायोरग्निः" इत्यादि श्रुतियों से विरोघ उपस्थित हौगा | यदि कोद यह कै कि प्रथिवी 
इत्यादि चार भूत ही मास्य है, उनसे व्यतिरिक्त कोई तत्व है दी नदीं | यह कथन उन 
शास्नौ के विरुद होने से अमास्यहै, जो सहदहंकारादि त्यों का प्रतिपादन करते है । यदि 
“शब्दस्पर्दाविदहदीनं यत्‌? एेसे इस जगन्मूलतच्व का वर्णन करने वाल्ञे वचनोँ का समन्वय 
करने के लिये यह मानाजातादहै किं चस्षरेणुभं कौ प्रलयकाल मै गत्धादि रहितावस्या 
होतीहै, तो उसी प्रकार "एकमेवाद्वितीयम्‌" इस श्रुति का समन्वय करने के लिये उन 
त्रसरेणुं से प्रलयकाल मे एकत्वावस्था भी माननी चाहिये । एकत्वावस्थापन्न चरसरेणु समुदाय 
ही मूलप्रकृति माना जायगा } इस प्रकार मूलप्रकृति मान्य हो जाती है | 





मन्न्रिकोपनिषत्‌ मे-- 

गोरनाचन्तथती सा जनिची भरतमाचिनी। 

सितासिता च रक्ता च सवेकामदुघा विभोः ॥ 
द्त्थादि वचन विद्यमान है, जिनसे भ्रक्रति का जगत्कारणस्य सिद्ध होता हे। 
दरस वचन का यह अथं है कि समष्टि एवं व्यष्टि ख्ष्टिको उत्पन्न करने वारी, 
उत्पत्ति-नाश रहित, नित्य एकग हे, ( यर्होगो शब्दसे गौ के रूपमे रूपित 
प्रकृति विवक्षित है ) । वह गौ अर्थात्‌ प्रकृति तेज, जरू एवं प्रथिवी के रूप मे रक्त, 
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शङ्क एवं कृष्ण हे, श्रीभगवान्‌ को लीखारस देने वाली हे ! प्रकरति को जगत्‌ का कारण 
बतरूने वारा यह विष्णुपुराण का वचन हे कि 

अब्यक्तं कारणं यत्तत्‌ प्रधानशधषिसत्तमै; } 

च्यते प्रकतिः सुक्ष्मा नित्यं सदसदरस्मिका ॥ 

ह नत [1 हत्‌ ~ क * 
जथ---जगत्‌ का जो अघ्यक्त कारण हे, वद श्रेष्ठ मुनिजन द्वारा प्रधान एवं सृष््म 
[ (= = (~ [9 च 

मरकृति कहा गया हे, जो सुक्ष्म मक्ृति निव्य हे, तथा कार्य॑कारणरूप हे । 


प्रथमः | माषानुवादसहितम्‌ ` ६९ 


८ मूखप्रकृतेलं कणादि ) 

सा च समत्रेगुण्या सृलप्रकृतिः । ` तस्यामपि मात्रया भेदमवरम्न्या- 
व्यक्ताक्षर पिभक्ताविभक्ततमोरूपावस्थाचतुष्टय मामनन्ति । उक्तं च न्याय- 
सुदशने बरदनारायणमङ्ारकैः-- “द्विविधाः स्पतिकाराः, केचिदव्यक्तकारण- 
वादिनः, केचित्तमःकारणवादिनः ,। अव्यक्तस्यैव छच्मावस्थाभेदोऽक्रं 
तमश्च, नातीव मेद्‌ इत्यव्यक्तं  पयवस्यतामभिप्रायः, तमपि भेदयररीकृत्य 

तमसि पयेवस्यताम्‌ । तस्मादुमयेषाम विरोधः" इति । 
यत्त॒ --माष्यादिषु. अव्यक्तसहपरिताक्ञरशब्दस्य चेतनविषयतया 

८ मूलम्रङ्कति का लक्षण इत्यादि ) 
सा च इत्यादि । जिसमे सस, रज ओर तम ये तीनों गुण स्ाम्यावश्था में हौ, वही मूल्- 
परक्रति ह । गुणसाम्यावस्था के ने रहते हयी मूलप्रकृति मेँ स्वल्प अन्तरवाली चार अवस्थाय 
होती ह } उनके अनुसार २ रमूलग्रक्ति मै अन्यक्त, अक्षर, विमक्ततम ओौर अविभक्ततम एेसे 
चार अवान्तर मेद होते है! अत एव “अव्यक्तमक्चरे लीयते, अक्षरं तमसि लीयते, तमः परे 
देकएकीमवतिः' इस प्रकार श्व॒ति मँ उन अवान्तर मेदो को लेकर लयक्रम बनाया गया है | 
न्यायसुदर्श॑न अन्थ मेँ श्रीवरदनारायण मह्वारक ने यह का है क्रि स्दृतिकार महर्षिं दो प्रकार के 
है ८ १) कुलं अव्यक्त को जगत्‌ का मूलकारण मानते दँ । (२) दूसरे तम को जगत्‌ का 
मूलकारण मानते ई । अक्षर ओर्‌ तम अव्यक्त की सूष्मावस्था्ं है, अतः उनमें अधिक मेद्‌ 
नदीं रहता } इस प्रकार अभ्यक्त को जगत्‌ का मूलकारण मानना चाद्ये } यही अभिप्राय 
अव्यक्त मे कारणत्व का पर्य॑वसान करने बालों का है । दूसरे विद्वान्‌ उस सूष्ष्मभेद्‌ को मानकर 
तम मे कारणत्व का पर्यवसान करते है, उनका अभिप्राय यह हैकि इस मेद की उपेक्षा कसना 
उचित नहीं! इसलिये दोनों प्रकार के स्मृतिकासो म कोई विरोध नहींहै। इसप्रकार 

वरदनारायण मद्भारक ने कहा । 

यत्तु" इत्यादि । यहाँ पर यह शंका होती है किं उपनिषत्‌ म अव्यक्त शब्द्‌ के 
साथ जो अक्षर शब्द्‌ पढ़ा गया दहै, वह अवस्थाविशैषविशिष्ट मूलप्रकृति का वाचकं है) 
२ ऽश्रीभाष्य मै कद बार वह शब्द चेतनवाचक कहा गया है | इसका किस प्रकार समस्वय 


२२. गुणवेषम्यावस्था के पूवं प्रकृति मँ गुणसाम्यावस्था होती हे, उस अवस्था को लेकर मुल- 
भक्ति अच्यक्त कहलाती है । जिस अवस्था मँ गुणसाम्य भी स्फुट नहीं है, किन्तु चेतन- 
गत्व स्फुट रहता है, उस अवस्था को लेकर मूलभ्रकरति अक्षर कहरातौ है । जिस 
अवस्था मे चेतनगर्भत्व मी अस्फुट दो जाता है, किन्तु मूलप्रकृति परमास्मा से विभक्त 
रहती है, उस अवस्था को केकर मूलयकृति धविभक्ततमः कहराती हे । जिस अवस्था में 
मूलभ्रकृति जल में लवण की तरह परमास्मा मे विलीन होकर श्रविभक्त रहती है, उस 
अवस्था को केकर अविभक्ततम' कहललाती है । अविभक्ततम कुःसूलस्थ बीज के समान हे । 
विभक्ततम खत्तिका से निकरे हुए बीज के समान है 1 अक्षर जलप्ठुत रिथिलावयव वाल 
बीज के समान है 1 अव्यक्त पूरे हुए बीज के समान है । महत्तर अंकुर के समान हे । 

]& धि गों 1 त्मनि 
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६४  न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जउद्रभ्यपरिच्छेदः 


बहश उपादानम्‌ , तत्‌ परन्याख्यानप्रकारमसुरुभ्य चा, स्वरूपतो निविकारे 
जीवे सुज्यत्यवचनाचिद्रपविकारवच्वेऽपि यथाक्तरशचब्दप्रवृत्तिस्तथा परह्य 
तरविषयस्याक्लरशब्दस्याचिदवस्थाविशेषेऽपि शक्तिकसपनोपपद्यत इति प्रति- 
पादयितुं वा, क्वचित्‌ क्षरे प्रकृतिविरशेषेऽक्षरशब्दप्रयोगस्य सख्यत्वायोगात्‌ 
परव्रह्मरूपाक्तरसंबन्धेन रनत्तणायां प्रयोजनाभावाद्‌ जीवसंबन्धेन लक्षणायां 
ङय विशेषप्र तिपादनौचित्यात्‌ “उभवेतौ रीयेते परमात्मनि" इत्यादिना 
@ "दि [० 
योरपि लकयाभिधानाचात्र अजदल्क्षणेव्र युक्तत्यभिप्रायेण वेति न 
कथिद्धिरोध इति । 
करना चाये १ दुस्‌ शंका के तीन्‌ समाधान हैः पूव-पूव से उत्तरउत्तर समाधान श्रष्ठहे। वं से उनत्तर-उत्तर समाधान श्रेष्ठ 
८ १ ) यद्यपि अव्यक्त शब्द के साथ पदा गया अक्षर शब्द्‌ मूल्ञप्रकतिवाचक दही है, श्रौभाष्य 
म वह शब्द जो चेतनवाचक्र माना गया है, यह अथं दुसरे माध्यकरारो की व्याख्या के अनुसार 
किया गया है } यह यथं श्रीमाष्यकार श्रीस्वामी जी का सम्मत नहींहै] इस समाधान रे यह 
महान्‌ दोप हे करि श्रीभाप्यकार भरीस्वामीजीको दूसरों के उस व्याख्यान का जो स्वयं सम्मत 
नदीं है ; अनुसरण करना उचित नदीं ! (२) यद्यपि श्रीमाप्यकार श्रीस्वामी जी को यह्‌ सम्मत 
नदीं कि अव्यक्त सहपटििर अनर शब्द चेतनवाचक है । उनको यही सम्मत है कि वह 
अक्षर शाब्द अवस्थाविरोषविशिष्ट मूलप्रकृति का दही वाचक है। ययँ पर यह प्रश्न उठता है 
करि स्वरूपपरिणामवाली मूलप्रकृति को क्षर कटना उचित है, उसे अक्षर कैसे का जाता है! 
इस प्रशन का उत्तर देने के लिये श्रीभाष्यकार श्रीस्वामी जीने दृष्टान्त के रूप मे अक्षर शब्द्‌ कै 
जीववाचकत्व का उल्लेख किया है! भाव यह हैकि यद्यपि जीवात्मा निर्विकार है, तथापि 
शाखो सै उसे खष्य्यात्मक का गया है। निर्विकार की खष्टि कैसे ? नि्विकारत्व एवं 
सज्यत्व के समन्वयाथं यह मानना चादिये किं स्वरूपतः निर्विकार होता दुभा भी जीवात्मा 
धर्ममूतज्ञान विशिष्ट वेष से सज्य होता है, क्योकि उसका धमंमूतक्ञान खष्टि म संकोच अर 
विकास इत्यादि विविध अवस्याओं को प्रास्त होता दै । इस प्रकार धमेभूतज्ञानरूपी स्वभाव को 
लेकर जीव मँ विकार होने पर मी वहे स्वरूपतः निर्विकार होने से अक्र का जाता है.। 
इस प्रकार अश्चर शब्द जीव का वाचक बन जाता है} पख्रह्म को अक्षर शब्दवाच्य मानना 
उचित दही है, क्योकि वह सब तरह से निर्विकार है। इसलिये ब्रह्मभिन्न जीवात्मा अक्षरशाब्द्‌- 
वाच्यं माना जाता है, क्योकि वह धमेमूतज्ञान को लेकर विकारवान्‌ होने पर मी स्वरूपतः 
निर्विकार है। इसी प्रकार ब्रह्ममिन्न एवं अवस्थाविशेषविशिष्ट मूलप्रकृति के विषयमे 
प्रयुक्त दोने वाल्ते अक्षरशब्द के विषय मँ यह माना जा सकता है कि अवस्थाविशिष्टरूपमें 
मूलप्रकृति अनिव्य होने पर भी चरिगुण द्व्य के नित्य होने से बह भी अक्षरवाच्य हो सकती है । 





दनात्‌ एेखा कडा गया हे । इस माष्य को ध्यान मैं रखकर यहां शंका की जाती है । 
इस भाष्य का यह अथं हे कि जीवारमा के विषय म मी अच्तर शब्द का प्रयोग उपनिषदों 
मेँ देखने मेँ आता दै । अक्षर शञ्द को जीवास्मवाचक मानना उचित हे । 


प्रथमः ] माषानुवादसहितम्‌ ६५ 


८ महतो खक्षणादि ) 
अन्यक्ताहङ्कारावस्थाऽव्यवदहितोत्तरपू्ावस्थाविशिष्टं भरिगुणं महान्‌ । 
तच्छब्दबाच्यत्वमेव वा तघ्नक्षणम्‌ । एवमहङ्कारादिष्वपि भाव्यम्‌ । अध्यव- 
सायरूपव्रत्तिमंहानिति सांख्याः । यथाहुः -- “अध्यवसायो बुद्धिः" इति । 


इस प्रकार प्रकृति के अश्चरशब्दवाच्यत्व को सिद्ध करने के लिये दृष्टान्त रूपमे जीवका 
अक्षरराब्दवाच्यत्व उपयुक्त भाष्य वर्णित हुआ है (३) तीससा समाधान यहदहैकि 
अवस्थाविशेषविशिष्ट मूल्लप्रक्ृति नश्वर होने से क्षर है । उसमे अक्षर शब्द का प्रयोग मुख्यच्त्ति 
सेनदहोकर लक्षणासेदी हो सकता है। याँ लक्षणा के दो प्रकार है--( १) परब्रह्म नित्य- 
निर्विकार होते से अध्वर है, उस अश्चर परब्रह्म से सम्बद्ध होने के कारण लक्षणा सं पक्ति अक्षर 
कलाती है । परत्रह्मसम्बस्ध को लेकर लक्षणा माननेमें प्रयोजननदहोनेसे दुसरा पश्च 
मानना पडता है। (८२) वह यह है कि स्वभावतः सबिकार होने पर भी स्वरूपतः निर्विकार 
रहने बाला जीवात्मा अक्षर है । श्रतियो मँ जीवात्मा से सम्बद्ध प्रकृति अजदघ्क्षणा से अक्षर- 
दाब्दत्वेन व्यवहत है । “अक्षरं तमसि लीयते" इस श्चति वन्वन से यही कह्ाजाताहैकि 
अक्षर शब्दवाच्य वह अवस्थाविशचेषापन मृलप्रक्रति--जो_ जीवात्माओं से सम्बद्ध है-तम मेँ 
लीन ददो जाती है] यदौ अजहल्लक्षणा मानने का प्रयोजन यदी है कि अक्षरशब्दवाच्य 
जीवात्मा तथा उस जीवात्मा से सम्ब्रद् अवस्थाविशेषापन्न यक्षरशब्दलक्य प्रकृति, 
ये दोनो तम मे ल्लीन होते दै। तमके द्रवाय पस्मात्मा मे लीन होते है, इस तच्च को बतलाना 
ही यदोँ अजहल्लक्षणा का प्रयोजन है । जीवात्मा ओर प्रकृति का अन्त मै परमात्मा म लय 
निम्नलिखित विष्णुपुराण वचन से सिद्ध है । वह वचन यह है-- 
प्रकृतिर्या मयाऽ<ख्याता व्यक्ताव्यक्तसवरूपिणी | 
पुरुषश्चाप्युभावेतो लीयेते परमात्मनि ॥ 

अ्थ--हे मैत्रेय ! हमसे व्यक्ताव्यक्त स्वरूप वाली जो प्रकृति वर्णित है, वह प्रकृति ओर 
पुरष्र अर्यात्‌ जीवात्मा अन्त मै परमात्मा मँ लीन होती है}! जीवात्मा मी पस्मात्मा मे लीन 
होता है] इस अर्थं को बतलाने के लिये अक्षरशब्द से अजहल्नक्षणा के द्वारा भाष्यकार 
शीस्वामीजी ने जीवविशिष्ट मूलप्रकृति का_मतिपादन माना हे । अतः श्रीमाध्य को लेकर 
कोई विरोध उपस्थित नदीं होता । 

८ महत्व का रत्तण इत्यादि ) 


अव्यक्तः इत्यादि । सिद्धान्त सै यह माना जातादहै किं विगुण द्रव्य मे अव्यक्ता- 
वस्था के बाद्‌ तथा अहंकारावस्था के पूवं महत्वावस्था होती है। इस सिद्धान्त के अनुसार 
यँ महत्त्व के दो लक्षण बतलाये गये दै--( १ ) अव्यक्तावस्था के बाद्‌ अग्यवहित उत्तर 
जो अवस्था है, उस अवस्था से युक्त त्रिगुण द्रव्य महान्‌ है । ( २) अहंकारावस्था के पहले 
जो अव्यवहित पूवं अवस्था है, उस अवस्था से विशिष्ट बिगुण द्रव्य महान्‌ है ! यदौ यह तीसरा 
लक्षण मी कहा जा सकता है किं महत्‌ शब्द्‌ का जो वाच्य है, बही महत्त्व है। 
इस प्रकार अहंकार आदि के विषय मे मी लक्षण समम्ना चादिये। मीमांसकं ने 
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&& न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छदः 


तदसत्‌, अध्यवसायस्यात्मधमेत्वात्‌ । यदि ° "परं तन्निमित्तस्रमात्रं महतः, 
तावतैव बुद्धयध्यवसायादिभ्रयोमविषयत्वम्‌, न च तननिमित्तत्वमात्रं लक्षणम्‌, 
अतिन्यापरः, अवान्तरविशेषस्याप्यनवधारणात्‌ । अवधारयतां तु तदपि 
लक्षणम्‌ । धर्माधर्मादिकारणत्वादिकमपि लक्षणं निरसनीयम्‌ । स त्रिधा-- 
साच्िफो राजसस्तामसश्चेति । तत्र तत्तद्वणोन्मेषवश्षादशमेदातत्तदयपदेसः । 


मन्नरशब्दवाच्य को मन्त्र माना है । वैसा यह लध्षण है) सांख्यो ने महत्त्व का 
यह लक्षण माना है कि महत्त्व अध्यवसायरूप व्यापारबाला होता दहै) अत एव 
सांख्यो ने यह कडा है किं अध्यवसायबुद्धि अर्थात्‌ निश्चय महत्त्व है। इसका भाव 
यही है कि महत्त्व अध्यवसाय व्यापारवाला होता है । परन्तु सांख्यो का यह लक्षण 
समीचीन सही, क्योकि अध्यवसाय ओौर निश्चय एकी पदार्थं है| निश्चय आत्मा का धमं 
हे, वह अचेतन प्रकृति का धर्म नदीं हो सकता 1 तथा च, साख्योक्त लक्षण से असम्भव दोष 
है। यदि इस दोषका निवारण करने के लिये यह माना जाय कि ` *अध्यवसायका 
निमित्तकारण बनना यही महत्तर का लक्षण है, क्योकि महत्त से आत्मधमं अध्यवसाय 
उच्च होता है, आत्मधर्म अध्यवसाय का निमित्तकारण होने से ही महत्त्व को ठेद्धि 
ओौर अध्यवसाय कहते ई, तो यद पर यदह विकल्प उपस्थित होता है कि अध्यवसाय के 
प्रति निमित्तकारण सामान्य बनना यह लक्षण है १ अथवा निभित्तकारण विशेष बनना यह 
लक्षण ह १ प्रथम प्च समीचीन नही है, क्योकि कालल ओर अदृष्ट आदि भी अध्यवसाय के 
प्रति निमित्तकारण ई, अतः उनम अतिव्याति होती है । दसरा पक्ष भी समीचीन नदी है, 
क्योकि महत्तच्व का वह॒ विरशेषाकार श्षमभः मे नदीं आता] जो निमित्तकारण बनने वाले 
काल आदिमे न हो, केवल महत्तस्य मे ही हो, वह विशेषाकार अक्तेय होने से द्वितीय पश्च के 
अनुसार लक्षण नहीं हो सकता । जो विशेषाकार को समते दँ, उनके लिये यहं उपयुक्त 
हो सकता है। इसी प्रकार धर्मकारणत्व इत्यादि जो महत्त्व के लक्षण कटे जाते दै, उनका 
भी उप्यक्त रीति से निराकरण करना चाहिये ] यह महत्त्व तीन प्रकार का है--(१) सात्विक 
( २) राजस ओर ८३ ) तामस } यद्यपि तीनो मेँ भी तीनों गुण रहते दै, तथापि एक-एक 
एक-एक गुण अधिक माना मे रहने के कारण साच्िकादि विमाग एवं व्यवहार हआ करते है । 


२४. (अध्यवसायो बुद्धिः" इस सांख्यकारिका के व्याख्यान मे प्रवृत्त कद विद्वानों का यष 
मत है कि महत्तसव अध्यवसाय का निमित्त कारण ह! जिस रकार "आयुं धृतम्‌" इस 
सामानाधिकरण्य निर्देश का आयुशब्द की आयु के कारण मे लन्तणा मानकर आयुका 
कारण घृत हेः यह बतलने मे तात्पयं है, उसी प्रकार अध्यवसायो उुद्धिः' इस 
सामानाधिकरण्य निर्दंश का भी अध्यवसाय शब्द की अध्यवसाय कारण में रक्षणा 
मानकर अध्यवसाय का कारण जुद्धि, अर्थात्‌ महत्तस्व हे" यदह बतराने मे ता्पयं हे । 
इससे श्रध्यवस्राय कारणस्व महत्त्व का लक्तण सिद्ध होता है ! इसी का श्रनुवाद्‌ करके 
खण्डन किया जाता है । 


पथमः ] माषानुवादसहितम्‌ ६७ 


( अहङ्कारतन्त्वनिरूपणम्‌ ) 
इन्द्रियाव्यवहितपूर्वावस्थाविशिष्ं॒त्रिगुणमहङ्कारः। अत्रापि पूर्ववत्‌ 
“श्रभिमानोऽहङ्कारः' इति सांख्यलक्तणं दूषणीयम्‌ । स चानातमनि देहेऽ्द- 
म्भावकरणहेतुत्वमातरादहङ्कारशब्दवाच्यः, न त्वमदर्थत्वात्‌, प्रतीच आत्मन 
एव त्वात्‌ । न चैवं त्याज्यत्ववचनविरोधः, अदङ्कारस्योक्ृष्टजनावमान- 
हेतोगर्वापरपर्यायस्याभिमानस्य “तथोक्तेः । 


( अहंकार ततत्र का निरूपण ) 


“इन्द्रियः इत्यादि । अहंकार से इन्द्रिय उत्पन्न होती है, यहं सिद्धान्त है 1 वह निगुण- 
द्रव्य अहंकार है जो इच्दिर्यो की अपेक्षा अव्यवहित पर्ब में दोनेवाली अवस्था से विदिष्ट हो । 
वह अवस्था अहंकारत्वावस्था ही है, क्योकि अहंकारत्वावस्थाविशिष्ट द्रव्य ही उत्तरकाल में 
इन्द्रिय बन जाते है| अतः उपर्युक्त लक्षण का अहंकार मे समन्वय हो जाता है । यँ पर 
सांख्यो ने अहंकार का यह लक्षण किया है कि अहंकार अभिमान दत्तिवाला है यह 
लक्षण भी वैसे ही खण्डनीय है, जिस प्रकार इसके पूवं सांख्योक्त महन्तत्व लश्चण का खण्डन 
किया गया ह । यह अहंकार अहंकार पदवाच्य है । उसका कारण थह है कि यह आत्मिन दे 
मे अहंमाव को उत्यन्न करता है, जिससे देहात्मभ्रम होता है । यह नहीं मानना चादिये कि 
यह अहम होने से अहं शब्द का वाच्य होता है, क्योकि प्रत्यगात्मा अर्थात्‌ अपने लिये स्वयं 
मरकाशित होने बाला वह आत्मा ही वास्तव मे अह्मथं है, यह अचेतन अहंकार अहमर्थ नहीं 
हो सकता । यहौँ पर यह गरदन उठता है कि "अहङ्कारं बलं दर्पः इस इलोक में जो अहंकार 
त्याज्य कहा गया है, वह अहंकार कौन है १ महत्त्व से उत्पन्न अचेतन अहंकार तत्व 
को साधक स्वेच्छा से व्याग नहीं सकते, क्योकि वह मुक्ति अथवा प्रलय तक जीव के साथ 
लगा रदेगा । अहमर्थ आत्मा मी त्याज्य नहीं हो सकता । वह अकार कोन है, जिसको 
गीता ने त्याज्य कदा है १ उत्तर यह दहै किं गोता मै उस गवं नामक अहंकार को >^त्याञ्य 
कहा गया है, जो उक्कृष्ट जनो को अपमानित करने में कारण बनता हे) 


२५. शअहंकार शाब्द विभिन्न च्युस्पत्ति्यो के अनुसार विभिन्न अर्थो का वाचकः मानकर विभिन्न 
स्थलों में प्रयुक्त हआ हे । (१) अरहंमूवंक रज्‌ धातु से मावा्थं मे घन्‌ म्रत्यय करने 
पर अहंकार शब्द्‌ निष्पन्न होता है 1 वह अदंबुद्धि का वाचक हे! अहमथं अस्मा के 
चिषय मे होनेवाली अहंखुद्धि इख व्यु्पत्ति के अनुसार अषंकार कराती ह । 
( २ ) अदूर्वक कृन्‌ धा से कमेकारक मे घज्‌ करने पर निष्पन्न होनेवारा अहंकार 
ग्द अदडद्धिविषयच आत्मा का वाचक हे ! इन दोनों अथो मे से किसी एक अथं को 
रेकर_(अथातोऽदङ्कारादेश इस __ उपनिपद्धचन ने _ जंक चद मुक्त दभा दे 
( ३ ) अं शब्द से चिवि प्रत्यय एवं क्रन्‌ धतुसे करणकारकं म घज्‌ मत्ययं करन पर 
निष्पन्न होनेवाका अहंकार चब्द्‌ उस्र भारत तत्वविक्षेष का वाचक हे, जिससे जहमथं- 
भिन्न शरीर इत्यादि मँ श्चदंबुद्धि जीवों को हुजा करतीं हे । इस ्राक्रत तत्व अहंकार 


कटं न्यायसिद्धाञ्जनंम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


सोऽपि पूववत्‌ त्रिविधः! तत्र साच्िकादिन्दरियाणि । तामसाच्छब्द- 

तन्मात्रम्‌ । राजस उमयानुग्राहकः । राजसतामसयोरपीन्द्रियाम्यवहित- 
पूवंमावित्वमात्रं सिद्धमिति नाच्यास्षिः। चयाणां प्रतयेकम्रस्येकलक्षणमपि 
यथास्वं कायंकाणरप्रकाराः । यततक्तं भोजराजेन-- 

स्यात्‌ त्रि धिधोऽदङ्ासे जीवनसंरम्मगवरूपोऽयम्‌ । 

सम्भेदादस्य सतो विषयो व्यत्रहायतामेति ॥ 

साच्विकराजसतामसमेदात्‌ संजायते पुनस्तरेधा । 

स च तेजसवैकारिकमभूतादिकनामभिः सयच्छ्रसिति ॥ 

तैजसतस्तत्र मनो वैकारिकतो भवन्ति चाक्तणि । 

भूतादेस्तन्मात्राण्येषां सर्गोऽयमेतस्मात्‌ ॥ इति । 


“सोऽपि पूववत्‌" इत्यादि } महत्त्व के समान अहंकार तत्व भी तीन प्रकार का होता 
है--( ९ ) साचिक, (२) राजस ओर ८३) तामस । उनसे साच्चिकार्हकार से इन्द्रिय 
उत्पन्न होते है, तामसाहंकार से शब्दतन्मा्र. उत्पन्न होता है, राजसाहंकार उन अहंकारो 
का सहायक होता है। राजसाहंकार ओौर तामसाहंकार मी इन्द्रियोप्पत्ति के यव्यवदित 
पूर्वक्षण मे बने रहते है, अतः इनको लेकर उपर्युक्त अहंकार लक्षण की अन्यापि नहीं हेती | 
तीनौ अहंकारो मे प्रव्येक का लक्षण उन-उन कार्यकारणभाव प्रकारो को लेकर इस प्रकार 
दुभा करते ह कि इन्द्ियोका कारण होना साच्विका्कार का लक्षण डे, शब्दतन्मा् का 
कारण बनना तामसाहकार का लक्षण है} उपयुक्त अहंकास के अपने कायं को उत्पन्न 
करने में सहायक हाना राजसाहंकार का लक्षण है| भोजराजने अहंकार के विघय मं यह्‌ 
कहा है कि यह अहंकार तीन प्रकार का है-- ६) जीवन, (२ . संरम्भ ओर ८३) गवं। 
इनके परस्पर संमिश्रण सरे विषयव्यवहार होता ह 1 किञ्च, दुसरे प्रकार का अर्दकार मी तीन प्रकार 
का होता है--{ १) साच्विक, (२) राजस अर ८३) तामस } वह क्रम से वैकारिक, तैजस 
ओर भूत॒ इत्यादि इन नामों से व्यवहत होता है) उनम तैजस अर्थात्‌ राजसा- 
हंकार से मन, वेकारिक अर्थात्‌ साच्विका्हंकार से इच्दरिय, भूतादि अर्थात्‌ 
तामसाहंकार से तस्माच उत्पन्न होते दै] इस प्रकार इनकी उत्पत्ति अहंकार से होती है। 
भोजराज के उपयुक्त कथन मे जो विर्द्धंश है, उसका मूल वाह्य शेवागम है ¡ अत एव वहं 


के विषयमेदही अन्थ मे विवेचन प्रस्तुत है! (५) अहं शब्द से च्वि ग्रस्यय ए्वंकरन्‌ 
धतु से सावां घञ्‌ भ्रस्यय करने पर निष्पन्न होने वाला अहंकार शड्द अहमथंसिन्न 
देहादि कै विषमे होने वारो जहंचुद्धि अर्थात्‌ देहात्मथ्रम इत्यादि का वाचक हे, 
तथा देहार्मश्रम क कारण होने वाल्ते उस गव॑का जो उच्छु जनो को श्रपमानित 
करने में कारण बनता हे, लक्षणा से अरतिपादन करता हे । देहा त्मश्चम पुवं गवं का चाचक 
यह अहंकार शब्द्‌ “निमेमो निरहङ्कारः; अदेङ्कारं बरं दपम्‌ इत्याद वचनो मेँ प्रयुक्त हे । 
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तत्र विरुद्धांशो बाद्यशेवागममूलत्वेनानादरणीयः । एवं भगवत्परा- 
शराद्युक्त^प्रमाणतमपुराणाचयाचुगुण्येन पुराणान्तयादिव चनादीनि निर्वा 
द्याणि । अस्यन्तविरुद्वानि स्वनदेयानि । 
( इन्द्रियनिरूपणम्‌ ) 
प्राणाचन्यत्वे सति हत्कणंचक्ञुरादिशषरीरप्रदे शविरेषावच्छिनव्यापार- 


(~ 


तया तत्तत्कार्यविशेषशक्तमिन्दरियम्‌ । “श्रशरीरं प्राणधार्यमेव यदु द्रव्यं 
पुरुषोपकारकं तदिन्द्रियम्‌" इति वरदविष्णुमिभररुक्तम्‌ । “'साचिकादङ्कारो- 
पादानकमिन्दियम्‌" इति सांख्यादिलक्तणमप्रातेन्द्रियाव्यापरयुक्तम्‌ । 
““शरोरसंयोगे सत्येव साक्षासप्रमि तिसाधनम प्रत्य सा्तार्कारसाधनम्‌' 
इत्यादि वैशेषिकाचुत्तं तु कमेंन्द्रियाव्याप्त्यादेरदपपन्नम्‌ । वच्यते च 
वागादीनाभिन्द्रिसत्थम्‌ । 

अनाद्रणीय है! जीवन आदिके रूपमे अहंकार का जेविध्य, राजसाहंकार सेमनकी 
उत्पत्ति, तथा पौँचौ तन्मानं की तामसाहंकार से उत्पत्ति ये अथं विरुद्धौश है, अत एव 
अनाद्रणीय है । इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीपराशर ब्रह्मपि इत्यादि के दास प्रतिपादित 
२ ्रमाणतम श्रीविष्णुपुराण इत्यादि से अनुकूल रूप मे पुराणान्तर वचनो का मी निर्वाह 
करन्‌ चाहिये । अत्यन्त विख वचन सर्वथा अनुपादेय ह । 


( इन्द्रिय का निरूपण ) 

श्राणायन्यतवे सति' इत्यादि । इन्द्रिय का लक्षण यद दहैकिंजे द्रव्य प्राण अर अपान 
आदि से भिन्न दही, तथा दद्य, कर्णं ओर चश्च आदि शरीर प्रदेशों मे व्यापार करता दुआ 
स्मरण, श्रवण ओर दशन इत्यादि उन उन कार्य विशेषो म समथं हो, वह इन्द्रिय है 1 प्राण 
आदि से अतिव्यापि को दूर करने के लिये भ्राणादिमिन्नत्व' पसा विशेषण दिया गया है । 
श्रीवरदविष्णु मिश्र स्वामीजीने इन्द्रियो का यह लक्षण चतलावा है किजो द्रव्यप्राणसे 
भृत होता दुआ पुरुष का उपकारक दो ओर शरीर से भिन्न हो, बह इन्द्रिय दै! इस लक्षण 
नने शरीर मे अतिव्याप्ति को हयने के लिये श्शरीरभिन्नत्व' यह विशेषण दिया गया हे । 
सांख्यो ने इन्द्रिय का यह जो लक्षण तरतला्या हे कि साचिकाहंकाररूपी उपादान कारण से 
उत्पन्न होते वाला पदार्थं इन्द्रिय है, यह लक्षण मोगविमूति में होने वाले अप्राकृत इन्द्रियो मं 





२६. श्रमाणतमःः इस्यादि । श्रीविष्णुुराण को परमं प्रमाण मानने मं बहुत खे_ कारण शत बहत से कारण श्रत- 


(4 


काशिका वणित द, जनम्‌ ख्य 1 मे वणित दहै, जिनमं ये है--८ 4 › पुरस्त्य एवं वसिष्ट महर्षिं से 
वर ङ्त्व ञ्चं उेवतापारमाथ्यं ज्ञान को प्राक्च कर श्रीपराशर महर्षिं ने श्रीविष्णुपुराण 
का निर्माण किया हे । ( २ ) श्रीविष्णुषुराण में केपक इस्यादि नहीं दँ । (३ ) सब देश 


के शिष्ट पुरषो के द्वारा श्रीचिष्णुपुराण परिग्हीत हे, इत्यादि कारणों से श्रीविष्णुपुराण 
प्रमाणतम सिदध होता हे । 


७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


८ इन्द्रियविमागः ) 

दिधेन्द्रियभ्‌ प्राकृतमगप्राकृतमिति । शुद्धाश॒द्धसच्वयोगादेस्तद्धेदः 
श्मव्यक्तमहददङ्कारेष्वपि प्राढृताग्रादतविभागोऽस्तीति केचिदाचायाः 
शब्दतन्मात्रसहभवत्वसाच्िकादङ्कारोपादानद्रन्यत्वादि प्राद्रतेन्द्रियलकच्षणम्‌ । 
पूनशन्द्रियं द्विविधम्‌ ज्ञनेन्द्रियं करमेन्द्रियमिति । ज्ञानप्रसरणशक्त- 
मिन्दरियं ज्ञनेन्दियम्‌ । तच षोढा, मनःभोत्रादिभेदात्‌ । उक्तथेवंविभाग 
स्तछरलाकरे भेडपराशरप देः --^“तच षोटा' इत्युपक्रम्य ““्रान्तरं मनः" 
इत्यन्तेन । मनःपू्वंकत्वात्‌ सर्वेभरदृत्तीनां मनः करमेन्द्रियमिति सांख्यादयः । 
यथाहुः-- 


बुद्धीन्द्रियाणि चक्चुःरोत्रघ्राणरसनात्वगाख्यानि । 
वाक्पाणिपादपायुपस्थं कर्मेन्द्रियं द्याहुः ॥ 
उभयात्मकमत्र मनः" इति । 
च्‌ 
तदसत्‌, तस्य च ज्ञानद्वारेव कमंहेतुत्वात्‌ , तवता च तथात्वे चज्ञरा- 
दावपि प्रसङ्गात्‌ । क्रचित्‌ कर्मे न्द्ियत्व व्यचहारस्त्वौपचारिकः । मानस- 
वाचिककायिककर्म विभागस्तु कर्मशब्दस्य शभाश्चुभसङ्कल्पादिरूपक्ञनेऽपि 
प्रयोगात्‌ । अतः षडपि ज्ञानेन्द्रियाणि । तत्र प्राकृतविभागं प्रत्युच्यते । 
अन्याप्र होने से समीचीन नहीं, क्योकि भोगविभूति मे होनेवाले इच्दरिय साच्िकाहंकारजन्य 
नदीं है, किन्तु नित्य सिद्ध दै वैशेषिक आदि दारनिकों ने इन्द्रियों के दो लक्षण वतलाये दै-- 
(१) जो शरीरसंयोग के रहते समय ही साक्षात्कार प्रमाका कारण हो, तथा प्रत्यक्ष न हौ, वह 
इन्द्रिय है । इस लक्षण मे आत्मा मे अतिव्यापि को हटाने के किये यद" "अप्रस्यक्षत्वः विशेषण दिया 
गया है । आत्मा शरीर में संयुक्त होकर साक्षात्कार प्रमा का कारण होनेपर मी मानस प्रत्यक्ष 
सिद्ध है, अतः अप्रत्यक्चस्व विशेषण से वह अतिव्याति हर जाती है] इन्द्रिय स्निकषं अप्रत्यक्ष 
होता हुआ भी साक्चास्पमिति का साधन है, अतः उसमे अतिव्यासि दोषको दूर करने के किये 
'शारीरसंयोगे सत्येव कहा गया है! बह द्यरीर संयोगन दहोनेपर भी साक्ताद्ममितिका 
साधनदहै। (२) जो साक्षत्कारका कारणदहो, वह इच्द्रियदहै। साक्षात्कार के बहूतसे 
कारण होने परमी इन्द्रियदहीकरणमाना जातादहै। ये दानो लक्षण समीचीन नदीं दै, 
क्योकि ये लक्षण कमन्यं से संगतन होने से अव्या्ि दोषम्रस्तदै। वाग्‌ आदि का 
इन्द्रियत्व भगे सिद्ध किया जायगा । 
( इन्द्रिय विभाग ) 
द्विधा" इत्यादि । इच्छियदो प्रकारका है--{ १) प्राकृत ओर (२) अप्राकृत । 
इनमे मेद यही है कि प्राकृतेन्दरिय अश्युद्ध अर्थात्‌ रज मौर तम से मिधित सत्व गुण से युक्त 
है । अप्राकृत इच्िय शुद्ध अर्थात्‌ रज ओर तम से मिभित न होने वाले सत्वगुण से युक्त है। 
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< प्राद्रतमनोनिरूपणम्‌ ) 
अशुद्धसस्वे सति पश्चविषयस्राधारणेन्द्रियत्व स्म्रतिकरणेन्द्रियत्वमित्यादि 
प्राकृतमनोलक्षणम्‌ । त॒ हत्प्रदेशमात्राभिष्ठानम्‌ इन्द्रियान्तरा णामपि 
हुत्परदेश्च एव कन्दस्थानम्‌ । स्थानान्तरेष्वपि यथासंमवं वृत्तिः । आत्मनोऽपि 
तत्रेव भूषसा वर्तिः । तथा “च माष्यम्‌--“सर्वेन्दरियकन्दभूतस्थान विशेषे 
कई आचायं मानते है करि अव्यक्त महान्‌ ओर अर्हकार मै मी पाकृताप्राकृत विमाग ३ । 
प्राक्त इन्द्रियो के दो लक्षण है--८( १) जो शब्दतनमाच्र के साथ उत्पन्न होता हो बह 
प्राक्त इन्द्रिय है) सिद्धान्तमे यहमाना जातादहै कि एकदही समयमे तामसाहंकार से 
शब्दतन्मात्र तथा साच्विकाहंकार से इन्द्रिय उत्पन्न होते है। (२) जो द्रव्य साच्चिकाहंकार- 
रूपी उपादानकारण सरे उत्पन्न होताहो वह प्राकृत इच््रियहै। यह इन्द्रिय प्रकारान्तर से 
भीदो प्रकार का होता है--८ १) ज्ञानेन्द्रिय ओर (२) कर्मेन्द्रि) जो इन्द्रियज्ञानकां 
प्रसरण करने मै शक्त हो वद ज्ञानेन्द्रिय है। यह ज्ञनेन्दिय का लक्षण है! वह ज्ञानेन्िय 
& प्रकारका है--. १) मन, (२) रोच, (३) त्वक्‌, (४) चक्षु, (५) रसना ओर 
(६ ) घाण ] तच्वरत्नाकर ग्रन्थ मे श्रीमद्पराशर स्वामौजीने तच प्रोढाः से लेकर 
आन्तरं मनः" यहोँ तक के ग्रन्थ से उपयुक्त विमागका वणन क्ियादहै। संख्य जादिने 
यह मानाहैकिमनकेही कारण सभी प्रवृत्तयो हुआ करती है, अतः मन कर्मेन्द्रिय है। 
उन लोगों ने यद कहा है कि चक्षु, रोच, घाण, रसना ओर त्वक्‌ ये पाँचो ज्ञानेन्द्रिय दै, 
वाक्‌ , पाणि, पाद्‌, पायु ओर उपस्थ ये पौ्वों कमेँन्दरिय है | याँ मन उभयात्मक है, अर्थात्‌ 
ज्ञानेन्द्रिय मी है तथा कर्मेन्द्रिय भी है । यह मन का उभयास्मकत्ववाद समीचीन नदीं है, क्योकि 
मनज्ञानकेद्धाराही का्यका कारण होता है, साश्वात्‌ नदीं यदि इतने मा्रसेमनको 
कमेंनद्रिय माननादहो तो चक्षु आदि इच्द्रियोको मी कर्म॑न्द्रिय मानना होगा, क्योकिवे 
मीज्ञानके द्वारा कमं के कारण दै। यदि कीं प्रमाण ग्रन्थों मँ मन को कमंश्द्रिय कटा गया 
हो तो उसको गौण व्यवहार ही मानमा चाहिये] प्रन--यदि मन कर्मेन्द्रिय नहींहैतो कर्मों 
मानस, वाचिक एवं कायिक रेपे विभाग क्यौ कयि जाते है ? उत्तर--श्युभाश्म संकल्पादिरूप 
ज्ञान को कमं मानकर ही इस प्रकार क्रा विभाग किया जाता है} अतः मन ओर श्रोत्र इत्यादि 
छो को मी ज्ञनेद्दिय ही मानना चाहिये । अगे प्राक्रतविमाग का निरूपण करिया जाता है । 
€ प्राकृत मन का निरूपण ) 

"अशुद्धः इत्यादि । जो अशुद्ध सत्व गुणवाला हयो, साथ ही शब्द्‌ इत्यादि पोच विषयों 

` के विषय में ज्ञान कराने मे साधारण इन्द्रिय हो, वह प्राक्त मन है] यह एक लक्षण है । दुसरा 
लक्षण यह है किजो इन्द्रिय स्मृतिका करण हो वह प्राक्त मन है| वह मन केवल हदय- 
प्रदेशमे दी अवस्थित रहता है] इतर इन्द्र्यो के लिये हदयप्रदेश ही कन्दस्थान है] 
इतर प्रदेशोमे भी वे इण्द्रिय न्यूनाधिक रूपमे बने रहते दै । २“अत एव भाष्य में यद 
२७. यह स्ेँन्दरियकस्दभूतेः इत्यादि पंक्ति अनवस्थितेरसंभवाच्च नेतरः इस बद्वसूत्र 

के रामानुज भाष्ये हे । (९ 


-4.-॥ 
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वृत्तिरिति चज्ञुषि नावस्थानम्‌^इति । मन एकमेवान्तःकरणम्‌ । सङ्द्पाध्यव- 
सायादयस्तद्वयापारमेदादेव जायन्त इति नान्तःकरणवैविष्यम्‌ | स्तथा च 
भाष्यमू-- “अध्यवसायाभिमानचिन्ताव्रत्तिमेदान्मन एव बुद्धयदङ्कार- 
वित्तशब्दैव्यपदिश्यते इति । उदाहृतं चैतत्‌ प्राणे घरत्रकरि 

वृत्तिमनोवद्‌ व्यपदिश्यते” इति । अतोऽन्तःकरणं तरिविधमित्यादिवादिनः 


सांख्यादयो निरस्ता; | 
( प्राकृतश्रोचेन्द्रियनिश्पणम्‌ ) 

शब्दादिपथ्चके शब्दमघ्रग्रहणशक्तमिन्द्ियं प्राकृतश्रो्रम्‌ । तन्मचु 
प्यादीनां कणशष्कुस्यवच्छिन्नवृत्ति । द्विजिह्वानां नयनव््ति । तदुक्तं न्याय- 
तच्वे करणपादाषटमाघकरणे--“"चज्ञुपा श्रवणं स्षाणामेवेति नियम्यते" 
इत्यादि । यत्तक्त॑ तच्वरताकरे--“कणशष्कुटीशरीरनयनगोलकरसना- 
नासिकाधिष्टठनानि च तानि" इति, तत्‌ प्रायिकं मन्तव्यम्‌ । 
कदा गया दै कि समी द्द काकन्द वनने बलि स्थान विशेष मेदी आत्मा रहता 
चक्षु मे ज्मा नहीं रहता है । मन एक दी अन्तःकरण है । संकल्प ओर अध्यवसाय इत्यादि 
मन के विभिन्न व्यापसंसे हीदयोते है, अतः अन्तःकरण को चिविध मानने की कोई 
आवदयकता नहीं । अत एव २ (माध्य से कहा गया है कि अध्यवसाय, अभिमान ओौर चिम्ता 
एेसी इत्तियों मे मेद होनेसे एक मनदही क्रम से बुद्धि, जदहंकार ओौर च्वि इन शब्दौ से 
बतलाया जाता दै] अत एव ब्रह्मसूत्रकार ने 'पञ्चवर्तिमंनोवद्रयपदिव्यतेः इस सूत्र मेँ प्राण के 
विषय म मनका दृष्टान्त सूपमे उत्लेख कर यह बतलाया है कि जिस प्रकार एक दही मन 
अध्यवसाय इत्यादि यनेक व्यापारौ का कारण होने से बुद्धि इत्यादि अनेक शब्दो से व्यवहृत होता 
है, उसी प्रकार एकी प्राणपाँच व्यापारो के अनुस्तार प्राण अर अपान इत्यादि पाँच 
शब्दौ से व्यवहृत होता है । इस विवेचन से यद सिद्ध होतादहै कि अन्तःकरण क्रो चिबिध 
मानने बाले सांख्य तथा अन्तेम्करण कौ चतुर्विध मानने बाले अद्रैती इत्यादि वादियों का 
प्च निरस्त हो गया है । 

( राखत श्रोच्रेन्छिय का निरूपण ) 

“दाब्दादि' इत्यादि । प्राकृत शोर्ेन्दरिय का यह लक्षण है किं शब्द इत्यादि पाँच गुणो 
म शब्दमत्र का ज्ञान कराने भ जो इन््िय समर्थं हो, बह प्रात भोचरेन्दरिय है| वह 
मनुष्यो म कण-जो शष्कुली के समान दै से अवच्छनि प्रदेश म रहतादहै। स्पामें 
नेवों मै रहता है । सर्पो ऊ नेच्रगोलको में श्रो ओर चक्षुदो इन्द्रिय रहते है, अत एव 
वे नेत्रो से सुनते ओर देखते है । यह अर्थं स्यायतच्च मन्थ के करणपादाष्टमाधिकरण में 


२८. यह (अध्यवसायाभिमानः इत्यादि पक्ति “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवभ्‌? इस ब्रह्मसूत्र के 


रामानुज भाष्य में दै$1 2 - 4#--€ 
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[नै [१ २ [ 
„ . एतस्य ^" नामसदिगुपादानत्वादिवादानामनन्यथासिद्धाहङ्कारिकल- 
॥ 
वचनबलादाप्यायितत्वादिभिर्निर्वाहः । यत्त॒ करणपादपश्चमाधिकरणे 


नेवरशोत्रादिशक्तीनामारोकशब्दायात्मकत्वय॒क्तम्‌, यचच तथेव सप्रमा- 
इस प्रकार कहा गयादहै कि सर्पी नेच से सुनते दै] तच्वरत्नाकर मे यह जो कटा 
गया है किशोर इत्यादि पाँच ज्ञानेन्द्रिय कणंशष्कुली, शरीर, नेज्रगोलक, जिह्वा 
ओर नासिका इन अयिष्ठानों से रहते ई, इस कथन का यहीभाव है किवे प्रायः इन 
अधिष्ठानं मेदी रहते है, सपं इत्यादि के इतर आङ्ग मे रहने से कोई विरोध नदीं । 

'एतस्यः इत्यादि । यदह पर यह पदन उठ्ताहै कि शासस यह का गयादहैकि 
शरोचेन्द्रिय आकाश से उत्पन्न दै, दिग्रुपी उपादान कारण से उत्पन्न है| इस प्रकार शालौ 
श्नोच के विषय से के जाने वाक्ते आकाशजन्यत्ववाद्‌ ष्व दिगुपादानकत्ववाद का कैसे 
निर्वाह हो? इस प्रदन का उत्तर यह है कि २°आकाशच को अहंकारजन्य बतलाने वाले 
बहुत से वचन शौ मं ह, वे अन्यथासिद्ध नही, अर्थात्‌ उन वचनं का दूसरे किसी अथं 
से तास्प्य नहीं लगाया जा सकता 1 ये -अनन्यथासिद्ध वचन बलवान ई ] इनम जिस प्रकार 
विरोध की स्थितिनदो, वैसे ही उन वचनो का निर्वाह करना चाहिये | जिनसे भ्रोचरेन्रिय का 
आकाश्जन्यत्व ओर दिग्जल्यत्व सिद्ध होता है, उन वचनो का निर्वाह यह है किं वचन्‌ यह 
बतलाते दह कि भोचेन्द्रिय आकाश एवं दिद्ला से उ *आघ्यायित अर्यात्‌ पुष्ट हेता है ! न्यायतच्च 


२६. महाभारत मोत्तथमं मे ये शोक ई कि-- 
शब्दः शरोत्रं तथा खादिच्रयसाकाशसम्भवम्‌ ॥ 
वायोः स्पर्॑स्तथा चेष्टा त्वक्‌ चैव त्रितयं स्तम्‌ 1 
रूपं चश्चुस्तथा भ्यक्तिख्खितयं तेज उच्यते ॥ 
रसः छेदश्च जिद्धा च त्रयो जर्गुणाः स्ताः । 
घ्राणं घ्रेयं शरीरं च ते च भूमिगुणाः स्छताः ॥ 
इन वचनो खे इन्दयों का आकाद्यादि भूतजन्यत्व सिद्ध होतादै। तथा 
अग्नि्वाग्भूस्वा सुखं प्राविशत्‌ , वायुध्राणो भूत्वा नासिके भ्राविशत्‌ , अदिव्यश्चश्चुमस्वा 
अक्तिणी प्राविशत्‌ , दिशः श्रोत्रं भूवा कणौ प्राविशन्‌" इन वचनां मे अन्तिम वचन से 
यह सिद्ध होता हे कि श्रोच्र दिश्षा से उत्पन्न होता दै। सिद्धान्त मे आका दही दिशा 
दे । अतः इस वचन से भी है 1 अतः इस वचन से भी श्रोतरन्दिय का आकाशनन्यत्व हौ सिद्ध होता हे । 

३०. श्रीविष्णुपुराण में ^तैजसानीन्द्रियाण्याहुरदवा वैकारिकाः स्ताः" इत्यादि वचनो में इन्द्रियो 
के विषयमे इन दोनों पौ का कि इन्द्रिय तैजस अर्थात्‌ राजसाहंकार का कायं हे । 
देव अर्थात्‌ इन्द्रिय वैकारिक अर्थात्‌ साच्तिकाहंकार का कायं है--उस्लेख करके अन्त मँ 
सिद्धान्त खूप से इन्द्रियों का साच्विकाहंकारजन्यस्व ही वर्णित ह 1 अतः आदकारिकत्व 
वचन अनन्यथासिद्ध प्रमाणित होता ह । 

३१. महाभारत सें मोूधमं के श्छणुभरद्ाज-संवाद्‌ मे ““जाप्याय्यन्ते च ते नित्यं धातवस्तैस्तु 
पञ्चभिः? इस वचन से इन्द्रियो का पञ्चभूताप्यायितस्व स्पष्ट कडा गया हे । 

१० 
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धिकरणे--“अन्नस्यातिष्ह्मपरिणाममिन्द्रियम्‌” इत्यादिना “करमन्दरियाणा- 
मप्यन्नपरिणामत्वात्‌" इत्यादिना चेन्द्रियाणां भोतिकवं प्रतीतम्‌ , तदप्य- 
प खिलमाप्यायनामिप्रायेण निर्वाह्यम्‌ । तथेव हि स्मृतिवचनमपि वेदाथ 
® ~ 0 [+ ० (५ {~ (५ 

>~ | संग्रहे निव्यूढम्‌ + यथा- “तेकारिकादङ्ारदेकादशेन्द्रियाणि जायन्त इति हि 
) 1.5४ | वैदिकाः" इत्युपक्रम्य ‹“एवमाहङ्कारिकाणाभिन्द्रियाणां भूतैश्वाप्यायनं 

महाभारत उच्यते" इति । | 

८ श्रो्रभौ तिकल्व।नुमाननिरासः ) 
श्रोत्रं भौतिकं बादयन्दरियत्वात्‌, आकाश इन्दरियारम्भको भूतत्वात्‌, 
शब्दः स्वसमानजातीयगुणवता इन्द्रियेण ग्यते, वदहिरिन्द्रियव्यवस्थाहैतु- 
के करणपादपञ्चमाधिकरण से यह जो कदा गया है किनकी शक्ति प्रमारूपदहै, तथा श्रो 
की शक्ति शब्दरूप हे इत्यादि, तथा सतमाधिकरणमे यद जो क्य गयाहै कि इन्द्रिय अन्न 
का अतिसूक्ष्म परिणाम है, दत्यादि} एवं कमेच्छिय भी मन्न करा परिणाम दै इत्यादि। 
इन सव कथनो ते यदी प्रतीत होता है किडइन्दरिय भौतिक द) परन्वु इन वचनांकाभी 
आप्यायन अर्थात्‌ पोपण मँ तायं मानकर ही निर्वाह करना चाये । उसी प्रकार वेदार्थ 
संग्रह मे श्रीभाष्यकार स्वामीजी ने स्पृतिवचन का निर्वाह किया दै । वहां साचिकार्दकार से 
ग्यारह इन्दिर्या उत्पन्न सोती ई ] इस प्रकार वैदिक मानते है" । इस प्रकार प्रारम्भ करके यहं 
बतलाया गया है कि (इस प्रकार अहंकार से उत्पन्न होने वाली इन्द्रियों का पोषण महाभूतं 
से ह्येता है। यह अर्थं महाभारत मे वित हैः । वह वचन यद दै कि धमाप्यायन्ते चते 
नित्यं धातवस्तैस्तु प्रञ्चमिः" | 
८ श्रोत्र मोतिक हे, पमे अनुमानों का खण्डन 

रोचम्‌? इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दाशंनिक श्रोत्रेन्द्रियं फो भौतिक सिद्ध करने 
के किय चार अनुमान उपस्थित करते है} वे ये दै-८१) शोतरन्दरिय भौतिक दै 
क्योकि वह बाहयेनदरिय है ! जिस प्रकार चकु इत्यादि बाह्येन्दरिय भौतिक दै, उसी प्रकार 
बाह्ेन्दरिय होने से श्रोचेन्द्रिय को मी मौतिक मानना चाद्िये। (२) आकाश दन्दरियिका 
उत्पादक है, क्योकि वह मूत है । जिस प्रकार वाणु आदि भूत त्वक्‌ इत्यादि ६ न्द्रियों के 
उत्पादक है, वैसे ही आकाशयृत को भी इन्द्रियोत्यादक मानना चादिये ! आकाश से उन्न 
होने वाली बह इन्द्रिय श्रचन्द्रिय ही है] (३) शब्द्‌ उसी इन्द्रियसे यदीत होता है जिसमें 
इस ८ ग्राह्यशन्द ) के समानजातीय दूसरा ( शब्दश्पी } गुण रहता हौ, क्योकि शब्द्‌ 
बहिरिन्दरिय व्यवस्थादि लने बाला गुणदहै। शब्दके द्वारादही यद व्यवस्था संपन्न होती है 
कि शब्द्‌ का ग्रहण करने बाली इन्द्रिय शरोजरेन्द्रिय दै} जिस प्रकार रूप, रस इत्यादि गुणः 
` चक्षु ओर रसना इत्यादि वदिरिन्दरियो के व्यवस्थापक गुण दै, साय ही इनके समानजातीय 
रूप आर रस इत्यादि गुण वान्ते चक्रु ओर रसना एेसे इन्द्रियो से यदत होते रै, उसी प्रकार 
यन्द भी बदिरिन्दरिय व्यवस्थापक गुण है, अतः इसे मी वैसी ही इन्ियसे णदीत दोना 
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गुणत्वात्‌ । भरौत्रं स्वग्राद्यगुणसजातीयगुणवद्‌ बहिरिन्द्रियत्वात्‌-- इत्यादीनां 
चज्घरा्यमौतिकतस्य वद्यमाणत्वात्‌ साध्यविकलत्वश्रतिबाधादिद्‌षणानि 
वाच्यानि-- 
शब्दस्य भूतधभत्वाच्छरतेरवेकारिकत्वतः । 
सयुक्तनिसयो योम्यः(गः) स तया संप्रतीयते ॥ 

रब्दस्य द्रव्यादरव्यत्वश्रोत्रगमनशंष्दाममनादिविवादमद्रव्ये चमयिष्यामः। 
चाये, जो इसके समानजातीय दूसरे शब्दरूपी गुण को अपनाया हो | इस अनुमान के 
अनुसार श्रोचेन्द्रिय शब्द्‌ गुण बाला सिद्ध होने पर भौतिक सिद्ध हयो जाता है। (४) श्रोचेन््रिय 
अपने गीत हौनेवाले गुण के समानजातीय गुणसरे युक्त है, क्यौकि वट बहिरिन्द्रिय है। 
जिस प्रकार चश्च आदि इच्िय बहिरिन्द्रिय दै, साथ ही अपने से ग्रहीत होनेवाले रूप इत्यादि 
गुणों के समानजातीय दुसरे रूप इत्यादि गुणो से युक्त दै, उसी प्रकार श्रोत्र भी बह्किरिन्द्िय 
है | अतः इसे भी वैसे ही गुण से युक्त होकर रहना चाहिये, जो इससे ग्रहीत होने बाले शब्द 
के समानजातीय शब्दहो। इस अनुमान से श्रो शब्द वाला यदि सिद्ध दहो जाय, तो उसे 
भोतिक सिद्ध होते मे कोई आपत्ति नदीं । श्रोचरेन्द्रिय के भौतिकत्व को सिद्ध करने वाले 
उपर्युक्त अनुमान समीचीन नही, क्योकि उनमें साध्यविकलत्व ओर भुतिब्ाध इत्यादि दोष 
है । च्टान्तमे साध्यन दो तो उसे साध्यविकलत्व दोघ कहते दै । प्रथमान॒मान मै चक्षुरादि 
इन्द्रिय दृष्टान्त ई] उनमें मौतिकत्व रूप साध्य न होने से साध्यविकलत्व दोष स्पष्ट है, क्योकि 
हस न्थ मे आगे चक्षुरादि इन्द्रियां का अभौतिकत्व सिद्ध किया जायगा | द्वितीयानुमान में 
वायु आदि मूत दृष्टान्त ह । उनम त्वमादीन्द्रियारम्भकत्व न होने से साध्यविकलत्व दोष आ 
जाता है, क्योकि यह अर्थं आगे सिद्ध किया जायगा किवायु आदि भूत त्वक्‌ इत्यादि इन्दियों 
के उत्पादक नदीं है। तीसरे अनुमाने रूप ओर रस इत्यादि गुणदृष्टान्त है। वे अपने 
समानजातीय गुणों से युक्त इच्ियौ से दी दौते दही, एेसी बाप नदीं} अतः उनमें 
साध्यविकलत्व दोघ लग जाता है) चतुर्थादुमान मै चक्षु आदि इच्िय दृष्टान्तैः वे 
स्वभ्राद्च गुण सजातीय गुणबले हौ, एसी बात नदीं] अतः उनमें साध्यविकलत्व दोष 
आ जाता है) इस प्रकार इन अनुमानों मे साध्यविकलत्व दोघ है} श्रोत्र श्रुति से अहंकार- 
जन्य सिद्ध होता है, अतः उपयुक्त अनुमानो मे शुतिबाध दोष मी दै, "क्योकि ये अनुमान 
श्रुति से बाधित है! इस प्रकार दोपदूषित ह्येने से ये अनुमान स्याञ्य ह । 

“शाब्दस्य इव्यादि । शब्द आकाश आदि पञ्च महाभूतो मे रटने बाला गुण है। 
भ्रोचरेन्द्रिय साच्विकादंकारजन्य द्रव्यविशेष है} इसका शब्द्‌ के साथ संयुत्ताधितत्व संनिकषं 
है, क्योकि श्रोत द्रव्य से संयुक्त होनेवाले पञ्च महाभूत द्रव्यो का आश्रय लेकर शन्द्‌ रदता 
है | उस संनिकषं के कारण योग्य शब्द्‌ श्रोत्रेच््रिय से गीत होते द! शब्द को लेकर 
विद्वानों मे यह विवाद चलता रहता है कि शब्द्‌ द्रव्य हैया अद्रव्य १ ओचेन्द्रिय क्या शब्द 
देश मे जाकर रखाब्दका ग्रहण करता है, अथवा राब्द्‌ ओरोचदेश से आकर गीत होता है? 
इत्यादि विवादो को हम अद्रव्य निरूपण के प्रकरण मे शास्त कर्मे | 
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८ स्वगदीद्द्रियनिरूपणम्‌ ) 
त्वगादीनामपीन्द्रियाणां पूर्वोक्तोत्रलक्णे राब्दमात्रपदस्थाने 
¢ [कन क 
ऋमत्‌ स्पशमात्रादिपदन्यासेन लच्णसूह्यम्‌ । तत्र त्वमान्रयः इत्स्न चपुः | 
प्रदेशभेदेन स्पर्शोपरम्भतारतम्यम्‌ । नखदन्तकेशादिषु स्पशायुपलम्मश् 
प्राणमान्द्यतारतम्यादिति करणपादाष्टमाधिकरणे प्रोक्तम्‌ । यथायोग्यं 
वायवादिचतुष्टयं संयोगेन तया गद्यते । स्पर्शादयस्तु संयुक्तनिष्ठतया । 
चन्ञुरादीनामाश्रया नयनगोलकतालुनासाः । तत्र गजानां नासा हस्त 
इति पाणिघ्राणयोरेकमेवाधिष्ठानपघरुच्यते । तत्ोक्त-- हस्तेन गन्धोपलन्धि- 
चे [क क [न [भ 
गंजानामेवः इस्यादि । जङ्गमश्षरीरेष्वेव प्रायश्ोऽयमिन्द्रियग्रदेशनियमः | 
(~ (~ (4 (स का ^ [+ 
चश्चुष॒वाघुव्य तिरिक्तभूतचतुष्टयं तथेव गृह्यते । रूपादयोऽपि स्पशादियत्‌ । 
द्रस्थग्रहणे तु चाललुषमहःप्रसरणात्‌ सम्बन्धसिद्धिः ¦ तच करणपादद्वितीया- 
धिकरणे प्रपञ्चितम्‌ ¦ प्रतिबिम्बग्रहणे तु स्वच्छद्रव्यग्रतिहतस्य नयनमहसः 
( स्वच्छ आदि इन्दियो का निरूपण ) 
श्वगादीनाम्‌ः इत्यादि । त्वक्‌ इत्यादि इन्द्रियों के लक्षण को पूर्वोक्त श्रोत्र लक्षण में 
वणित शब्दमात्र पदकेस्थानमे क्रमसे सखशंमात्र इत्यादि पदोंको रखकर इस प्रकार 
समम्हना चाद्ये कि शब्दादि पोच गुणों मे शब्दम का प्रत्यक्ष कराने मं शक्त इन्द्रिय 
्रोजेच्छिय है, रूपमात्र का प्रत्यक्ष कराने मे शक्तं इन्द्रिय चक्रुरिन्द्रिय है, रसमाच्रका 
प्रस्यक्च कराने से शक्त इन्द्रिय रसनेच्दिय टे, तथा गन्धमाच्र का प्रत्यक्ष कराने मं शक्तं इन्द्रिय 
णेच्दिय है) उन इन्द्रियो मे त्वगिच्दिय का आश्रय सम्पूणं शरीरदै, सम्पूणं शरीर मं 
त्वगिन्द्रिय रहती है 1 प्रदेखभेद्‌ के कारण स्पशं का प्रस्यकश्न दने में तारतम्य हं 1 किसी किसी 
प्रदेश में स्पर्शं अच्छी तरह से विदित होता है, किसी किसी मे नहीं । नयनगोलकावच्छिन प्रदेश 
मे जिस प्रकार का स्पशंग्राहकत्व है, वैसा पादतलावच्छिन्न प्रदेश नहीं न्यायतस्व के 
करणपादाष्टमाधिक्रण सं ह कदा गवा हे कि प्राणव्यासि मे तास्तम्य होने से ही नख दन्त ओर 
केरा आदि सै स्पशंका प्रत्यक्ष नहीं होता है, वायु इत्यादि चारो मृतो का संयोग सनिकषं होने पर 
त्वमिन्दरिय से योग्यतानुसार हीत होते दै। वायु आदिमे रहने बाले स्पशं इत्यादि अद्रव्य 
संयुक्ताश्चय सन्निकषं के अनुसार त्वशिन्द्रियसे णहीत होते दहं! चक्षु, रसना जर बाण इन 
इन्दियो का आश्रय क्रम से नयनगोलक, तालु ओर नासिका हे] उसमें गजो की नासिका 
ओर हाथ एक ही पदाथ है, अतः गजो म पाणि ओर घ्राण इन दोनों इन्दरियोंकाषकदी 
शुःड अधिष्ठान होता है) न्यायतच्व मे यह कटा गया है किाथके द्वारा गस्व का प्रत्यक्ष 
करने वग शक्ति हाथियोँमे हदीदहै। बहूधा इस प्रकार इन्द्रिय प्रदेशों का नियम जंगम 
शरीरो मेदी दता है, स्थावर शरीर में नदीं वायुको होडकर अन्य चारों सूत चक्षुकेद्धास 
संयोग सन्निकर्षं से खदीत होते है! उन भूतोंमें विद्यमान रूप इत्यादि गुण उसी प्रकार 
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प्रतिस्रोतःप्रसरादिमूलकस्वं भान्त्यधिकरणपूचपक्तेऽभिदहितम्‌ । स्फटिकादौ 
दशनवश्चाद्‌ नयनादिग्रभामात्रप्रवेशयोग्यं संस्थानमिति सर्वेषां तद्वयव- 
हितोपलम्मः । अञ्जनादिसंस्छृतनयनप्रमायाः पृथिव्यादावलप्रवेशात्‌ 
तदक्तचक्ञुषां निधिप्रभृतेरुपलम्मः । जिह्वाघ्राणाभ्यां तु रसगन्धौ क्रमात्‌ 
संयुक्तनिष्ठतया गृह्येते । उक्त चेदं सम्बन्धद्ेविध्यं तच्वरत्नाकरे-- 

तत्र बद्धा षिदामासुः संयोगं सन्निकपषणम्‌ । 

संयुक्ता्रयणं चेति यथासम्भवमूद्यताम्‌ ॥ इति । 

` तदेवं मनःस्पशेनङचनानि द्रव्याद्रव्यग्राहकाणि । ओोत्रजिहा- 
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प्राणानि अद्रव्यग्राहकाणि | सर्वेषामपीन्द्रियाणां तत्तत्कालादिविशिष्ट- 
वस्तुग्राहकत्वाद्‌ द्रव्याद्रन्यग्राहकस्वमेव वा! उक्तं च प्रमेयसंग्रहे श्रीपिष्णु- 
चित्तायँः सन्मात्रप्रत्यच्निराकरणप्रसङ्गन-- “कालस्य वस्तुधरमंतया 
सवंभरतीत्यन्तर्मावान्न प्थग्रुपत्वम्‌”' इति । 


संयुक्ताश्रयण सन्निकषं के द्वारा णीत होते दै, जिस प्रकार व्वभिन्द्रियसे सरश इत्यादि 
अद्रव्य खदीत होते ह । जहोँ दूरस्थ षदार्थका प्रत्यक्च होता है, वरां चाक्षुष तेज निकल कर्‌ 
वहाँ तक पर्टुच जावा है, इस प्रकार चाश्चुष तेज के द्वारा चक्षुरिन्द्रिय ओर उस आहय पदार्थं 
मे सम्बन्ध सम्पन्न हो जाता है | यह्‌ अथ॑ न्यायतत्व के करणपादद्वितीयाधिकरण मे विस्तार 
से कहा गया है | श्रान्त्यधिकरण के प्ूवपक्षमे ह कहा गया है किं प्रतिनिम्व का प्रत्यक्ष 
कर्ते समय दपण त्यादि स्वच्छ द्रव्य से प्रतिहत हने वाल्ला नेत्र-तेज विपरीत रूप से प्रवाहित 
होता है ओ मुख आदि से सम्बन्ध रखता है । इस यकार नेत्र-तेज का सुख आदि से संयोग 
स्िकपं होने से मुखादि का प्रतिविम्ब प्र्यक्न हो जाता है! स्परिक आदि से व्यवहित पदार्थं 
प्रस्यक्च दिखाई देता है, इसलिये यह मानना पड़ता है कि स्फटिक आदि की अवयव 
स्वना नेत्रादि कौ प्रभामाचका प्रवेश करने के ल्ियि योग्य दहै, जल इत्यादिके लिये 
नहीं | नेजादि की प्रमा स्फटिक आदि मे से होकर स्फटिकन्यवदहित पदार्थो से सम्बद्ध हयो 
जाती है} इसलिये स्फटिकादि व्यवहित पदार्थो का प्रस्यक्च हौता है । श्ंजन आदि से संस्कृत 
नेचप्रभा प्रथिवी आदि ममी अनुपरविष्टठ हो जाती है। अत एव उन लोगों को-जिनका 
नेत्र अंजन से लिप्त है--निधि इत्यादि का प्रत्यक् ज्ञान होता है] जिह्वा ओरघ्राणसे क्रमसे 
रस ओर गन्ध संयुक्ताश्रयण सन्निकषं के द्वास यहीत होते दै 1 तत्वरत्नाकर भ्रन्थ सें संनिकर्षं 
क द्विविधता इस प्रकार वणित है कि वहो पर ज्ञानब्रुद्ध विद्वान्‌ संयोग ओर संयुक्ताश्रयण 
एसे दोनों सन्निकर्षो को मानतेदै। इद्दियोका द्रव्यो के साथ संयोग-सनिकरषं होता है 
द्रव्याभित अद्रव्यो के साथ संयुक्ताश्रयण-संनिकर्षं होता है, इस प्रकार सम्भवानुसार उनको 
मानना चादिये । इस प्रकार मन, त्वक ओर्‌ चक्षु ये तीनों इन्द्रिय द्रव्य ओर ग्द्रव्य के ग्राहक 
होते दै, श्रोत्र, जिहा ओर घाण केवल अद्रव्य के आहक दै । अथवा समी इन्द्रिय तत्तत्कालादिं 
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८ वैरोषिक्रादीनामिच्दियभौ तिकस्वचादस्य खण्डनम्‌ ) 
यत्त वैशोपिकादिमिरुच्यते--त्वगादीनीन्द्रियाणि क्रमाद्‌ वाय्वाचात्म- 
कानि स्पर्ादिषु मध्ये स्पशंरूपरसगन्धमात्रामिन्यञ्कस्वात्‌ स्वेदशैत्यायभि- 
व्यञ्जकपननवद्‌ दीपप्रभावद्‌ दन्तान्तमगततायवत्‌ इङ्कनगन्यामन्यञ्जकच्चत्‌व- 


दिति। तत्र व्यञ्जकत्वं नाम व्यक्ति प्रति करणत्वं तदलचुप्राहकत्वं वा १ सामान्येन 
विशिष्ट वस्तु का ग्राहक होने से द्रव्य शौर अद्रव्य इन दोनों के ग्राहक होते है, क्योकि 
यह शब्द है इत्यादि रूप से होने बाली प्रस्यक् प्रतीति शब्द्‌ के विशेषण रूप मे वतमान काल- 
खूपीद्रव्यका ग्रहण अवश्य करती है। .ओीविष्णुचित्तायं स्वामीनी ने प्रमेयसम्रद्‌_ ग्रन्थ में 
ग्रदरैतिसम्मत सन्माच् प्रव्यक्त का खण्डन करते समय यह कहा है कि काल पदार्थो का विशेषण 
बनकर समी प्रतीवियां स भासित हाता है, स्वतन्त्र सूपसे नहीं) इससे सभी टेन्ियिक 
जानौं का कालमाहकत्व स्पष्ट होता है। अतः यह दृस्रा पक्ष ही कि इन्द्रिय द्रव्य ओर 
द्रद्रभ्य.का ग्राहक है, समीचीन सिद्ध हता है । 
८ वैशेषिक आदि दार्दीनिकों के इन्द्रिय-भ) तिकस्ववादर का खण्डन ) 

“ततुः इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दाशंनिक त्वगादि इन्दियो को भौतिक सिद्ध करने के 
लिये इन अनुमान को प्रस्त करते हैकि (१) व्वगिद्िय वायुका कार्य है, क्योकि बह 
स्पशं इत्यादि गुणौ मै स्प्श॑माच का अभिव्यंजक है } जिस प्रकार स्वेदगत शैत्य को अभिव्यक्त 
करने वाला पवन स्पर्शादि के बीचमे स्पशमाच का अभिव्यंजक दहे, तथा वायुका कायै) 
उसी प्रकार व्वगिन्दरिय स्पर्शमातच्र का अभव्यंजक होने से वायवीय दहै। (२) चक्षुरिन्द्रिय 
तैजस है, क्योकि बह स्पशं इत्यादि गुणौ के बीचमें रूपमात्र का अभिव्यंजक है] जिस 
प्रकार दीपप्रभा स्पशं इत्यादि गुणी मै रूपमा का अभिव्यंजक है, साथ ही तजक है, 
उसी प्रकार चक्षरिच्िय मी रूपनाच का अभिव्यंजक होने से तेजस है। (३ ) रसेन्द्रिय 
जलीय दहै, क्योकि वह स्पशं इत्यादि गुणां के मध्यमे रसमात्र का अभिव्यंजक है। जिस 
प्रकार दम्तों मै अन्तर्गत जल स्पशं इत्यादि गुणों मे रसमा का अभिव्यंजक एवं जलीय है, 
उसी प्रकार रसनेन्िय भी रसमाच्र का अभिव्यंजक होने से जलीय दहै (४) घ्राणेन्छिय 
पार्थिव दहै, क्योकि वह स्पशं इत्यादि गुणौ मै गन्घमाच्र का अभिव्यंजक है} जिस प्रकार 
कुम गन्ध को अभिव्यक्त करने वाला गे।घ्रेत स्पश आदि गुणो मं गन्धमाच का अभिव्यजकः 
हे, साथ ही पार्थिवै, उसी प्रकार गस्धमात्र का असिव्यंजक दोने से घाणेन्द्रिय पार्थिव 
है । इन इन्द्रियो को आदहंकारिक मानने बाले वेदान्ती इन अनुमान का खण्डन करते हुए 
इस विकल्प को उपस्थित करते दैक्रिं इन अनुमानोंसे देतु कोटिमं जौ अभिव्यंजकत्व 
कहा गया है, क्या वह॒ अपिव्यंजकत्व अभिव्यक्ति कै प्रति करणस्वरूप है १ अथवा अभि- 
व्यक्तीकरण के प्रति अनुम्राहकत्वस्प दहै? अथवा सामान्यतः अभिव्यक्तिकारणत्व रूप है 
अथवा वह इन्द्रियत्व रूप है १ इनमे प्रथम ओर द्वितीय कल्प समीचीन नदीं, क्योकि करण 
बही होता है जो अन्यान्य कारणों की अपिक्षा साधकतम माना जाता है। यह 
साधकतमत्व विवक्चा के अधीन है । कोईमी कारण अन्य कारणों की अपेक्षा अतिशयित 
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हेतत्वमात्रं वा १ इन्द्रियत्वं वा१न प्रथमद्वितीयौ, स्वेतरहेतुव्गप्रतियोगि- 
कस्य साधकतमत्वादेवेवक्षिकत्वेन साधनवैकव्यासिद्धिप्रसङ्गात्‌ । न तृतीयः, 
इन्द्रियाधिष्ठानतस्संस्कारादिभिरनेकान्तिकत्वात्‌ । न तुरीयः, साधन- 
वैकस्यात्‌ । सर्वेषां चागमवाधः । स एव धर्मिग्राहकवाधोऽपि, आगममन्तरेण 
गोरकातिरिक्तन्द्रियासिद्धः । किंञ्ित्करणपूविकेत्येतावतापि करणमात्र हि 


साधक माना जा सकता है) णेसी स्थिति मे अभिव्यक्ति के प्रति करणत्व यदि इच्दियसें 
विवक्षित होतो दान्तौ यं नदीं रह सकता, क्योकि इष्टान्त माने जाने बाते कारणोसेमी 
अविदायित स्ाधकत्व इद्दरियमे माना जाता हि, अतः वह अतिशपितसाधकस्वरूप करणत्व 
दृष्टान्तो मे नदीं रह सकता । अतः दृष्टान्त मे साधनवेकल्यकूपी दोघ आ जाता है । यदि 
यह करणत्व दश्रान्त कड जाने वले पदार्थो में ही विवक्षित दहो, तो वह पक्ष में अर्थात्‌ इन्द्रिय 
मँ रहेगादी नही, पेसीस्थितिसमे पश्चमे दहेतु का स्वरूपासिद्धिरूप दोष आ जाता है) द्वितीय 
कल्प के अनसार यदि यहं माना जाय किं अभिव्यक्ति के करण हष्रान्त माने जाने वाल्ते पटाथं 
हतो उन करणो का अनुग्राहक अर्थात्‌ इन्द्रिय सहायक दँ । एसी स्थिति मै करणानुग्राहकत्व- 
रूप देतु इन्द्रियम रहता दहै द््टान्तो मे नदीं] अतः दृष्टान्तौ में साधनवेकल्यरूप दोष अवद्य 
उपस्थित होगा] यदि इस दोष से वचने के लिये यह माना जाय किं अमिव्यक्तिका करण 
इन्द्रिय है १ इसका अनुग्राहक वे पदां है जो इष्टान्त माने ग्ये दतो यह देतु 
दृष्टान्तो मे विद्यमान रहता है, प्च श्र्थात्‌ इन्द्रियों मे नदीं) सी स्थिति पक्षमे दे 
का स्वरूपासिद्धिरूप दोष अवद्य दोगा । इन दोषों के कारण उपयुक्त दोनों कल्प त्याज्य दँ | 
सामान्यतः अभिव्यक्ति देवुत्वरूप तृतीय कस्य भी समीचीन नही, क्योकि चष्ुरादि इन्द्रियों 
का अधिष्ठान बनने बाल्ते नेत्रगोलक इत्यादि, तथा उनको संस्कत करने वाले मन्जनादि 
पदार्थो को लेकर इस प्रकार इस देठ म व्यभिचार दोप्र आजाता दहैकिं इन दार्थ में 
साध्य नदीं रहते है, किन्तु अभिव्यक्ति देव॒त्वर्प साधन रहता है । ये पदाथ भी किसी न किसी 
प्रकार रूपादि ज्ञान के कारण दै । इन्द्रियत्वरूप चदथ कल्प मी समीचीन नही, क्योकि वहं 
इन्द्रियत्वं रूपदेव दष्टान्तोंमे नहीं रहता है, अतः दशन्तो को लेकर साधनवैकल्य दोष 
उपस्थित होता है । इस प्रकार चारों कल्पौ के दोष दूषित होने से ये अनुमान त्याज्य ह । किञ्च, 
ये सभी अनमान शार से बाधित है, क्योकि शस्नौ से इद्िय आदंकारिक सिदध होते है। 
अतीन्द्रिय पदा्थंके विषयमे शाख अनमान से परवल दै। किञ्च यँ पर यह आगमनाध 
चर्मिमाहकवाध मी बन जाता हे! तथादहि--इन अनमान मे जिन इन्द्रियो को पश्च बनाकर 
उनमें भोतिकल्वरूप साध्य उपस्थित किया है, वे इन्दरियरूपी प्रदाथं है, इसमे क्या प्रमाण 
हे १ टेसा प्रदन उपस्थित होने पर शाख्र को ही प्रमाण रूप मे प्रस्व॒त करना होगा, क्योकि शास्र 
से ही इन्द्रिय सिद्ध द्यो सकते है, अन्यकिसी प्रमाण से नदीं । इन्द्रियों को प्रमाणित करने 
वाला शाख धर्भिमराहक प्रमाण है ] इन्द्रियो को जो साच सिद्ध करते है, वेदी शाछ्र इच्छया 
को आहंकारिक बतलाते है । यदि शाख्रसिद्धो को पश्च मानकर उनसे शाख विरुद भौतिकत्व 
को अनुमानं से सिद्ध क्ियाजाय तो अनुमान श्रवच्य ही धर्मिग्राहक प्रमाण से बाधितौ 
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सिद्धयेत्‌, नातिरिक्तम्‌ । गोलकादेसवैकल्येऽपि कायवैकर्याद्‌िरिक्त 


करप्यत इति चेन्न, ष्रकष्मस्य वेकस्यस्य मूषिकापघ्रातवीजवद्‌ दुदंशंत्वात्‌, 
परिमलादिप्रसर इव पाथिवगोल्कावयवविरोषध्रसरवशादेव विषयसम्बन्ध- 
सिद्धः, प्राप्यकारित्वाविरोधाच्च । अतोऽन्वयव्यतिरेकसिद्धस्यागमसिद्धस्य 
वा प्ीकारे ग्राहकप्रमाणवबाधोऽवजेनीयः । 


जा्येगेः } नेचमोलक इत्यादि अभिष्ठानो से व्धतिरिक्त इन्द्रिय शाख को छोडकर दूसरे किसी भी 
प्रमाण से सिद्ध नदीं हो सकते ! यहोँ पर यहं प्रश्न उठता है कि अनुमानग्रमाण से इन्द्रिय सिं 
किये जा सकते है । वह त्रनुमान यह है किं देखना इत्यादि क्रियाय किसी किसी करण से 
उत्यन्न होती है, क्थौकिये क्रियाय है! जिस प्रकार पाकादि क्रियायं काष्ट इत्यादि करणों से 
निष्पन्न होती दै, उसी प्रकार इन दशन आदि क्रियाओंको मी करण से उत्पन्न होना चाहिये । 
दरशन मादि क्रियां को उतपन्न करने बले जो करण है, वे दी चश्छुरादि इन्द्रिय दै} इस 
ग्रकार अनुमान रे इन्द्रिय सिद्ध होते दै 1 इन इन््ियो को केवल शास्र प्रमाणसिदध क्यो मानना 
चाहिये १ इस प्रश्न का उत्तर यद है किं उपयुक्त अनुमान से दशन आटि क्रियाओं के करण 
अवद्य सिद्ध होगे, किन्त वे करण नेचगोलक इत्यादि अधिष्ठानों से अतिरिक्तं नदीं होगि। 
परश्न--गोक्लक आदि मे किसी प्रकार की न्यूनता न रहने पर भी अन्धो को दशन इत्यादि 
नदीं होते है, इसशिये गोलक व्यतिरिक्त इन्द्रियों की कल्पना करनी पड़ती हे ] उन्तर--गोलक 
आदि मेँ हयी सृष्टम वेकल्य अर्थात्‌ न्थूनतारूपी दोष हो सकते है, जिनके कारण दशांन इत्यादि 
न्‌ सम्पन्न ह्य 1 सृष्षम दोष नदी दिखाई दे सकते 1 जिस प्रकार मूषिका के दारा संप्रा गया बीज 
अंकुर को उत्पन्न नदीं करता है, अत एव दिखा न देने पर भी जिस प्रकार उस बीज मे सुषम 
अदृश्य दोष माना जाता है, उषी प्रकार म्रकृतमे मी माना जा सकता है । गोलक आदि अधि- 
छानों से व्यतिर्ि इन्द्रिय अनुमानसे सिद्ध नदींदहो सकृते। प्रहन--यदि गोल्लक आदि 
अभिष्ठान ही इन्द्रिय हौं तोवे विषय देशों मै पर्हचकर विषयों से कैसे सम्बन्ध प्राप्त कर 
सकते हे ? क्योकि वे शरीर में दी रहनेवाल्ते पदाथं है । सिद्धान्त म यदी माना जाता हैक. 
इ निनो न वि करते है, अयिष्ठानेन्द्ियत्व पक्च से इन 
अर्थो की संगति कैसे हो सकती दै १ इससे नातिरिक्त इन्द्रिय मानना दी उचित प्रतीत 
होता है | उत्तर--जिस प्रकार सुगन्धित द्रव्य वाले डिव्बे से गन्ध निकल्लते समय सुगन्धाश्रय 
सृष््म कण मी निकल्ल कर बहत दूर तक फैल जाते है, उसी प्रकार पार्थिव नेत्रगोलक आदि से 
सृष्षम अवयव निकलकर विषय देशे मै प्हच जाते हँ । उन अवयवो कं द्वारा नेचगोल्लक आदि 
अधिष्ठानों का विषय सम्बन्ध हो जाता है। अत एव वह सिद्धान्त मी जो विषयदेशा में 
पचक इन्द्रियों का विषय प्राहकत्व माना जाता है, अधिष्ठानों को इन्द्रिय मानने पर भी 
सुरक्षित रहता है ! इस विवेचन से यही निष्कषं निकल्लता है कि नेचगोलक इत्यादि अधिष्ठान 
रहने पर प्रत्यक्ष होता है, अन्यथा नहीं । इन अन्वयव्यतिरेक सहचारों के ज्ञान से 
यही सिद्ध होता है, कि अधिष्ठानदी इन्द्रिय है} ये अधिष्ठान पार्थिव दै, वायवीय आदि नदीं । 
यदि इन्द्रियों को शास्रसिड माना जाय तोबेउन घ्नो से आहंकारिकि सिद्ध होते है, 


पथमः | माषाचवादसहितम्‌ ८९१ 


यच्वालोकाभावे जायमानो रूपसाक्षात्कारस्तेजःकरणकः, सूपसाक्षा- 
त्कारत्वात्‌ , सत्यालोके जायमानसूपसात्तात्कारवदिति चज्ुषस्तेजसत्व- 
मिति; तदपि न, आप्यायकतेजसा सिद्धसाधनात्‌, तेजसस्तत्र कारणत्वेऽपि 
तव्चत्ञुरेवेति नियामकाभावात्‌ ,-इन्द्रियबदेवावुद्‌मू तरूपस्पशंस्य कस्यचिद्भाद्य- 
तेजसोऽपि ग्रीप्मोप्मवत्‌ संभवात्‌ , उद्‌भूतरूपस्यापि साधने भवदभिमते 
न्द्रियस्यापि तथालप्रसङ्खन तमस एवासिद्धिपरसङ्गात्‌ , ईश्वरन्ञानेन चाने 


भौतिक नहीं । उपयुक्त अनुमान मे यदि अन्वयन्यतिरेक सिद्ध त्वक्‌ आदि इन्द्रिय पक्च माने 
जार्यै, तो वे उन अन्वयव्यतिरेक सहचाररूपी धर्मिग्राहक प्रमाणो से पार्थिव सिद्ध होगे, 
वायवीय आदि नहीं । अतः उनमें बायवीवत्व आदि को साध्य मानने पर धर्मिग्राहक प्रमाणनाघ 
अवद्य हयी उपस्थित होगा, तथा च यदि शाख्रसिद्ध इन्दियो को पश्च मानकर उनम भौतिकल्व 
सिद्ध किया जाय तो वे धर्मिग्राहक प्रमाण शास्रसे आहंकारिक सिद्ध होगि, अतः उस पक्षमें 
मी धर्मिप्राहक प्रमाणबाध अवद्य दयेगा । इस दोष से बचना असम्भव है। इन दोर्षोके 
कारण इन्द्रियो का भौतिकस्वाल॒मान खण्डित हो जाता है] 

ध्यत्तुः इत्यादि } इन्द्रि को भौतिक मानने वाल्ते चक्ठु को तेजस सिद्ध करने के लिये 
दूसरा अनुमान प्रवृत कस्ते दै । उनके अनुसार प्रकाश केन रहने पर मी अन्धकारमेजो 
रूप का साक्षात्कार होता है, वहं तेजरूपी करण से उत्पन्न है, क्योकि चह स्पका 
सा्चात्कारक है} जिस प्रकार प्रकाश के रहते समय देने वाला रूपसाक्षात्कार उस प्रकाशरूपी 
तेज से उत्पन्न होता है, उसी प्रकार प्रकाशभावमे मी हीने बाला रूपसाक्षात्कार तेजरूपी 
करण से ही उत्पन्न होता है) वहं तेजरूपी करण चकु दहीदहै, क्योकि प्रकाशभाव के समय 
अन्य तेज का होना असम्भव है इस अनुमान से चक्षु का तैजसत्व सिद्ध होता है। 
इसका खण्डन इस प्रकार है--इस अनुमान के द्वारा प्रकाशमावमें होने बाले रूप 
साक्षात्कार का कारणो तेज सिद्ध होता है, वह सिद्धान्ते माल्य चक्षुरिन्द्रिय का 
पोषक तेज मी हो सकता है! तथा च सिद्धान्तमान्य उस तेन को लेकर सिद्धक्ाधनत्व दोष 
उपस्थित हो जाता है} इस्त अनुमान के अनुसार उस पोषक तेज से व्यतिरिक्त तेज की सिद्धि 
नदीं येगी । किं च, वयँ पर तेज कारण होने पर मी वह चक्षु दी है, रेखा कोद नियम नही, 
क्योकि इन्द्रिय की तरह ही अनुद्मूत सूयस्पशचं वाला के बाह्य तेज मी वों पर उसी 
प्रकार हो सकता है, जिस प्रकार ग्रीष्मकाल की रात्रिम अनुद्भूत रूपस्पशंः बाली गमीं रहती 
हे! यदि उस अनुमान से उद्भूत रूप वाले तेजको ही कारणरूप में सिद्ध किया जाय) तो 
आपके कथन्‌ के अनुसार वहोः कारण सिद्ध दोने वाते च्चुरिन्द्रिय को मी उद्भूत रूप वाला 
ही मानना होगा, वैसा होने पर अन्धकार कौ वयँ स्थिति होदही नहीं सकती, क्योकि 
उदूभूत रूप वान्ते तेज ओर अन्धकार मेँ नित्य विरोध है) किं च, उस अनुमान से दैश्वरक्ञान 
को लेकर व्यसिचार दोष उपस्थित होता है, क्योकि दैदवर को होने वाला रूपसाक्षात्तार- 
रूपी ज्ञान सित्य है ] अतः वह तेजरूपी करण से उत्पन्न नहीं होता } साध्यरहित उस ईंदवरज्ञान 
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कऋान्त्यात्‌ , अनित्यत्वेन विशेषणेऽपि स्वाप्नयोगिसाचतात्काररनेकान्त्यात्‌ । 
सर्वव्यमिचारस्थलन्यतिरिक्तत्वे सतीति विशेषणे तककोशलम्‌ ¦ एवमनु- 
मानान्तरेऽपि यथासंभवं दषणमूद्यम्‌ । 


८ अभ्राक्रतश्रोत्रादौ विशेषस्य निरूपणम्‌ ) 


अप्राकृतश्रोत्रादिषु तु अक्तश्चरादीनां करणाधीनज्ञानप्रसराभावेऽपि 
स्वेच्छया परिग्रहवशाद्विषयसहकारिनियमे न निर्थन्धः। तत्तदधिष्ठान- 
विरोषादिमिस्तल्लत्तणम्‌ । 


म रूपसा्चात्कारत्व खूप हत॒ ह, अतः व्यभिचार दोष है | इस व्यभिचार को दुर करने 
के लिये अनिर रूपसाक्षात्कारत्व को देव॒ मानकर यदि यह कहा जाय कि नित्य ईश्वरज्ञान मे 
यह हेतु नदीं है, अतः व्यभिचार नहीं है; तव तो स्वप्न में होने बाले रूपसाक्षात्कार एवं 
योग्यो को होने वाले रूपसाक्षात्कारो को लेकर व्यभिचार दोप इस प्रकार होगा किं उन 
रूपसाक्तात्काये से तेज के कारणनदहोने सेवे साध्यरदित दै, क्योकि स्वप्न मे इन्द्रिय 
उपरत हो जाते है, उनम अनित्य रूप साश्चात्कारत्वरूप देत विद्यमान है, अतः व्यभिचार 
अवश्य होगा । वदि इन व्यभिचासेंको दूर करने के लिये (सकवेव्यभिचारस्थलन्यतिरिक्तत्वे 
सति रूपसाष्तात्कारस्वात्‌ः इसको देत मानाजाय तो तककौश्ल प्रकाशित होगा। 
किच, हम लोगों की असर्व्ञता के कारण सभी व्यभिचारस्थलो के दुलेय होने से देवं 
अज्ञानसिद्ध दोघ भो होगा}! इसी पकार इन्द्रिय भौतिकत्व साधक अन्यान्य अनुमानौं 
म दोषों को यथा सम्भव समम्हना चाहिये । 


८ श्प्राज्खत श्रोत्र जादि की विहेषता ) 


“प्राकृतः इत्यादि । शुद्धसच्वमय अप्राकृत श्रोत्रादि इन्द्रियो मे यह विशेषता है 
कि उनम विषयनियम (अर्थात्‌ इस इन्द्रिय से यही विषय ण्ीत दौताहै) एवं 
खहकारिनियम ( अर्थात्‌ इस इन्द्रिय का यही पदां सहकारीदहै >) मे कोई 
निर्बन्ध नहीं है, उनकी इन्द्रियों समी पदार्थो के विषय में ज्ञान करा सकती है, क्योकि उनके 
ज्ञान का पसार स्वयं होता है} जिस प्रकार हमलोमोंका ज्ञान इन्द्रियादि करणो के अधीन 
होकर प्रत होता है, वैसा उनका नहीं है । उनका ज्ञान स्वयं सवत्र प्रसृत होता है। वे 
स्वेच्छा से इन्द्रियो का ग्रहण करते हँ } प्रश्न-ेसी स्थितिमे उन अप्राकृत भरोत्रादि इन्द्रि 
काक्या लक्षण दहै? शब्दादि गुणों मे शब्दमाच्र का प्रत्यश्च कराने वाल्ली इन्द्रिय श्रो है। 
इस प्रकार के लक्षण उनम समन्वित नदीं होते, क्योकि वे सभी पदार्थौ के वि्रय मे परव्यक्ष- 
ज्ञान को उत्पन्न करते ह 1 उत्तर---उन अप्राकृत शोच आदि के लक्षण उन अधिष्ठानोँको 
लेकर इस प्रकार होति है कि कर्णशष्डुल्यवच्छि्न प्रदेश मे रहने वाली इन्द्रिय श्रोच्दै, 
वं नेचगोल्क मँ रहने वाली इन्द्रिय चक्षु है, इत्यादि । 


परथमः ] भांधानुवादसदितम्‌ ठरे 
( बौद्धानां बुद्धसावेज्ञवादस्य खण्डनम्‌ ) 

बौद्धास्तु बुद्धश्क्षुषेव सवं जानातीति वदन्ति, तदयुक्तम्‌, तादशचभवदः 
भिमतसावल्ये प्रमाणाभावात्‌ । चज्ञःरकषतारतम्यं कचिदिभान्तंप्रकषतार- 
तम्यत्वादित्यादेरपि चज्ुर््राह्यवरगे एव सर्वातिशायित्वसंभावनया तदतिलङ्घनेन 
रसादिविषयविश्रान्त्ययोगादिति । 

( प्रक्रतकमेंन्द्रियनिरूपणम्‌ ) 

अथ॒ कर्मेन्दरियम्‌- उचारणादिष्वन्यतमक्रियहतुलं तल्लक्षणम्‌ । 

तत्‌ पथ्वधा वागादिभेदात्‌ । वर्णोचिारणकरणमिन्दरियं वाक्‌ । तच्च हत्कष्ठ- 


( बोदधों के उद्धसावंज्यवाद्‌ का खण्डन ) 

धोदधास्तु" इत्यादि । बौद्ध कहते है कि बुद्ध चक्षु से ही सत्र पदार्थो को जानते है। 
उनका यह कथन समीचीन नहीं, क्योकि बौद्धो के ममिमत उस सर्वज्ञता मे कोई प्रमाण नीं । 
प्रन क्योकि प्रमाण नही, उसके विषय म अनुमान प्रमाण है! वह यह दै कि चक्ुरिन्दरिय 
के उत्कषमे इस प्रकार तारतम्य है किं कोई चक्षु अल्प पदार्थोका ग्रहण करता है, तथा 
कोई चक्षु अधिक पदार्थो का ग्रहण करता है) इस चक्षुः्रकष॑तारतम्य की कीं पर 
विभ्रान्ति होनी चादिये, क्योकिं यह ॒प्रकषंतारतम्य है 1 जिस प्रकार अन्यान्य प्रकषतारतम्य 
कहीं-कहीं विश्रान्त होते है, उसी प्रकार चक्चुःप्रकषेतारतम्य की भी विश्रान्ति आक्यक है | 
विशान्ति होने पर ेसा एक चक्षु मान्य होगा जो सब पदार्थौ का प्रहण करता है } वह चक्षु 
बुद्ध का है । अतः उपर्युक्त चष्ुलक्षण म अव्याप्ति होगी । उत्तर--इस चक्षुःप्कष॑तारतम्य 
की विश्रान्ति वैसे चक्षु मेँ ही मानना उचित है। जो चक्र््ाह्य पदार्थौ म उन सर्वाधिक पदार्थो 
का ग्रहण करता है, जिनका रहण अन्यान्य चक्षुरिन्दरिय नहीं कर सकते; यह कल्पना सवथा 
अयुक्त है । सर्वोत्कृष्ट बह चक्षु इस नियम--रूपादि पदार्थौ का प्रहण करनेमे ही चक्षु 
समर्थं दै--का उल्लंघन करके रसादि विषयो का मी ग्रहण करता है । इस प्रकार कल्पना 
करके उस च्छु की रस आदि विषयौ मँ विश्रान्ति मानना अनुचित है। अतः यहाँ 
अव्यति नहीं हौ सकता । 

८ म्राकृत कमंच्छर्यो का निरूपण ) * 

'अथ' इति । आगे कर्मेन्द्रियं का निरूपण होता है । वर्णेच्यारण, दिल्पनिर्माण, 
संचार, मलमूत्र विसजंन एवं आनन्द सम्पादन इन क्रियाओं म किसी एक क्रिया का जो साधन 
होता है, वह कमेँन्दरिय है । यही करमँन्द्रिय का लक्षण है । यह करमेन्दरिय पाँच प्रकार का है-- 
(१) वाक्‌ , (२) पाणि, (३) पाद्‌, (४) पायु ओर (५) उपस्थ । इनमे वणं चारण का साधनः 
बनने वाली इन्द्रिय वाक्‌ है। यह वागिन्द्रिय का लक्षण है । यह इन्द्रिय हृदय, कण्ठ, जिहा- 


मूल, ताल, दन्त, ओष्ठ, नासिका ओर यिर इन्‌ आठ स्थानों मे रहतौ है । शुक इत्यादि कुं 


प्राणियों को छोडकर अन्य पक्षी इत्यादि प्राणियों में वर्णोज्वारण करने की शक्ति नहीं रहती है । 


टर न्यायसिद्धाञ्जनंम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छैदः 


जिह्वामूरतालदन्तोष्ठनासामू धंरूपस्थानाष्टकठरत्ति । शुकादिव्यतिरिक्तविहङ्गा- 
दीनां तत्तददृष्टसंस्थानादिसदकारिविरहाष्र्णोचारणाशक्तिः । शुकादीनामपि 
किञित्तदेषम्यादचारणवेषम्यम्‌ । 


शिल्पकरणमिन्दरियं पाणिः स च मचुभ्यादीनामङ्गुस्यादिषत्तिः। 


वारणादीनां नासाघ्र्तिः । नु ताल्ुपादादिमिरप्यभ्यासपाटवान्पौक्तिक- 
ग्रथनल्लिपिकरणादिशिखदशेनात्तत्रापि तदत्तिरास्थेया । सस्यम्‌, मात्रया 
तदत्तिरस्त्येव पिरोधामावादशमभेदेन, इन्द्रयान्तरन्याप्र दशेऽवस्थानादेश्वज्ञ 
स्पशनादौ दशनादिति । 

सश्चरणकरणमिद्धरियं पादः । स च मनुष्यादीनां चरणादिश््निः। 
भ्ुजगपतगादीनां तूरःपक्षादिष्ठत्तिः । तदुक्तं करणपादाष्टमाधिकरणे-- “सर्पाः 
पादात्‌ कर्मन्द्ियाद्ते बच्तसा गच्छन्ति । तेषां गतिशक्तिरुरसि, तस्मादुरगा- 


उसका कारण यहहै कि वर्णेच्ारण के लिये अपेक्षित उन स्थानों का उचित संस्थान एवं 
अदृष्ट इत्यादि सहकारिकारण उन प्राणियों मे नदीं होते, अतः वे वर्णोचारण मे असमर्थं ३ । 
शुक इत्यादि को मी उन कारणो में थोड़ा वेषम्य हैः अत एव उनके उच्चारण 
सभी वैषम्य होता दै। 

“शिल्प इत्यादि । शिस्प का साधन बनने बाली इन्द्रिय पाणि है ] यह पाणीन्द्रिय का लक्षण 
हे । यदह मनष्यादि प्राणियों के श्गुलि इत्यादि अंगो मं रहती है । दायी इत्यादियों की नातिका 
अर्थात्‌ शड के अग्रमागमे रहती है प्रशन--लोकमे देखा जाता है कि अभ्यास पाय्व 
होने पर तालु आर पाद इत्यादि अंगोँसे मौतियोँका गुंथना ओर लिपि निर्माण इत्यादि 
शिप ह्येते ई, एेसी स्थिति मे इन अंगोँसंमी पाणीन्द्रिय का सद्भाव कयो नहीं माना जाता! 
उत्तर--उन श्रंगोमे मी स्वल्प माच्रामं पाणीन्द्रियं र्दतीदहीडहै) किमी प्रदेश मँ अधिक 
मात्रामे दूसरे प्रदेश मे अल्पमात्रामं रहने मे कोद विरोध नदीँदहै। यपि तालुमें 
वागिन्द्रिय तथा चसणमे प्रादेन्द्रिय रहतीहै, तथापि वर्ध पाणीच्ियके रहनेमे को 
विरोध नहीं है, क्योकि एक इन्द्रिय क द्वारा अधिष्ठित अंग में दूसरी इन्द्रिय का सद्धाव चक्षु 
ओर त्वगिन्छरिय इत्यादि के विषय मे देखा गया है, नेच्रगोक्तक मे चकु ओर स्वगिन्द्रिय 
मिलकर रदती द ! अत एव उनसे रूप ओर स्पशं का प्रत्यक्ष होता है । 

संचरणः इत्यादि । जो इन्द्रिय संचार का साधन है, वह पादेन्द्रिय है) यही इसका 
लक्षण हे! वह मनुष्य आदि के चरण हृत्यादि श्र॑गोमे रहती है, तथा सपं ओर पक्षी 
इत्यादि प्राणियों के छाती यर पक्ष इत्यादि अंगों मे भी रहती है । अत एव न्यायत के. 
करणपादाष्टमाधिकस्ण मे यह कहा गया है कि सपं पादरूपी कर्मेन्द्रिय केचिनामील्कातीसे 
चलते है, उनके चलने की शक्तिद्कातीमे है, अत एव वे वक्षस्थल से चलने के कारण 
~ उरगः एवं पादौ सेन चलने के कारण पन्नगः कटे जाते है} यद्य पर सर्पौ में जो पादरूपी 


प्रथमः | माषीनुवादसदितम्‌ ८५ 


स्ते पन्नगाश्च” इति । “पादात्‌ कर्मन्द्रियात्‌” इत्यवयव विक्ेपलक्षणा, स्वेषा- 
मपि जन्तूनामेकादशेन्द्रियव्च्वेन साक्षादिन्द्रियनिषेधायोगात्‌ । तस्य च 
तत्तत्संस्थानादिसहकारेण स्थलजरगगनादिसश्चारदेत॒ता, बिहगादि- 
परकायगप्रवेशोऽन्वयव्यतिरेकदर्शनात्‌ । 


मलादित्या्मकरणमिन्द्ियं पायुः । स च तत्तदवयवघरत्तिः, विहङ्ग 

विशेषादीनां त॒ सखादिव्रत्तिः। तयोक्तं तत्रेवाष्टमाधिकरणे-- यथा वा 
न्धालादीनामास्येन षिण्मूत्रविस्षगः" इति 1 
आनन्दविशेषकरणमिन्दिययपस्थः । स च मेहनादिषत्तिः। 
( कर्मन्द्रियसमयथंनम्‌ ) 

ये तु कर्मेन्द्रियाणि नाभ्युपगच्छन्ति, तैक्ञनिन्द्रियाणि नाभ्युपेयानि, 
तकौगमयोरुमयत्रा विरषात्‌ । चज्ञुर्गोककादाविव टष्टवैकल्येऽपि पादादौ 
संचारादेः क्रचित्‌ सखक्मदोषविशोषेण प्रतिबन्धादिति । 


कर्मेन्द्रिय का अभाव कहा गया है, उसका तात्पवं चरण इत्यादि श्रंगों के अभावमें दै, 
पाद्रूपी कर्मेन्द्रिय के अमाव मै उसका तात्प नहीं है । वहं प्रयुक्त "पादात्‌ कमँन्द्रियात्‌ 
इन शब्दों की चरणाद्यंगो मे लक्षणा माननी चाद्ये, क्योकि समी बद्ध जीवों की एकादश 
इृच्दियोँ प्रलय अथवा मोक्ष ठक बनी रहती दै, उन इन्द्रियो का साक्षात्‌ निषेध नहीं 
दो सकता } दँ, इन्द्रिपाधिष्ठान च्रंगौका अभाव दो सकता हे] यह पादेन्द्रियं विलक्षण 
अवयव रचना बाले अंगों की सहायता ज्लेकर स्थल, जल ओर नमम संचार का साधन 
बनती है । यह अन्वय ओर व्यतिरेक देखे ग्ये दहै कि योगी पक्षी इत्यादि दुसरे जीवों के 
शरीर मेँ प्रविष्ट होने पर उडयन आदि कस्ते है, अन्यथा नदीं । इससे सिद्ध होता हैकिंएक दहो 
पादेन्द्रियं विलक्षण अंगों की सहायता लेकर विलक्षण सूप मँ संचार को सम्पन्न करती है) 
मलादिः इत्यादि 1 जो इन्द्रिय मल्ल दिके व्यागनेमे साधनदहै, बह पायुहै। 

रदा इत्यादि अंगोंमे रहती है। पक्षिविशेष आदि के सुख आदि अंगोंमें रहती है, 

यह बात न्यायतच्व के करणपादाष्टमाधिकरण यें इस प्रकार कदी गई है, कि मान्धाल् श्र्थात्‌ 


र इत्माहि रव § त्रिरा जजर सनका वि 


आनन्दः इत्यादि । जो इन्द्रिय आनन्द विशेषघका करण है, वह उपस्थ है। यदी 
इसका तक्षण है ¡ वह उपस्थ मेद्‌ इत्यादि अंगो में रहता है | 
( क्मँन्दर्यो कऋा समन ) 
धयेतुः इति । जो वैशेषिक इत्यादि दाशेनिक केन्द्रिय को नहीं मानते ह, उन्है ज्ञानेन्धियों 
को भी नहीं मानना चादिये । दोनों के विषय मँ तकं ओर शास्र. समानरूप रखते ह । श्र से 
दोनौ सिद्ध होते ई, तकं से दौनों का खण्डन भी हो सकता है] जिस प्रकार नेजगोलक इत्यादि 


८8 न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 
( इन्द्रिय संख्यापरिमाणादि निरूपणम्‌ ) 

एतेषां संख्यानिणयाधिकरणोपसंहारे म्यम्‌--“इत्यादिश्रतिस्म्रति- 
सिद्धन्द्रियसख्या स्थिता । -अधिकसंख्यावादा मनोवृत्तिमेदाभिप्रायाः 
न्यूनव्यपदशास्तु तत्र तत्र विवदितिगमनादिकायविशेषप्रयुक्ताः'' इति । 

अणुतवं॒चेषाएुपलब्ध्ययोग्यपरिच्छि्नपरिमाणल्यमात्रमेव “अण ८ 
इति सत्रोक्तमिति भाष्ये व्यक्तम्‌ । “एते सवं एव समाः, सवं एवानन्ताः” 
इति भ्र तिस्तूपकरणत्वसाम्यम्‌ “अथ यो द्यताननन्तानुपास्ते इत्युपास्य- 
तया विहितप्राणविशेषणभूतकायवाहूस्यं चामिप्रेति । अत एव तेषां परिच्छित्न 


मे किसी वेकल्य अर्थात्‌ न्यूनता का दशन होने प्रमी किसी दोषविशेष के कारण चाक्षुष 
प्रत्यक्ष न रोने से यह मानना पडता है कि नेत्रगोलकव्यतिरिक्त एक चक्षुरिन्द्रिय है, जिसकी 
शक्ति दोघविशेष के कारण कुण्ठित हो जाती दै, उसी प्रकार चरणादि अंगों में न्धूनता 
दिखाद्ै न देने पर मी किती दोषविशैष के कारण संचार इत्यादि क्रियाओं के 
सम्पन्न होने से यह मानना पडता है किं चरणादि अ्रंगो से व्यतिरिक्त पादादि 
कमन्द्रर्यौ दै, जिनकी शक्ति दोषो से कुण्ठित होतीहै। यह तक ज्ञनेन्धियो की भोति 
कर्मेन्दरियो को मी सिदध करता है। 
( इन्द्रियों की संख्या शरोर परिमाण श्रादि का निरूपण ) 

"एतेषाम्‌ इति । इन इन्दियो की संख्या का निर्णय करने के लिये प्रदत अधिकरण 
के उपसंहार म श्रीभाष्य मँ यह अथं वणितदहै कि श्रुतिं ओर स्पृतियौ के अनुसार 
इन्द्रियो की संख्या २१ है। मनकी विभिन्न वृत्तियों को लेकर शाख्नों मे इन्द्रियो की 
3 अधिक संख्या का भी वणन मिलता है। 

10 यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह । 
बुद्धिश्च न विचेष्टेत तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 

इस भृति वचन में पंच ज्ञानेद्धिय) उदधि ओर मन, ेसे सात इन्द्रियों का जो वणन 
मिलता हे, उसका तात्पयं यद्य है कि मोक्षप्राप््यथं गमनरूपी परम गति में वे सहायक होते 
है इस प्रकार न्यून संख्या निदेशु का माव सममना चाहिये | 

अणुत्वं च' इत्यादि । अणवश्च' इस ब्रह्मसूत्र मँ इन इन्द्रियो का अणुत्व सिद्ध किया 


गया हे । ये इन्द जानने के अयोग्य परिच्छिन्न परिमाण से युक्त ई । यदी इनका अणु है 

३२. “शच्च द्रष्टन्यं च, श्रोत्रं च श्रोतच्यं च, घ्राणं च घ्रातव्यं च, रसनं च रसयितच्यं च, त्वक्‌ 

च स्परयितेष्यं च, वाक्‌ च वक्तव्यं च, हस्तो चादातच्यं च, पादो च गन्तज्यं च, पायुश्च 

विसजयितव्यं च, उपस्थाश्चानन्दयितन्यं च, मनश्च मन्तव्यं च, बुद्धिश्च बोद्धन्यं च, 

+ अदङ्कारश्चाहङ्कतन्यं च, चित्तं च चेतभ्यं च” इस प्रदनोपनिषत्‌ के वचन मेँ इन्द्रियो की 

(4 -8) अधिक संख्या का वणेन मिता है) इस वचन. म वर्णित अधिक संख्यावाद्‌ 
यहौँ अभिप्रेत हे । 
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विचित्रपरिमाणत्व स्थितम्‌ । विकारशीलत्वाचच मश्नकमातङ्कादिनानादेहेषु 
विचित्रपरिमाणस्वम्‌ । कालभेदेन परिमाणमेदाविरोधं ज्ञने समथेयिष्यासः । 

सर्वेषां चेषां स्वाधिष्ठानदोषादिरेव दोषः । सुषुष्त्या्यवस्थास्िव स्था- 
वराद्यवस्थास्वदृष्टादिवशात्‌ तत्तद्रत्तिनिरोधतारतम्यम्‌ । प्रबलादष्टसहकारा- 
दन्धवेयो मिप्रभृतीन्द्रियाणामतिषक्ष्मव्यवहितविषयता । 

उत्पत्तेरारभ्यादृष्टवश्चात्‌ प्रतिपुरुषनियतानासपि तेषां जीववत्परकायप्रवेश्े 
विशिष्टाच्टान्तरवशात्‌ कायवदेव परोपकारकत्वम्‌ , स्वेन्दरियेः सह सवत्र 
प्रवेशात्‌ तेषामेव वा तत्राप्युपकारकत्वम्‌ । सखतकायम्रवेशो दि स्वेन्दरियेरेव 
तथा । जीववत्परकाय प्रवेशोऽपि स एव समाधिरुचितः । 


अणुपरिमाण नहीं । यह अथं उसी सूत्र के माष्यमे व्यक्त है। "एते स्वं एव समाः, सवं 
ए.वानन्ताः' यह श्रुति यह जो बतलाती है किये सभी इच्दरर्योँ सम है, एवं अनन्त टै, इसका 
यह भाव नहींहैकिसमी इन्द्रिया समान परिमाण रखती हौं, तथा समी विभु; अपितु 
इसका तात्य यही है किं ये समी इन्द्रियों समानस्य से जीवों का उपकरण बनतीर्है, 
तथा अनन्त कार्यं करती ह । यह कायं बाहुल्य अथ यो द्येताननन्ताचपास्ते" इस भ्रति के दारा 
विहित प्राणोपासन मे प्राण अर्थात्‌ इन्द्रियों के विशेषण रूप मेँ उपास्य कहा गया है | अत एव 
इन इन्द्रियों मे परिच्छिन्न विचित्र परिमाण मानना पडता है, क्योकि तगिच्दिय सम्पूरणं शरीर 
म व्या्त होकर रहती है, अन्य इन्द्रियोँणेसी नहीं दहै) विकार को प्राप्त ह्येना इच्दियोंका 
स्वभाव है] अत एवये इन्द्रियां मशक ओर गज इत्यादि नाना शरीरो मे नाना प्रकार से 
विचि परिमाणौको प्राप्त कसती ईै। मरकशरीर को छोड़कर गजदरारीर सें प्रविष्ट होने पर 
अधिक परिमाण वाली बन जाती है, तथा गजश्रीर को छोडकर मशकशरीर मे प्रविष्ट होते ही 
अल्प परिमाणको प्राप् हौ जाती दह] कालभेद से विभिन्न परिमाणं को अपनानेसे कोद 
विरोध नदीं । ज्ञान का निरूपण करते समय हम उपर्युक्त अथै का समर्थन करेगे ] 
सवषाम्‌ इत्यादि । इन इन्द्रियो मे स्वमावतया कोई दोष नहीं है, अपितु इनका 
अधिष्ठान बनने बाले अंगों मे विद्यमान दोषदही इनका दोष दहै। अत एव किसी श्सीर से 
अन्धा बना हुआ जीव यदि दुसरे शरीरकोौ धारण करे तो देखने लगता है । स्थावर 
इत्यादि अवस्थाय प्राप्त होने पर अष्ट आदि के कारण इन इद्दियौ कौ त्ति के निरोध 
मे उसी प्रकार तारतमभ्य दहै, जिस प्रकार सुधुसि इत्यादि अवस्थां होता है) प्रबल 
अदृष्टरूपी सहकारिकारण के अनुसार गन्धवं ओर योगी इत्यादि की इन्द्रिया अति सूक्ष्म ओर 
व्यवहित पदार्थो का प्रहण करनेमे भी समथ होती द| 
“उत्पत्तेः इत्यादि ! प्रवन--उत्पत्तिकाल से दही इन्द्र्यो अदृष्टानुसार प्रतिपुरुष 
इस प्रकार नियत रहती है किं अमुक अमुक इद्दिय अमुक अमुक जीवकीदहै। इस 
प्रकार व्यवस्थित रहने बाली इच्द्ियोँउन योगी इत्यादि जीवों की कैसे उपकारक हो सकती 
है, जो उस परकायमे प्रविष्ट होते है, जो पहल्ते से दी जीव से युक्त ह १ उत्तर--इच्दर्य 


द्वं न्यायसिद्धाञजनम्‌  जडद्रन्यपरिच्छेदः 


स्मतिशध-- 
शरीरं यदवाप्नोति यचप्युत्रामतीश्वरः । 
[ब # ५ ¢ ५ 
गृहीत्वैतानि संयाति बायुगन्धानिवाशयात्‌ ।। इति । 
मृतकायस्य च परकायन्यवहार उपचारात्‌ । परकायारम्भकशरीरेकदेशै- 
रस्थ्यादिभिः प्रविष्टस्य कायलक्षणसघात आरभ्यते | तदा च स्वशरीरं 
मरतमेव । स॒तपरकायप्रवेश्चवत्‌ पुनः प्रवेशः । अनेकश्चरीराधिष्ठानशक्तानां तु 
यथेष्टम्‌ । शरीरविनाश्चे चेन्द्रियाण्याप्यायकैर्मात्रया दीयन्ते, शरीरान्तरे 
0 क [५ [कप्‌ [क 

पुनरापूयन्ते । अुक्तपरिव्यक्तान्यन्यपरिगृहीतान्यपरिग्रहीतानि वा यावत्‌ 
प्रलयमव तिष्ठन्त इत्यादिकं द्रष्टव्यम्‌ । 
प्रत्येक जीव मे व्यवस्थित रूपसे रहती है, इसमे कोई सब्देह नदीं । वेसाहोनेपरमीवे 
इन्द्रर्यौ दस्रौ के शरीरोमे प्रविष्ट होने बल्ले योगी इत्यादि जीवों के बलवत्तरं अदृष्ट के 
प्रभाव से उनकी उसीं प्रकार उपकारक योती दहै, जिस प्रकार दुसरी के शारीर उनके 
उपकारक होते है} यद थम समाधानदै। दूसरा समाधान यह दहै कि योगी इत्यादि जीव 
अपनी इद्धियों के साथ दही दूसरों के शरीरो मे प्रविष्ट होती है, अतः अपनी इद्धि ही उनकी 
वँ उपकारक दयेती दै । मृतक के शसैरमे योगियो को अपनी इन्द्रियोंकेसाथदही प्रविष्ट 
होना पड़ता है, क्योकि वँ दूसरे जीवों की इन्द्रियो उनके साथ निकल जाने से नही 
रहती दहै । जीवविशिष्ट शरीरमे प्रवेशके प्रसंगमेभी वैसे दी मानना उचित है। अतः प्रथम्‌ 


समाघान से द्वितीय समाधान प्रामाणिक सिद्ध होता है) किं च, गीता के “शरीरं यदवाप्नोति 


। 


हस श्लोक से यह बतलाया जाता है कि जीव जिस शरीर को प्रात हो, तथा जिस शरीर से 
निकले, वटौ इन्द्रियों का स्वामी जीव भूतसृष्ष्मौ के साथ इन इच्द्ियोंको लेकर उसी 
प्रकार जाता है, जिस प्रकार वायु सुगन्ध द्रव्यो के स्थान से सृष्धमावयवों के साथ गन्धौको 
लेकर अन्यत्र जाता है 1 इससे योगियों का इन्द्रियों के साथ परशरीर में प्रवेश करना प्रमाणित 
होता है । ग्रेतक का शरीर भी परशरीर ही कहा जाता है । दग्धपट मे परज्यवहार के समान यह 
यवहार लक्षणा के अनुसार होता है, क्योकि मर जाने के बाद्‌ उसमेंओीवके न रहने से उस 
शरीर को दूसरे जीव का शरीर कना मुख्य रूप से संगत होता है } किं च, जीव निकलने पर 
शारीररूप में नदीं रहता है 1 पले वह शरीर दूसरे जीव का था, इससे साम्प्रतिका मावेऽपि 
मूतपूवंगतिः' इस न्याय के अनुसार भूतपूर्वं स्थिति को लेकर लक्षणा से ही उस व्यवहार 
कौ संगति माननी चाहिये | उस पर शरीर के आरम्भक अस्थि इत्यादि शरीरकं देशोंसे 
उस जीव--जो इन्द्रियो के साथ परशसैर म प्रविष्ट होता है-के लिये शरीररूपी संघात 
उत्पन्न होता है 1 उस समय उस जीव का निज शरीर मृतक द्यो जाता है! उस अपने 
निज शरीर मेँ उस जीव का पुनः उसी प्रकार प्रवेश होता दै, जिस प्रकार सरत परशरीर 
पले प्रवेश हरा था । प्रवेश के बाद्‌ शरीररूपी संघ्रात उव्पन्न होता है । जो योगी एके साथ 
अनेक शरीरो को अधिष्ठित कर सकते है, वे अपनी इच्छा के अनुसार अनेक शरीरो में 
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( कर्मन्द्रियाणां प्र्तिरारीरमुसत्तिविनाशविषये विचारः ) 
नव॒ कर्मन्द्रियाणां शरीरेण सदोतपत्तिविनाश्चौ, न पुनः शरीरान्तरममनः 

मस्ति । तथा हि सारेऽभिहितम्‌-- “हस्तादयोऽपीन्द्रियाणि, जीवे देहान्तर- (^. र 
स्थिते उपकारकत्वाविशेषात्‌" इति । एवं माष्येऽप्युक्तम्‌-“न समवेन्दरियाणि, 
रपि स्वेकादश्च, हस्तादीनामपि शरीरे स्थिते जीवे तस्य भोगोपकरणत्वात्‌ 

¢ ~ [3 ~ 
कार्यमेदाच्च । दश्यते हि भरोत्रादीनामिव हस्तादीनामपि काय॑मेद 
आद्ानादिः" इतत, ^न्युनत्वन्यपदेशास्तु ततर तत्र विवद्ितगमनादिकायं विकेष- 
प्रयुक्ताः” इति च । दीपे तु व्यक्तमेवोक्तम्‌-- “तत्र श्रोत्रादीनि जीवेन सह 
शरीरान्तरगमनेऽपि गच्छन्ति । वाग्घस्तादीनि कर्मेद्दियाणि तु स्थिते 
प्रविष्ट हो सकते है, वे ठन शरीरो से किसी एक शरीर मेँ रहते दै, ्योौकि जीव अणु ईह; 
तथापि अपने घर्मभूतक्ञान के बल से उसी प्रकार दूसरे शरीरो को अधिष्ठित करते दै, 
जिस प्रकार जीव हृदय मे रहने पर॒ धर्मभूतन्ञान के दवाय चरण इत्यादि अंगों पर अधिष्ठान 
करता है। शरीर नष्ट होने पर इन्द्रियो कु-कुछ पोपक तत्वों से रहित हौ जाती दै, 
दूसरे शरीर मे पर्ुचने पर पुनः पोषक त्वौ से मर जाती दै । मुक्तौ के द्वारा व्यक्त इन्द्रियौः 
चाद दुसरे जीवों से परिण्दीतदीयान हौ, वे प्रलयकाल.तक्‌ वरन बनी रहती ह । प्रलयकाल में ही 
उनका नाश श्रतिसिद्ध है, एेसी रेसी वातं व्यान देने योग्य है । 

( कर्मेन्द्रियो की प्रति शरीरं उत्पत्ति ओर नाश के विपय मे विचार ) 

(नुः इत्यादि । यदं पर यह पूवंपक्च उपस्थित होता है कि कमेँन्द्िर्यो शरीर के साथ 
उत्पन्न एवं विनष्ट होती रहती ईह, उनका दुसरे शरीर में प्रवे इत्यादि नहीं होता } सार अ्न्थ 
सें श्रीमाष्यकार श्रीखामी जीने काहे कि पाणि इत्यादि मी इन्द्रिय है, क्योकि जब जीव 
शरीर के अन्दर रहता है, उस समय वे उसी प्रकार जीव का उपकार करते है, जिस प्रकार 
ज्ञानेच्द्रयो उपकारक होती है । दोनो का उपकारकत्व समान है । पसे दही ीमाष्यमें मी कदा 
गया है कि इन्द्रो सात दी नदीं है, किन्तु ग्यारह ई, क्योकि शरीर सँ जीव के रहते समय पाणि 
आदि भी जीब के भोग का उपकरण होते है,तथा विभिन्न कायं करते है 1 जिस प्रकार भरो आदि 
विभिन्न कार्यं करते है, उसी प्रकार हस्त आदि मी शदान अर्थात्‌ किसी वस्तु का म्रहण करना 
इत्यादि विभिन्न कार्यं करते ह । इसे समी जानते है । यदि कीं इच्छया न्यून संख्या मेँ कदी गयी 
हयो तो उसका तात्प यही है कि वौ विवक्षित गमन इत्यादि कायविशेषमेवेहीकाम आती 
है, अतः वरदौ उन्दी का उल्लेख किया गया है। इससे इतर इच्दियों का निषेध फलित नदीं 
होगा । दीप म्न्थमेस्पष्टदहीक्हागयादहै किंउन इन्द्रियों म शरोर इत्यादि इन्द्र्यो जीव के 
साथ दूसरे शरीरो म मी पर्हैचती दै, किन्तु वाक्‌ , हस्त इत्यादि कमेन्िर्यो शरीर के रहते समय 
शरीरम रहते हुए जीव की उपकारक होती ह, वे शरीर के साथ उत्पन्न एवं विनष्ट होती 
रहती है ] इन सब अन्थों से यदी सिद्ध होता है कि जिस प्रकार श्रीयादवप्रकादश्ाचायं यह 
मानते है कि कमन्यं प्रति शरीर मै उत्पत्ति एवं विनाशको प्राप्त होती है, उसी प्रकार 
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शरीरे तेनैव सहोत्पत्तिविनाशयोगीन्युपकारकाणि" इत्यादि । अतो याद्व- 
प्रकाशवत्‌ कर्मँन्द्रियाणां प्रतिशषरीरयुत्पत्तिषिनाशौ माप्यकाराभिमतौ; नेत- 
1-2> देवम्‌, “श्राणगतेथः' इति शत्र ^तञुत्रामन्त प्राणोऽनूल्कामति, प्राणमन्‌- 
क्रामन्तं सरवे प्राणा अनू्रामन्ति" इत्यादिशरतेरुदाहततात्‌ , “° -सप्तगतेः" 
इत्यथिकरणे “यानि चितराणि, विषयाणां ग्राहकत्वेन तेषामीपचारिकः 
प्राणव्यपदेश्चः” इति पूर्ंपशं कृत्वा “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌" इति तेषामपि 
प्राणत्समथंनाच्च । “श्राणगतेशच ” इत्यस्येव समनन्तर “श्रग्न्यादिगतिभरते- 
-+ रिति चेनन-माक्ततवात्‌' इति षते भाष्यम्‌--“यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्याग्निं 
वागप्येति वायुं प्राणाश्रज्ञरादिस्यम्‌ इत्यादिना प्रणनां जीवमरणकारेऽ 
ग्यादिष्वप्ययश्रवणान्न तेषां जीवेन सह गमनमिति गतिभरुतिरन्यथा नेयेति 
भ्रीमाप्यकार श्रीस्वामी जी मी उसी बात को मानते है, किन्तु रेसी बात नदीं इस पूवेपक्च का 
समाधान यड्‌ है कि श्रीभाष्यकार श्रीस्वामौ जी के ग्रन्थों पर अच्छी तरह से ध्यान देने पर यदी 
सिद्ध ह्येता है करि जञनेच्धियो के समान कर्म्दियौ मी प्रलयकाल तक बरनी रहती है, तथा जीव 
के साथ दूसरे शरीरो मे भी पहंचती दै । श्राणगतेश्वः इस सूत्र के व्याख्यान में श्रीमाष्यकार 
भरीस्वामीजी ने इस श्रुति का उद्धरण दिया है कि--श्तसुक्तामन्तं प्राणोऽनूत्तामति, प्राणमनूत्ा- 
मन्तं सर्व प्राणा अनुक्तामन्ति" । अथं--शरीर से जीव के निकलते ही उसके साथप्राणमी 
निकलता है, तथा प्राण के निकलते ही समी इन्दियोँ भी निकल जाती है । “उसप्तगतेः इस 
अधिकरण के पूव॑पक्ष मेँ यह कहा गया है कि सात इन्ियों से सिन्न अरजो वाक्‌ !हस्त इत्यादि 
इन्द्रियों कही जाती है, वे किसी न किसी प्रकार विषयों का ग्रहण कर जीव का उपकार करती 
है, इसतिये वे गौणमाव से प्राण अर्थात्‌ इन्द्रिय कदी जाती है । इस प्रकार पूवपक्च के द्वारा 
द्स्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌? इस सूत्र से सिद्धान्त मे उनको मुख्य र्पसे प्राण अर्थात 
इन्द्रिय सिद्ध किया गया है । श्राणगतेश्वः इस सूत्र के बाद आने बाज्ते अग्न्यादिगतिश्ुतेरिति 
चेन्न भाक्तत्वात्‌" इस चु सूज के भाष्यमें यह्‌ अथं वर्णित है किं यत्रास्य पुरुषस्य मृतस्याभ्नि 
(- 4 ३३. “सक्चगतेर्विंशेषितस्वाचः' शरीर “दस्तादर्थस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌” इन दोनों ब्रह्मसूत्रो का 
यह अथं है कि स्तः चर्थात्‌ इन्द्रियों सात दी रै, क्योकि “गतेः” अर्थात्‌ “सक्च इमे लोका 
येषु चरन्ति प्राणा गुहाशया निहिताः सक्च सक्त" इस वचन से जीव के साथ सात इन्द्रियों 
कीडी विभिन्न लोकों मँ गति बतखाई गई है। °विशषेषितत्वाच्ः अर्थात्‌ “यदा पञ्चा- 
वतिषठन्ते ज्ञानानि मनसा सह” ( जब मन के साथ पच ज्ञनेन्दिर्यौ' निश्चल रती है । ) 
इस सन्त्र में ्ञानानि' एेसा विद्षेषण देकर मन ओौर ज्ञानसाधन पौव इन्द्रियो काही 
उक्रेख किया गया है । “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌" यह “हस्तादयस्तु, अर्थात्‌ हस्त 
इस्यादि भी इन्द्रिय है, क्योकि स्थिते" अर्थात्‌ देह मे जच के रहते समय हस्तादि भौ 
क्लनेन्द्रियों के समान उपकारक होते है! “अतो नेवम्‌ अतः इन्द्रियो को रेसा 
मानना--कि बे खात ही है--यह उचित नहीं हे । 
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चेन माक्तत्वादग्न्यादिष्वप्ययश्रवणस्य' इत्यादिकम्‌ । अतः कर्मन्द्रियस्य 
वाचोऽत्र गतिरभ्युपेतेत्युपरभ्यते, तदन्येषामपि सममेव । सारेऽप्युक्तम्‌-- 
“सप्तानां गतिश्रवणं विशेषणं च तेषां प्राधान्यात्‌" इति । दीपेऽपि-- 
“सप्तानामेव गतिश्रवणं योगकाले विशोषणं च ज्ञनेन्द्रियाणां मनस- 
स्तदत्तिरूपबुद्धेथ प्राधान्यात्‌” इत्यादि । न चाहङ्कारिकेन्द्रियनादिनः 
प्रतिन्नरीरमिन्द्रियोर्पत्तिविनाश्चाभ्युपगम उपपद्यते । पाण्या्धिष्ठानानि 
तु नेन्द्रियाणीति तदुत्पत्तिलयोपपत्तिः । कथं तहिं ोघ्रादीनीत्यादे निवहः १ 
हस्थम्‌--परमतवत्‌ प्रतिशरीरयुत्पत्तिविनाशाभ्युपगमेऽपि तेषामिन्द्रित्व 
सिद्धयतीति कृत्वा “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नेवम्‌” इति. घत्रस्य 
थ [9 भ = [क स 
योजनान्तराभिभ्रायेणेवभुक्तम्‌ । अत एकादशेन्दरियाण्यपि सरीरान्तरेष्वप्यजु- 
© [क क [न्य 
वतन्त इति माष्यकारामिप्रेतमिति प्रतीमः । 
वागप्येति वायुं प्राणश्वश्चुरादित्यम्‌ः इत्यादि श्रुति से यह बतलाया जाता है कि जीव जब मर 
जाता है उस समय उस जीव की वागिन्द्रियं अग्निमे, प्राण वायुम अर चछ आदित्य 
मे लीन हो जाते दै। इस प्रकार जीव के मरणकाल में वागादि इन्द्रियों का अग्नि 
आदिमेलयका वर्णन होने से यही फलितहोताहे कवे जीव के साथ लोकान्तर या 
शरीरान्तर को नहीं प्राप्त करतीं । अतः उनकी गति का वणन करने वाली श्रुति का दूसरे अथं 
मे ह्ये तात्प मानना चादिये । इस प्रकार शंका उपस्थित कर उसके समाधान मै यह कहा गया 
है किश्चुतिमे अग्निआदिका जो लय वणित है, वह गौण है, क्योकि जब इन्द्रियो शरीर से 
निकलती है, उस समय वाक्‌ आदि इन्द्र्यो के अभिमानी देवता अग्नि आदि अभिमानी 
देवता केरूप मेँ न रहकर अपने स्वरूप में रहते है । इस प्रकार अभिमानी देवता उन अभि- 
मन्तव्यो से निकल जाते है, इस कारण गौण स्पसरे इन्द्रियो का देवता में लय वर्णित ड, 
इत्यादि उस माष्यमें है) इससे सिद्ध होता है कि कर्मँच्दिय वाक्‌ की गति मान ली गह है| 
अन्य करमेन्ियों के विषयर्मे मी समान रूप स्ते ठेसा भानना न्याय प्राप्त है| सार में कहा गया 
हैकिश्रुति मे सात इद्धियोंकी गति वणित दहै, तथा न्ञानानिः कह कर उन इन्द्रियौको जो 
ज्ञान साधन कदा गया है, उन इन्द्रियों के प्राधान्यकेकारण दही ेसा कहा गया है! इससे यह 
नदी समम्ना चाहिये कि अन्य इच्दियोकी गति नदींहोती) दीपे कहा गयादहैकि 
ज्ञानेन्िय मन ओर उसकी इचिरूप बुद्धि, इनको प्रधान मानकर श्वुतियों म सात इन्द्रियों की 
गति कही गई है, तथा श्ञानसाधनः रेसा विशेषण योगप्रसङ्ग मे उनको दिया गया है! किंच, 
जो वेदान्ती इन्द्रियो को अहंकारजस्य मानते है, उनके मत से यह सिद्धान्त स्वंथा अनुपपन्न 
हैकि प्रति शरीर इन्द्रियों की उत्पत्ति ओर नाश्य) जो दाथ इत्यादि अंग पाणि आदि 
इन्द्रियों का अधिष्ठान दै, वे इन्द्रिय नदीं, अतः शरीरके साथ उनकी उत्पत्ति ओौर नाश दहो 
सकता है, उतम कोई आपत्ति नदीं । अब यदह महान्‌ प्रदन उपस्थित होता है कि प्रति शरीर 
कर्मेन्द्रियो की उत्पत्ति ओर विनाश्च कौ बतललाने बाजे “भोच्रादीनिः इत्यादि दीपम्रन्थका 


६९ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छैदः 
( इन्दरियविषये परवादिमतानामनाद्रणीयता ) 
एवमेपामेवैतावतमेवैवंस्यभावानामेवागमेनेव सिद्धत्वात्‌ सौगत- 
वैरेषिकचार्वाक्र्रभृतीनां खीन्द्रियपृरुषेद्छ्ियादिकस्पनं कर्मेन्द्रियपरित्यागः, 
एकेन्दरियवादः, तत्रापि स्वगिन्द्रियेकस्वीकारः, शरीरस्येवेन्द्रियत्वम्‌ , करमे- 
न्द्रयाणां शरीरोत्पत्तिविनाशयोरुत्पत्तिविनाशो, मनो विुत्वनित्यत्व- 
जसत्वनिर्मनस्कत्वादीनि, राजसाहङ्कारजन्यस्वभौतिकस्वादीन्यन्यान्यपि 
प्ररुपितान्यनाद्रणीयानि ¦ युक्तिवाधादयथ यथासंभवमुन्नेया इति । 


निर्वाह कैसे हो १ इस प्रदन का उत्तर यह है कि “हस्तादयस्तु स्थितेऽतो नैवम्‌? सूत्र की दुस्य 
योजना करने मै अभिप्राय रखकर इस माव से- किं परमत अर्धात्‌ श्रीयादवप्रकाश्चाचायं 
के मत के अनुसार प्रतिशरीर कर्मच्ियों की उस्यत्ति ओौर विनाश मानने पर भी उनका 
इन्द्रियस्य अवश्य सिद्ध होता है-- वेसा कहा गया है 1 इससे यही उचित प्रतीत होता दहै कि 
श्रीमाष्यकार श्रीस्वामी जीते यहीमानादहै कि ग्यारह इन्द्रिया भी अस्यान्य शरीरो में 
अनुश्रत होती ईह) प्रतिरारीर उनकी उत्पत्ति ओरविनाश नहींहोता है। यह हमारी धारणा है] 
( कर्मन्दरियो के िषय नें परव्रादियो के विभिन्न मत अनाद्ररणीय है) 

एवम्‌? इति 1 इन्द्रियो अतीद्िय पदाथं दहै] उसमे शालनी प्रमाण है) शाख 
से ज्ञनेन्ि्यौ ओर कर्मन्दरियों दी सिद्ध दती दै, तथः ग्यारह इन्द्रियां ही प्रमाणित होती दै। 
उन इन्द्रियोंकेवे दी स्वभाव-जो यह्यौँतकके ग्रन्थ के द्वारा वर्णित है--शास्न से सिद 
होते दै । इन्द्रियों के विषय मे परवादियों के शास्र विरुद्ध जितने पश्च है, वे सब घर्मिम्राहक 
प्रमाणशास्र के द्वारा बाधित दै बौद्ध ने यहं माना है कि खरीन्द्रिय, पुरषरेन्दरिय ओर नपुंसके 
न्द्रिय इस प्रकार तीन इन्द्रियो हाती ह । उनका यह वाद्‌ शाख्रवाधित है ) वैशेषिक दाशंनिक 
करमेच्रियो को नहीं मानते ह | उनका मी यह वादं शाख एवं युक्ति से बाधित है । जिस युक्ति 
सेवे ज्ञानेन्द्रिय को सिद्ध करते है.उक्ती युक्ति से कर्मेन्द्रियाँ मी सिद्ध होती द यदि करमन्दरिय के 
साधक अनुमान एवं अधिष्टानं को ज्ेकर अन्यथासिद्धि कदी जाय सो उसी प्रकार की अम्यथासिदि 
ज्ञानेन्द्रिय साधक अनुमानं के विषयमे मी कदी जा सकती है । चार्वाकमतानुयायी कुड लोगों 
ने यद मानादहैकिप्रव्येक शरीरम ष्की इन्द्रिय रहती दहे, वह विधिन्न अधिष्ठानं में रहकर 
विभिन्न काथं करती है | चार्वाकरमतानुयायी दृखरे वादियों ने यह निष्कपं निकाला है कि वह 
एक इन्द्रिय त्वगिन्द्रिय दी है] चार्वाकमतानुयाय्ी अन्ध वादियोंनै यह मानादहैकि शरीर 
ही इन्द्रिय है, शरीयतिरिक्त इन्द्रिय को मानने क्री आवश्यकता नदीं} इन चार्वाकमतानुयायियों 
का यह पश्च धर्मिग्राहक शाल से बाधित है, तथा इनके द्वारा कही जाते गाली लघु युक्ति शाख 
के समक्ष टीकर नहीं दयो सकती, क्योकि यदि कोई वादौ अनुमानों से बिभिन्न इन्द्रियो को सिद्ध 
करना चाहे तो उसके प्रति यह लाघ्रव युक्ति कटी जा सकती है किएक इन्द्रिय को माननेमें 
लाघव है, अनेक इन्द्रियो को माननेमे गौरव दोषदहै, जब एकसेदी निर्वाह द्यो जाता दहै, 
तब अनेक को माननेकी क्या आवश्यकता है १ परन्तु यह लाघव युक्ति शास्रसिद्ध अर्थो 
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( तन्मात्रादि खष्िनिशूपणम्‌ ) 
अथ तन्ात्रादिसुष्टिः। भूतानामव्यवहितसरक्ष्मावस्थाविशिष्टं द्रव्यं 
तन्मात्रम्‌ । दधिरूपेण परिणममानस्य पयसो मध्यमावस्थावद्‌ भूतरूपेण 
परिणममानस्य द्रव्यस्य ततः पूर्वां काचिदवस्था तन्मात्रा । तदिल्लिष्टमपि 
द्रव्यं तन्माघ्रमित्युच्यते। तदेव च भरतोपादानमिति न शब्दादिगुणमात्राद्‌ 
भूतसृष्टिः । 


का अपवाद नहीं कर सकती, क्योकि अतीन्द्रिय अर्थो को चतलाने के लिये अधिकृत शास्र ग्या- 
रह इन्द्रियों का वर्णन करता है । रार जेसा कहता है, वैसा मानना हौ आस्तिको को उचित 
है। लाघव युक्तिसे शाख्रप्रतिपादित अर्थो को कायने पर अतिप्रसंग होगा । भीयादब- 
प्रकाशाचार्यं इत्यादि वादी यह मानते ईक कर्मच्ियोँ शरीर के साथ ही उत्पन्न एवं नष्ट 
होती दै] उनका यह पश्च उस शास्र से बाधितदहै, जौ यह बतल्लाता है किं कर्मन्द्रियी 
ओर ज्ञानेन्द्रिय खष्टि के आरग्म मे उलच होती ह, तथा प्लयसें नष्ट दोजाती है । कुष्ठ वांद 
यह मानते दहै किं मन विसु है, अत एव नित्य है । कतिपय वादी मन को तैजस अर्थात्‌ तेजस्तस्व 
से उत्पन्न मानते है। अन्य वादी यह मानते है कि मन की आवद्यकता ही नहीं, क्योकि 
सुख इत्यादि स्वयंप्रकाश पदाथं है, उनके विषयमे ज्ञान कराने के लिये मन की आवश्यकता 
नही, आत्मा का नाडी विशेष से सम्बन्ध होनेकेकारण दही स्तरण आदि की उत्पत्ति मानीजा 
सकती है, स्मरण इत्यादि को उत्पन्न करने के लिये मन की आवश्यकता नहीं, अतः 
मन हदयी नदीं) इनके ये पश्च शास्र एवं छक्ति से विरोध रते है । दूसरे वादियों ने चंचल 
होने के कारण मन को राजसादङ्कारजन्य माना है, तथा कुक्कं अन्य वादी ने मन को अन्नमय 
मानकर प्रथिवीजन्य मानते है । इनके ये मत मन को सात्िकाहङ्कारजन्य बतलाने बालत 
शाख ते विरद्ध है, तथा उपयुक्त मत युक्ति विरुद भी है| 


( तन्मात्र शमादि की ख्ष्टिका निरूपण ) 


अथः इत्यादि } आये तन्मात्र आदि कौ खष्टिका प्रकार कदाजाता है| प्रथिवी, जल, 
तेज, वायु ओर आकाश भूत कदलाते है! इनके उत्पन्न दोनेके पूवं इनके रूपमे परिणत 
होने वलति द्रव्यो मं एक सृष्ष्मावस्था होत है। उस्र अवस्था से युक्त वह द्रव्य ही तन्मात्र 
है, यही तस्मात्र का लक्षणहै) जिस प्रकार दधिके रूपम परिणत होने बाले दुग्मे एक 
मध्यमावस्था होती है, जो दुग्धत्वावस्था प्पवं दधित्वावस्था के मध्यम होती है, तथा 
जिसमे अल्प मात्र मै अम्लत्व भौर मायुयं का स्वाद्‌ रहता दै, उसी प्रकार मूतरूपसें 
परिणत होने वाले द्रव्यो मे भी भूतत्वावस्था को प्रास्त होने के अव्यवहित पूर्वकालमें 
एकं सृष्ष्मावस्था होती है, वह अवस्था तन्माचा कहलाती है | उस अवस्था से युक्त वह्‌ द्रव्य 
तस्मात्र कदल्लाता है । यही तन्मात्र भूतो का उपादान कारण है, क्योकि ये तन्मा तन्माच- 
स्वावस्था को छोडकर भूतस्वावस्था को प्राप्त होते दै) इस विवेचन से यह सिद्ध होता हेकि 
राब्दतन्मा्न आदि तन्मात्र द्रव्य है, उन्दी से भूतो की उत्पत्ति है! शब्दतन्मा्र इत्यादि 
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विशिष्टशब्दादिविषयाधिकरणं भूतम्‌ । अत्रापि प्राकृताप्राङृत- 
विवेकः पूर्ववत्‌ । तन्मात्राणि च भूतानि च प्रत्येकं पञ्चधा, शब्दतन्माघ्ा- 
काशादिमेदात्‌ | 

तत्र तामसाहङ्काराकाशयोमंध्यमावस्थाविशिष्टं द्रव्यं शब्दतन्माघ्रम्‌ । 
एवयुत्तरोत्तरतन्मत्रेष्यपि तत्तद्भूतद्यमध्यमावस्थावि शिष्टत्वम्‌ , अवि- 
शिष्टतत्तद्गुणाश्रयत्वम्‌, तत्तदभूतोपादानस्वं च रक्षणमूद्यम्‌ । 


शन्दमात्र के बल से यह नहीं समशना चाहिये कि शब्द इत्यादि गुणोंसे ही मूतोंकी 
खष्ि होती है । 


“विशिष्टः इति । तन्माच्ावस्था म शब्दादि गुण शान्त, घोर ओर मूढ इन विशेषताओं 
से रहित ह्येते है । भूतस्वावध्यां के प्रप्त होने पर ही शब्दादि गुण उन विशेषताओंको प्रास 
होते दहै । उन विश्चेषताओं से युक्त शब्दादिरूप विधय जिसमें रहते दै, वह अधिकरण भूत 
कहलाता है! यही मूत का लक्षणदहै। जो शब्दादि विपय अचुक्रूल रूप मं प्रतीत 
होते है वे शान्त, जो प्रतिक्रूल सूप मे प्रतीत होते दैवे घोर, स्वं जो उदासीन 
रूप मँ अतीत होते दैवे मूढ माने जाते है} टेसी विशेषताओं से युक्त शब्दादि 
विषयौ का अधिकरण बनने बाले द्रव्य भूत दै । ये सूतदो प्रकार के दै--(१) प्राकृत-नो 
पक्कतिमण्डल मे रहते है, ओर (२) अप्राकृत-- जो भोगविभूति मेँ रहते है । जिस प्रकार 
इन्द्रियों मे प्राकृताप्राक्त विभाग होता है, उसी प्रकार मूतों मे मी वह विभाग द्योता है। 
तन्मात्र ओौर भूत पोच प्रकार के होते है) तन्माचमे पाँच प्रकार ये दै--{( १) शब्द 

तन्मात्र; २ स्पश्॑तन्मात्र, (३) रूपतन्मात्र, (४) रसतन्मात्र ओर (५) गन्धतन्माच्च । भूत मे 
पच प्रकार ये है--(१) आकाश, (२) वायु, (३) तेज, (४) जल ओर (५) प्रथिवी । 


(तचः इत्यादि । तन्मात्रो मे खब्दतन्माघ्र का यह लक्षण है कि तामसाहंकार 
ओर आकाश के बीच मे होने वाली अवस्थासे युक्तनजो द्रव्य है, वह सन्दतन्माच्र है । 
शब्दतन्माच तामस्ताहकार से उत्पन्न होतादहै, तथा आकाशका कार्ण है। अतः उसमें 
उपयुक्त लक्षण का समन्वयदहौ जाता दहै) इसी प्रकार उत्तरोत्तर तन्मात्रो के विषयमे भी 
निम्नलिखित तीन लक्षणों को समना चाहिये । (१) उन उन मूतों के मध्यमे होनेवाली 
अवस्था से युक्तवे द्रव्य तन्मा है! भाव यहदहै कि आकाश ओर वायुके मभ्य सें 
होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य स्पशंतन्माच है, क्योकि सशंतन्मा् आकाश के बाद्‌ तथा 
वायु के पूवं उत्पन्न होता है। वायु ओर तेजके मध्यमं होने वाली अवस्था से युक्त द्रव्य 
रूपतन्माच है, क्योकि वहं वायु ओर तेज के बीच मै उसन्न होता है। तेज ओर जलल के 
मध्य में होने बाली अवस्था से युक्त द्रव्य रसतन्माच है, क्योकि बह इन दोनों मूतों के बीच 
मे उत्पन्न होता है! जल ओर प्रथिवीके मध्यमे होने बाली अवस्था से युक्त द्रव्य गस्ध- 
तस्मात्न है, क्योकिं बह उन दोनों के मध्य मे उत्पन्न होता है । २) अथवा दूसरा लक्षण- 
यद दहै किं शान्तत्व, घोरत्व अर मूढत्व इन विशेषताओं से रहित शब्द, स्पश, रूप, रस ओर 
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सांख्यास्तु-- “पञ्चापि तन्मात्राणि तामसादङ्ारोत्पन्नानि । तवर 
रब्दतन्मात्रमाकालारम्भकम्‌ । इतराणि तु तन्मात्राणि पूर्वपूर्वतन्मात्र- 
सदछ्ृतान्युत्तरोत्तरभू तारम्भेकाणि"" इत्याहुः । तदसत्‌ , “आकाशाद्ायुः" 
इत्याद्यनन्यथासिद्धोपादानक्रमविरोषामिधानदशंनात्‌, >"भगवत्पराश्चरा- 


गन्ध इन गुणों से युक्त द्रव्य क्रम से शब्दतन्माच्, स्पशंतन्मात्र, रूपतन्मात्र, रसतम्माच ओर 
गन्धतन्मात्र कहलाते है, यह इनका लक्षण दै । (३) आकाश, वायु तेज, जल अर प्रथिवी 
इन भूतौ का क्रम से रब्दतन्मा्, स्पशेतन्माच, खूपतन्माचर, रसतन्मात्र आर गन्धतन्मात्र 
ये उपादान कारण है, यह इनका लक्षण है | 


“सांख्यास्तु इत्यादि । सांख्य यह कहते है किं पाँचों तन्मात्र साक्षात्‌ तामसाहंकार 
से उत्पन्न है ! उनम शब्दतन्मात्र आकाश का उत्पादक है, इतर तन्मा पूवं पूर्व तन्मात्रो 
से सक्त होकर उत्तरोत्तर भूतो के उत्पादक होते है. अर्थात्‌ चब्दतन्माच से सहछरृत होकर 
स्पद्यतन्मात्र वायु का आरग्मक है। इन दोनों तन्मा! से सदश्रत होकर रूपतन्माज तेज का 
आरम्भक है इत्यादि । परन्त॒ सख्यो का यह मत समीचीन नदीं है, क्योकि (आकाशाद्वायुः, 
वायोरग्निः, अग्नेरापः, सद्धयः प्रथिवी इस श्रूतिके द्वारा प्रतिपादित सृष्टि क्रम से विश है। 
यह भ्रति बतलातीदहैकि आकाश्चसे वायु, वायु से अग्नि, अग्निसे जल एवं जल से 
परथिवी इस क्रम से मूत उत्पन्न हुए हैँ ! इस श्र ति से पूर्वैव भूत उत्तरोत्तर भूत का उपादान 
कारण सिद्ध होता है) इस प्रकार भूतोम उपादान क्रम को बतललाने वाली यह भरू.ति 
अनन्यथा सिद्ध है | इसका दूसरे प्रकार से निवह नदीं दो सकता । यदह क्रम उपर्युक्त 
सख्यो के मत मे संगत नदीं होता है । सिद्धान्त संमत क्रम म संगत होता हे, क्योकि पूर्वःपूर्व 
भूत तन्मात्रा के द्वारा उत्तरोउन्तर भूतो के आरंभक माने जाते है| 3 *मगवान्‌ श्री पराशर 
३४. यों पर विणुष्पुराण मे पराशर के ये चचन अनुसन्धान करने योग्य ईदै-- 

भूतादिस्तु विङ्ुर्बाणः शब्दतन्मात्रकं ततः । 
संसजं शब्दतन्मात्रमाकारं शब्दलक्षणम्‌ ॥ 
आकाशश्च चिकरुर्वाणः स्प्ल॑मान्रं ससजं इ । 
बलवानमवद्वायुस्तस्य स्पर्ो गुणो मतः ॥ 
ततो वायुविङर्वाणो रूपमात्रं ससज ह । 
उयो तिरूत्पद्यते चायोस्तद्धुपगुणसुच्यते ॥ 
ज्योतिश्चापि विकुर्वाणं रसमात्रं ससजं ह । 
सम्भवन्ति तत्तोऽम्भांसि रसाधाराणि तानि च ॥ 
विद््वाणानि चाम्भांसि गन्धमाच्रं ससर्जिरे । 
संघातो जायते तस्मात्तस्य गन्धो गुणो मतः ॥ इति 1 
यहां पर पाञ्चरात्र तन्त्र के ये वचन भी विवक्षित ईै-- 
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5.५.९५८ 6 9 ि 
दिभिध प्रपथितत्वात्‌ । “तन्मात्राणि भूतादौ" इति तिस्तु न साक्लादौग- 
क [४] हय (क पूः 0 (५ 
पचेनाप्यपरा, “प्रथिव्यप्छु प्रीयते इत्यादिपूववाक्य विरोधात्‌, 
“आकाशाद्वायुः इत्यादिधुतयन्तरविरोधाच । तथाते हि “पृथिवी गन्धतन्मात्रे 


मषिं इत्यादि महर्भिवो ने क तस्मात्र से एक भूत उत्पन्न होता दै, उस भूत से दृप्रा 
तन्मात्र, उस तन्मात्र से द्या भूत उन्न दोता है" इस प्रकार तस्मात्र अर भूतकौ सष 
का] श्ृङ्खलित क्रम से वर्णन किया है । यह क्रम श्री पञ्चरात्र शख्स भी प्रमाणित होता है। 
(तन्मा्ाणि भूतादौ इत्यादि 1 यौ पर वह प्रन उपस्थित होता है कि सिद्धान्त मँ यह 
माना जाता है कि शब्दतन्मात्र एकं ही भूतादि नामकं तामसाहंकार से उत्प्न होता है, 
सर्हतन्मा् शत्यादि तन्मा आकाश आदि भूतो से उलन्न होते ह | यह सिद्धान्त तन्मा- 
त्राणि मूताः इस श्रुति से विरोध स्वता है। यद श्रति सभी तस्मात्रो का भूतादि नामकं 
तामत्ताहकार मै लय का प्रतिपादन करती है, ककि नतन्मात्राणिः यद्‌ वहुवचनान्त का प्रयोग | 
है। इस श्रुति के अनुसार सांख्यमत ही समी चीन सिद्ध होता है, क्योकि सांख्यो ने यद माना 
ह कि पचो तस्मात्र भूतादि नामक तामसादंकार से उखन्न होते दै, उत तन्मां म एक एक 
तन्मात्र से एक-एक भूत॒ उलन दते दै । इस सांख्यमत के अनुमार पंचं तन्मा की 
तामसाहकार से होने के कारण उत्पन्न उस्म उनके लयका प्रतिपादन संगत दहो जाता है। 
सिद्धान्त मे इस श्रुति का कैसे निर्वाहदोतादै१ इस प्रश्न का उत्तर यहदैकि यह श्रुति 
मूतादि नामक तामसाहंकार मे पाँचों तस्मा्चों काएक साथ साक्षात्‌ ल्य का प्रतिपादन 
करने मे ताप्यं नदीं स्खती, अप्रिवु शब्दतन्माच का साक्षात्‌ तामसाहंकार मै दही 
लीन होने मे इसका एकमात्र तात्पयं है, अन्य तन्मात्र उन-उन मूतं के द्वार 
परम्परा से तामसादंकारमे लीन हेते दै । इस प्रकार तालं मानने पर इसश्रूति 
का सिद्धान्त के साथ को$ विरोध नदीं हो सकता, यदि एेसा तायं न माना जाय 
तो ्रथिव्यप्ु प्रीयतेः इत्यादि पूवं वाक्यो से विरोध उपस्थित होगा] इन वाक्यो से यह 
सिद होता हे कि उत्तरोत्तर भूत पूर्वपूर्वं मूत म लीन दो जाते ह । सिद्धान्त में पूवं पूव मूत से 
तन्मात्र के द्वारा उत्तर-उतर भूत की उद्यत्ति हौने के कारण उत्तर-उत्तर भूत का तस्मात्र के 
दारा पूर्वपूर्वं मूत मे लय संगत दो जाता दै } सांख्य मत मे पू॑-पूवं भूत किसी प्रकार से मी 
उत्तर-उत्तर मूत का उपादान कारण नहीं है, अतः उपधुक्त ्र.ति के द्वारा प्रतिपादित लय सांख्य 
मत से संगत नहीं दयता । अतः पृथिव्यप्सु प्रलीयते" इत्यादि पूवं वाक्यो के अतुसार उत्तर- 
उत्तर भूत के उपादान कारण का परूवैपूवं भूतम लय सिद्ध दोन से तन्मात्राणि भूतादौ इस 
श्रतिका यही तायं होना चाहिय किं तन्मात्र परग्पश से अन्त मँ तामसाहंकार म लीन 


शब्दतन्माच्रमभवत्‌ तच्ाकाशमजीजनत्‌ । 
स्पदमात्रं तथाऽऽक्राश्चात्‌ तस्मा द्रायुरजायत ॥ 
रूपमात्रमभूद्‌ वायोस्तस्माद्ग्निरजायत । 
रसमान्रं तं जसेऽग्नेस्तस्मादापः म्रजज्ञिरे ॥ 
गन्धमाव्रमभूदरद्दयो गन्धसात्रात्‌ तथा मही ॥ इति । 


प्रथमः | भाषानुवादसहितम्‌ ६७ 


रीयते, आपो रसतन्मात्रे लीयन्ते” इत्यादि क्रमञुक्स्वा ^^तन्मात्राणि भूतादौ 
इति वक्तव्यम्‌ । न चेयं श्रुतिरत्यन्तक्रमनिषन्धनपरा “आकाश इन्द्रियेषु, 
इन्द्रियाणि तन्मात्रेषु” इति मवतामप्यनभिमतक्रमविशेषापातप्रतीतेः । 

एवम्‌ “अष्टौ प्रकृतयः,षोडश विकाराः'* इति भुतिरपि यथाक्थचिन्नेया । 


हो जाते ह । किंच, (आकाशाद्वायुः इत्यादि श्रुति से यह सिद्ध होता है कि आकाश आदि पूवं 
पूवं मृत से उत्तर-उत्तर मूत उत्पन्न होते है । इस श्रति वचन के अनुसार उत्तर-उन्तर मूत- 
का पूवे-पूवं भृत मेँ लय उचित ही उदहरता है । यदि (तन्मात्राणि मृतादौ' इससे पोँचोँ तम्मार्चों 
काएक साथ तामसाहंकारमें लयका प्रतिपादन दहोतो इस श्रति वचन से भी विरोध उपस्थित 
होगा । किंच, यदि (तन्मात्राणि मृतादौः इस श्रति वचन का पोँचों तन्माच्रोंका एक साथ 
तामसाहंकार य लय का प्रतिपादन करनेमे तात्पयं होता तो "परथिवी गन्धतन्मात्रे लीयते 
आपो रसतन्मात्रे लीयन्ते" अर्थात्‌ श्थिवी गन्धतन्माचमे लीन होती है, जल रसतन्मात्रं 
लीन होताहैः इत्यादि क्रमसे प्रत्येक भूत का प्रत्येक तन्मात्र मे लय का प्रतिपादन करके 
अन्त मै यह कहना चाहिये कं नतन्मा्राणि मूतादौ लीयन्ते अर्थात्‌ तन्मात्र पोँचों तामसाहं- 
कारम लीन होते दै, परन्तुेसा कदा नहीं गया है! इससे यही सिद्ध होता है कि 
'तन्माचाणि मृतादोः यह श्रुति पाँचौ तन्मां के एक साथ तामसाहंकार मेँ लय के प्रतिपादन 
से तात्पयं॑ नहीं रखती, किंठु परम्परा से तन्म्रोंका तामसाहंकार मै लय का प्रतिपादन 
करने में ही इसका तात्पर्यं है । किंच, यड श्रुति पूर्णरूप से क्रम को बतलाने में तात्पयं रखती 
हो, एेसी बाच नहीं, क्योकि (आकाञ्च इन्द्रियेषु, इन्द्रियाणि तन्मात्रेषु" इन वार्यो मै साधारण 
रीतिसे देखने पर इस प्रकार के क्रम का प्रतिपादन प्रतीत द्दोता दै, जिसक्रमको 
सांख्य मत वाले नदीं स्वीकार कर सकते } उपयुक्त भ्रति यह चतलाती है कि 
आकाश इन्द्रियों मँ तथा इन्द्र्यो तन्मां लीन होती दै) इस क्रम को सांख्य 
मत वाले नदीं मानते है, क्योकि इन्द्रि के आकाश का उपादान कारण 
न दोनेसे आकाश इच्रियोँसे लयको नहीं प्राप्त हौ सकता, तथा तन्मात्र के इन्द्रियों 
का उपादान कारण नदीं दोन से इच्छया भी तन्माचोंमें लय को नहीं प्राप्त कर सकती है| 
सांख्य ओौर वेदान्ती समी को इस श्रुति का यही अथं करना पड़ता हैकिं आकाश 
इन्द्रियो का तथा इद्दरि्याः तन्मात्रं का आभ्य लेकर रहती है) रेता अथं करने 
पर यही सिद्ध होता है कि यह श्रुति लयक्रम को नदीं बरतलाती दै) इससे यदी फलित 
होताहैकिये श्रुतिवचन्‌ पूणैरूप से लयक्रम को बतलाने मँ तात्ययं नदीं रखते) इस 
मकार तन्माचाणि मृतादौः इस ॒श्रतिवचन से यह कथमपि सिद्ध नहीं होगा कि सभी तन्मात्र 
एक साथ साक्षात्‌ तामसाहंकार मे लीन होते ह! रेसी स्थिति यह स्पष्टो जातादहैकि 
उस श्रुति से वेदान्तिसम्मत तन्मा भूत के खष्िक्रम मेँ कोई विरो उपस्थित नहीं होता है । 
“एवम्‌? इत्यादि । यदह पर यहं प्रदन उपस्थित होता है कि उपनिषत्‌ मँ जो यह बताया 
गया है कि अष्टौ प्रकृतयः, षोडश विकाराः अर्थात्‌ कारण बनने वाले तच्च आठ है, तथा 
१३ 


>~ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { जडद्रव्यपरिच्छेदः 


रत॒ उक्तस्य शब्दतन्मा्रलक्षणस्य नातिव्याप्निः । सहोत्पत्तावपि 
केवल कायं बनने बाले तच्च सोलह ई} यह संख्या सांख्यमतमे ही ठीक लगती दहै, 
वेदान्ती के मत से नदीं । सांख्यो ने तत्व-विभाग करते हुए. कहा है-- 
मूलग्रङ्ृतिरविकृतिमंददाद्याः पङृतिविङृतयः सक्त | 
पोडशक्श्च विकारो न प्रकृतिनं विकृतिः पुरुषः ॥ 
अर्थ-- सव कायौ की कारणभूत मूल्लप्रकति किसी की मी विकृति अर्थात्‌ कायं नहीं है; 
अपि तु वह स्वतन्त्र एक तच्व है । महान्‌ अहंकार ओर पोच तन्मात्र किसी का कार्य. ओर किसी 
का कारण होने से प्रकृति प्वं विकृति दोनों ह । ये प्रकृति तथा विकृति तत्व सात ईद] एका- 
दश इन्द्रिय ओ्रौर पञ्च महामूत ये सोलह तत्व केवल कायं दै, किसी तच्वके कारण नदीं द| 
इसलिये केवल विद्कति तत्व १६ दै 1 पुखष एक तत्व है, जो न तो प्रकृति है ओर्‌ न विङ्ति । 
इस प्रकार तच्च कुल २५ दहै! इस सांख्य मत के अनुसार मूलपङति;, महान्‌, 
अहंकार ओौर प॑चचतन्मात्र ये आर तत्व प्रक्रि तथा एकादश इन्द्रिय ओर पंचमहाभूत 
विकृति सिद्ध होते है ! अतः “अषौ प्रकृतयः, षोड्छा विकाराः इस श्ुतिवचन का समन्वय 
सांख्य मतमें हो जाता है । वेदान्तियों के मत में भूलपक्ति, महान्‌ , अहङ्कार, पंचतन्माच ओर 
आकाश इत्यादि चार मूत क्रिंसी न किसी तत्व के उपादान कारण माने जते ह । अतः 
प्रक्रतियो बारह सिद्ध होती है, एकादश इन्द्रियो यौर प्रथिवी केवल कायं ईहै,अतः विक्तिरयोँ भी 
नारह है} रेसी स्थिति मे अष्टौ प्रतयः, षोडडा विकासः इस भ्रुतिवचन का वेदान्तिमते 
कैसा निर्वाह किया जाय १ इस प्रदन का उत्तर यह्‌ दहै करि वेदान्तिसभ्मत ग्रकृति-विक्ति का भाव 
'अकालाद्वायुःः इन अनन्यथासिद्ध भ्रुतियो से प्रमाणित है, उसका अच्यथाकरण नदींहो 
सकता । किन्तु अष्टौ प्रकृतयः, षोडशा विकाराः इस श्च॒ति का किसीन किसी तरह 
दूस अथं मी किया जा सकता है कि मूलपकति, महान्‌, अदद्धार, आकारा, वायु, अग्नि, 
जल अर परथिवी पक्ति अर्थात्‌ कारणतच्व है, जिनसे समी कायं उत्पन्न हीते ह) ये आट 
प्रकृत्तियँ दै । पंच ज्ञानेन्द्रिय, पोच कर्मेन्द्रिय, शब्द आदि पोँच गुण अओौर मनये सोलह पदां 
केवल कायं माच्र ईह, किसी के कारण नहीं | अतः विकार १ है--येसा अथं करना चाद्ये । 
यह अथं यमस्म्रति के-- 
मनो बुद्धिरहङ्कारः खानिलाग्निजलानि भूः) 
एताः प्रकृतयस्स्वष्टौ विकासः षोडदापरे ॥ 
-श्रोच्ाक्ि रसना घाणं त्वक्‌ च सङ्कल्प एव च 
शब्द्रूपरसस्पशंगन्धवाक्पाणिपायवः ॥ 
उपस्थपादाविति च विकाराः षोडश स्प्रताः। 
इन वचनो द्वारा समर्थित होने के कारण आदरणीय है। 
“अतः इत्यादि । इन सव विवेचनों से पलित होता है कि सिद्धान्तिसम्मत शब्द्‌ 
तन्मा लक्षण मं वह अतिव्याप्ति दोष नदी है, जो सांल्यमत के अचुसार होता था। 


प्रथमः) माषाठवादसदितम्‌ ६६ 


समकालीनत्यमेव, न त्वाकाशाहङ्रापेक्षया स्यशंतन्मात्रत्वादीनां मध्यमा- 
वस्थात्मकत्वमिति नातिन्याधरिः | 


( श्नाक्रःशनिरूपणम्‌ ) 
द्रस्पशत्वे सति विशिष्टशब्दाधारत्वं श्रोत्राप्यायकलं च भरोत्ररन्- 
णम्‌ । अयं चावकाशदानादिनोपकरोतीति शाद्घसिद्धस्वादभ्युपेत्यम्‌ । 
आकाशरूपपरिणामरदितप्रकृत्या दि प्रद शेष्वप्यवकाज्ञोऽस्त्येव, श्न्यथा तत्र 
स्पशेवद्रत्यादिनिरोधग्रसङ्गात्‌ । 


सिद्धान्ती ने शब्दतन्मात्र का यह लक्षण कहा है कि तामसाहङ्कार ओर आकाश के मध्यमे 
होने वाल्ली अवस्था से युक्त द्रव्य खब्दतन्मा्र है। सांख्य तामसाहङ्कार ओर आकाश के 
मध्य में पोँचों तन्मानं की उत्पत्ति मानते है, अतः उनके मत के अनुसार उपययंक्त लक्षण में 
स्पदतन्मात्र आदि को लेकर श्रतिव्याति दोष उपस्थित होता है! बह सांख्य मत शरू.तिविर्द्ध 
होने के कारण खण्डित हौ गया ] अतः वह अतिव्याप्ति दोष मीदूर हौ जाता है] किंच, 
सूक्ष्म इष्टि से विचार करने पर यही सिद्ध होता है कि सांख्य मतके अनुसार भी अति- 
भ्यास्चि दीष नदीं दता दै, क्योकि सांख्य मत के अनुसार तामस्ाहंकार आर आकाश्चके 
बीच मै भले दी पाचों तन्मा उत्पन्न हो, उससे मी तन्मा्रों मे समानकालिकत्व ( एक काल 
म उत्पन्न होना, ही सिद्ध दहीगा, यह नदींकितामसाहकार ओर आकाश्च की अपेक्षा 
स्पदतन्मात्रत्व इत्यादि मध्यमावस्था हौ, क्योकि सर्चतम्मात्र आदि से आकाश की उत्पत्ति 
नहीं होती है । अतः सांख्यमत के अनुसार मी श्रतिव्याति दोष नदीं होगा । 


( आकाश का निरूपण ) 


"अस्प्ंतवेः इत्यादि । आकाश्च का लक्षण यह है कि जो स्पशं रहित होता दुआ शान्तत्व, 
धोरत्व ओर मूटत्व इन विश्ेषताओं से युक्त शब्दौ का माधार हो-- बह आकाश है । अथवा 
जो भोत्रन्द्रिय का पोषक हो-वहे आकाश है। प्रथम लक्षणमें वायु आदि मं अतिन्याति कं 
दूर करने करे लिये 'अस्पशंत्व' यह विशेषण दिया गया है । शब्द्तन्मात्र मे अतिव्याति कौ दुर 
क्रमे ॐ लिये गविशिष्टः एसे शब्द का म्शिभण स्पे प्रयोग किया गया है। शाछ्रसिद्ध होने 
से यह अथं स्वीकायं है कि आकाश अवकाशदान इत्यादि के द्वारा उपकार कस्त है! 
इसका यह माव नदीं हैकि आकाश ही रेता उपकार करता हो, किन्तु आकाश ख्य मे परिणत 
न होने वाले प्रकृति आदि के प्रदेश भी अवकाश देकर उपकार करते है, क्योकि वदँ मी 
अवकाश्च है } यदि वहां अवकाश्च न हयो तो वदाँ पटचने पर॒ सशंगुक्त पदार्थो का गमनागमन 
इत्यादि सक जायेगे | भूतपृष्ष्मयुक्त मोक्षाधिकारी जीवों का उनका लघ कर आग बदृना 
असंमव्‌ हो जायगा । अतः मानना पडता है कि प्रकृति, महान्‌ इत्यादि त्वो म भी अवकाश 
है | वयो के अवकाशो से विलक्षण अवकाश्च देकर आकाश उपकार कर्ता है| उपयुक्त 
वचन का यही ताखयं है । 
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अकाल्चादिनित्यस्वादिसाधनानि निरवयवद्रव्यत्वादीन्यागमबाधा- 
स्यतरानैकान्तिकत्वादिभिरदषणीयानि । किंञ्च, इदं नित्यत्वं किमवस्था- 
पत्तिराहित्यम्‌ ९ किं वा द्रव्यस्य सवेदा सत्वम्‌ १ इति । न प्रथमः, पाथिव- 
परमाण्वादिभिरनैकाम्तिकत्वात्‌ । पके च शब्दवन्तद्‌भावाद्यवस्थास्वी- 


"आकाद्यादेःः इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दाशेनिके आकाश्च आदि कौ नित्य सिद्ध 
करने के लिए निरवयव द्रव्यत्व इत्यादि देतुओं को उपस्थित करते हुष्ट यह अनुमान 
रखते है कि आकाश नित्य है, क्योकि वह निरवयव द्रव्य है । जिस प्रकार निरवयव आत्मा 
नित्य है, उस प्रकार निरवयव द्रभ्य होने से आका मी नित्यहै, इत्यादि । किन्त 
दाख से बाधित एवं अन्यतसयनैकान्तिक होने के कारण हेतुं दोष आजाता है) 
भाव यह है कि शास्र से आकाश्च अनित्य सिद्ध है, अतः आकाश मे नित्यस्वरूप 
साध्य का अमाव होने से देठ बाधित है। किंच, देढ को बतलाने वाले निरवयव 
द्रव्यत्व" शब्द से यदि यह अर्थं बतलाया जातादहैकिजो द्रव्य अवयवो मे समवाय संबस्ध 
सेन रहे, वह निरवयव द्रव्य है, वह निरवयव द्रव्यत्व देतु है-- तो सिद्धान्त के अनुसार 
महाम्‌ महकार इत्यादि को लेकर व्यभिचार दोष होता है, क्योकि महान्‌ इत्यादि तच्च नित्य 
नदी है । उनम निरवयव द्रव्यत्वरूप देत है, क्योकि सिद्धान्त से समवाय संबन्ध अमान्य 
होने से वे अवयवो मे समवाय सम्बन्ध सेनी रहते है । यदि “निरवयव द्रव्यः शब्द से यहं 
अर्थ विवक्षित होता किजो द्रव्य उपादान कारणस रहित है, वह निरवयव द्रव्य है--तव 
तो यह देतु सिद्धान्तिमत के अनुसार आकाश आदि पक्ष सें न रहने से अन्यतरासिद्ध 
हो जाता है, क्योकि सिद्धान्त मे शब्दतन्मात्र इत्यादि आकाश आदि का उपादान कारण 
मानाजातादहै। इन दोषोके कारणवे देव॒ दे्वामास सिद्ध होते दै] किंच, यर्दा पर यह 
विकल्प उपस्थित दहोताहै किडइस अनुमाने जो नित्यत्व साध्य है, वह क्या वस्तुहै 
क्या अवस्था को प्रास्त म होना निव्यत्वे माना जाता है अथवा द्रव्यको सदा बने रहना 
नित्यत्व विवक्षित है १ इनमे प्रथम कल्प समीचीन नहीं है, क्योकि पार्थिव परमाणु आदि को 
लेकर देतु मे व्यभिचार दोष होगा, क्योकि परमाणु इत्यादि में संयोग इत्यादि अवस्थाय 
होती दहै; अत एव प्रथम कल्पके अनुत्तार उनम नित्यस्वरूप साध्य नदीं रहता है, परन्तु 
निरवयव द्रव्यत्व रूप हेतु रहता है । श्मतः उनको लेकर व्यभिचार दोष अवद्य उपस्थित 
होगा । इतना ही नदीं, किन्तु पश्च आकाश आदिः मे कभी रशब्दका होना कमीन होना 
इत्यादि अनेक अवस्थां द्येती रहती है, अतः प्रथम कल्प के अनुसार नित्यत्वरूपी साध्य 
आकाश आदिमे नहोने सेबाध दोष होता है} शब्दत्व इत्यादि अवस्था वैशेषिक आदिं 
दाशनिकों को मास्य है, अतः आकाश आदि मे अवस्थाराहिव्य्प साध्य को उपस्थित 
करने पर उनके मतके साथ विसे होने से अपसिद्धान्त दोघ भी आता है 1 अतः प्रथम 
कल्प अमान्य सिद्ध होता है। द्वितीय कल्प भी समीचीन नदीं, क्योकि इस कल्प मे सिद्ध 
साधनलत्व दोष उपस्थित होता है । सिद्धान्ती आकाश आदि के रूप मेँ परिणत होनेवाते प्रकृति- 
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कारेण बाधापसिद्धान्तप्र सङ्गात्‌ । न दितीयः, सिद्धसाधनत्वात्‌ । अवयव- 

विश्लेषलच्षणो चिनाद्ो निषिध्यत इति चेन्न, अहङ्ारादिदशाप्राप्स्य सिद्ध- 

साधनत्वादेव । वायुतवपश्चीकरणादिप्राप्नावस्थाभेदे सर्वोपपत्तिः प्रागेवोक्ता । 
( आकाशस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ ) 

म्रत्यक्थायमाकाश्चः, यदोन्मीलनं चक्ष, तदेव आआकाशोऽयमिति 

प्रतीतेः । न च नीरूपस्य कथं चाज्ञुषमिति वाच्यम्‌ ९ रूपवतो वा कथं चाज्ञुष- 


द्रव्य का सदा सद्धाव मानते ईह । वह प्रकृतिद्रव्य ही आकाश है} अतः सिद्धान्तिमत के अनु- 
सार विचार करने पर यदी फलित होता है क्रि द्वितीय कल्प मे सिद्धसाधनत्वं दोष है| 
यँ पर यह पूवंपश्च उपस्थित होता है कि अवयव का वियोमरूपी विनाश न होना 
ही नित्यत्व है, यदी यदय साध्यदहै। इस पूवपक्चका समाघान यहदहै करि आकाश द्व्य 
को नित्य मानने वाल्ते वैशेषिक आदि दाशनिकों से यह पूना चाद्ये कि क्या पूर्वापृस्था म 
आकाश म अवयव के वियोगरूपी विनाद्च का अमाव आप लोगों को विवक्षित है ?या उत्तया- 
वस्था मे अवयव के वियोगरूपी विनाश का अभाव विवक्षित है१ अथवा आकाशावस्थासें 
अवयव के वियोगरूपी विनाश का अमाव विवक्षित है इन तीनों सेस्ते कोड भी पश्च समीचीन 
नदीं है, क्योकि सिद्धान्ती मी आकाश्च की अपेश्चा पूर्वावस्था अर्थात्‌ महदादि अवस्थाओं मे उस 
द्रव्य समे-जो आकाश्चसरू्प मे परिणत होने बाला है--अवयव क वियोगरूपी विनाख्का 
-अभाव मानते दै । अतः प्रथम कल्प मे सिद्धसाधनत्व दोष अनिवार्यं रूप से उपस्थित होगा | 
आकाश की अपेक्चा उत्तरावस्था अर्थात्‌ वायुत्व आदि अवस्थाश्रों मे उस द्रव्य मे अवयव 
का वियोगरूपी विनाश अवक्य होता है, क्योकि यह पले ही कहा जा चुका है कि 
जब प्रकृतिद्रव्य के प्रदेशविशेषों मे स्पशं इत्यादि परिणाम होते दै तब उस दशा 
` को प्राप्त प्रकृतिद्रन्यमें छेदन, मेदन ओर परिस्पन्द इत्यादि होते ई! अतः द्वितीय 
प्च के अनुसार वायुस्वादि अवस्थाओं मे उपयुक्त विनाद्य के अवर्जनीय होने से बाघ 
दोष होता है। यदि आकाशस्वावस्था को लेकर वि्वार किया जाय तौ मी बाध 
दोष उपस्थित होता है, क्योकि सिद्धान्ततः आकाश मे पञ्चीकरण माना जाता है! चो 
मूतो को विभक्त कर प्रत्येक के अंशौ को दूसरे भूतांश से मिलाना दी पञ्चीकरण दहै! इससे 
सिद्ध होता है कि आकाश के अवयवो से विमाग होता है, अनन्तर दूसरों के साथ संमिश्रण 
होता है | इससे फलित होता है कि तृतीय पश्च के अनुसार विचार करने पर बाध उपस्थित 
होगा । इस प्रकार दोष दुष्ट होने के कारण उपयुक्त तीनों म से कोड भी पक्च समीचीन 
नदीं है । अतः उन पक्षों के अनुसार माकाश आदिं का निव्यत्व सिद्ध नदीं किया जा सकता । 
( आकाश प्रव्यक्त हे ) 

धपत्यक्षश्चः इत्यादि । आकाश प्रत्यक्ष है, क्योकि नेत्र खुलते ही सबको यह 
प्रतीति होती हैकिं यह आकाश्चहै) इस सहसा होने वाली प्रतीति को अजमिति नहीं 
मान सकते, व्यकि उसमे व्याप्त्यादि ज्ञान से विलम्ब होने के कारण विलम्ब अनिवार्यं 
है। यह प्रतीति सहसा होती है, अतः यह प्रत्यक्ष अमन इस प्रतीति का विषय आलोक 
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मिति प्रसङ्गात्‌ । उपलम्भसिद्धया योग्यतयेति चेत्‌ ¢ तस्यम्‌ । अन्यथा स्प- 
रूपिरुपैकार्थसमवायाचवान्तरमेदकस्पनाचपपत्तश । 


पश्चीकृरणेन चा व्यष्टिरूपसिद्विर्माष्योत्ता ! प्रमेयसंग्रहे चोक्तम्‌-“यथा 


कालस्य वस्तुधमंतया सर्वप्रतीस्यन्त्भावान्न पृथग्रपवत्वम्‌ , गगनस्य दिशां च 
नदीं है, क्योकि ्यहोँ आलोक है' एेसा आलोकाधिकरणरूप सँ बह पदाथं प्रतीत होता है) 

यह पर यृह ग्रदन उपस्थित होता है कि रूप शल्य आकाश का चक्षुरिन्द्िय से कैसे प्रस्यक्ष हो 
सकता है १ इस प्रन का उत्तर देने के पूर्वं हम यह जानना च्हंगे कफिरूप वाले पदाथंका 
चक्षुरिन्द्रिय से कैसे प्रत्यक्ष होता है) यदि इस प्रन क उत्तर म युह्‌ कहा जाय कि सब का यहं 
अनुभव है किं रूप वाते द्रव्य प्रत्यश्च होते है, अतः इस अदुमव के अनुसार यह मानना पड़ता 
हे करि रूपवाले पदार्थो मे प्रतक्ष होने की योग्यता है, अतः उनका प्रस्यश्च होता है-तबतोहम भी 
यह उत्तर दे सकते ड कि समी का यह अनुभव है कि आकाश्च दिलाई देता है । इस अनुभव 
के अनुसार यह मानना पडता है कि रूपश्य आकाशा मेँ मी परत्यक्च होने की योग्यता है) अतः 
उसका प्रत्यक्च होता है] यदि चक्चुरिन्द्ियसेवेद्य होने कं लिये अनुभवानुसार नाना प्रकार 
की योग्यता न मानकर रूपवान्‌ की दी योग्यता मानी जाय तौ च्रं पदार्थो सें दरतने 
अवान्तर मेदो कि रूप चक्चुसे ण्दीत होता है, रूप वलेद्रग्य चक्षुसे चीत होते दै, 
तथा रूप के साथ एक द्रव्य मे समवाय सम्बन्ध से रहने वाले पदाथं अर्थात्‌ घटत्व जाति, 
इत्यादि चक्षु से ग्दीत होते ईै--कौ कल्पना करने कौ क्या आवश्यकता १ इनकी कल्पना 
अनुपपन्न हो जायगी । यदि इस दोघ के समाधानार्थं यह कहा जाय किं अनुमवानुसार इन मेदो 
को मानना पडता है, इन पदार्थो के प्रत्यक्ष होने से यह मी मानना पडता हिकि रूपको चक्षु- 
रिन्द्रिय स गीत होने क लिये श्पेक्चित योग्यता रूपत्व ही है, रूपवाले पदाथं को चक्षुरिन्द्रिय 
से यदी होने के लिये अपेश्चित योग्यता रूप वाला होना दी है, तथा रूपवाल्े घयादि पदार्थो 
मे विद्यमान घय्त्व इत्यादि ऋति को चक्षु से प्रव्यक्त होने के लिये अपेश्चित योग्यता रूप कं साथ 
उन जातियों को उस एक द्रभ्य मे समवाय सम्बन्ध से बने रहना ही है-- तव तो दम यह भी 
कह सकते है किं रूपहीन होने पर भी याकाश का नेत्र खुलते ही सभी को प्रत्यक्ष होता हैभ्मतः 
इसमे भी वैसी ही किसी योग्यता की कल्पना करनी चादिये । यह कहना नितान्त अनुचित दहै कि 
आकाश का चक्षु से प्रतयश्च नदीं होता, यह अनुभव विरुद्ध बात है, अत एव अनाद्रणीय है । 
। "पञ्चीकरणेनः इत्यादि । यहोँ पर दूसरा समाधान यह दै किं आकाश मे पञ्चीकरण के 
` अनुसार रूप है, अतः उसके प्रत्यक्षत्व मेँ कोद आपत्ति नहीं । पञ्चीकरण का भाव यहं हैकि 
ईश्वर पञ्चभूतो कौ खष्टि करके परत्यक भूत को दो-दो मागो में विभक्त करता है, उनमें एक माग 
क्तो चार भागों मे विभक्त फर इन चार भार्गो को अन्य भूतो के अविमक्त अर्वां कं साथ 
मिला देता हे ! मिलाने पर यदं सिद्ध होता है कि आकाश मे आकाश्च का अर्धाश है, अन्य 
अर्घांश अन्य भूतो के चार अष्टमांशो से बने ई! इस प्रकार आकाश आदि भूतो मे पाँच 
मूतो का अंश मिश्रित है । इस मिश्रण को ही पञ्चीकरण कते है । इस पञ्चीकरण के अनुसार 
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रि्त्करणेन रूपवम्‌" इत्यादि । यत्तक्तं भाष्ये -“न च चकुषा सन्मात्र ९.८.८२) 
गृह्यते, तस्य रूपरपिस्पैका्थसमवेतपदाथंग्राहित्वात्‌" इति । तद्‌ प्रत्यक्षस्य 
विशिष्टविषयलपरम्‌, न तु रूपवन्मिधितत्वाख्यसम्बन्धवजनपरम्‌ । अरत 

एव हि--“रपरूपिसूपैकाथंसननवेशायालिप्तमेव चाज्ञषमिति स्थितम्‌” इति 
प्रमेयसंग्रहक्तिः। अतः संयुक्तसमवेतस्यापि रूपस्य कार्यकरसुपलम्भ- 

बलाद्‌ ग्रहम्‌ | 


बने हुए मूत व्यष्टिमूत द । माकाश मे तेज,जल ओर प्रथिवी का च्रंश मिश्रित होने से आकाश 
रूपवान्‌ बन जाता है। इसलिये वहं चाक्चुष प्रव्यक्त का विषय होतादहै। इस अ्थ॑को 
भ्रीमाप्यकार ने (भाकाथे चाविशेषात्‌" इस सूत्र के माष्यमें कटा है है 1 इस समाधान के 2-2-23 
अनुसार यह एकल्लित दता है कि रूपवात्ते पदार्थो से जो दुसरा पदाथ मिभित है उसका भी प्रत्यक्ष 
हो सक्ता है, वँ रूपवान्‌ पदार्थं से मिधिन होना ही सञ्िकषं है इसके अनुसार आकाशका 
परसयश्च होता है । प्रमेयसंग्रह ग्रन्थे यह कदागयादहैकरि काल पदार्थो के प्रति विशेषण होकर 
सभी प्रतीतियो मै भासित ह्येता है, उसको अलग से रूपवाला होने की आवश्यकता नदीं होती । 
जिस प्रकार सूपवाले पदार्थो का प्रवयक्च होने के समय उनकी संख्या अलग से रूपवाली न होने 
पर भी विशेषण रूपमे प्र्य्च होती है,उसी प्रकार काल का भी प्रयक्च होता है] याकाश ओर 
दिशाओं में बिष्त्करणसे सूप होने के कारण वे मी प्रत्यक्ष होते द । पृथिवी, जल ओर तेजमें 
परवोक्त रीति से होने वाला संमिश्रण बिघ्रत्करण कहलाता है ] यह त्रिदरकरण पञ्चीकरणके प्रदश- 
नाथं कटा गया है । प्रसन--अद्वेतिसम्मत सन्मात्र प्रत्यश्च का खण्डन करते समय भाष्य मै यहं 
कहा गया है कि सन्मात्र ब्रह्म का चश्रुरिन्दियसे ग्रहण नहीं हो सकता, क्कि रुप, शूपवाल्ला 
द्रव्य तथा सूपवाले द्रष्य मै समवाय सम्बन्ध से रहने वाले पदाथ मात्र का प्रत्यक्ष ज्ञान 
करनेमे दही चक्रु समथ टे, सन्माच व्रह्म ेसा पदाथं नदीं है। इस माष्यसे यह सिद्ध होता है 
किइतनेदही पदार्थो का चाक्षुष प्रक्ष दहो सकताहै, एेसी स्थिति मँ यह कसे कदा जा सकता 
है किरूपवाले पदाथ से मिश्रित पदार्थाका मी प्रत्यक्ष होता है १ इस प्रश्न का उत्तर यह हकं 
उस माष्य का यही ताययं है कि व्रिेषण विशिष्ट वस्तु का ग्रहण प्रव्यक्च से होता है.निविशेष वस्तु 
का नहीं । उस माप्य का यह तावप नदद है कि रूपवाल्ते पदार्थो से मिधित पदां का प्रस्यक्ष 
नहीं होता है, अत एव रूपवाज्े पदार्थौ से मिभित होना इस सन्निकषं को त्यागा जाय । यह 
सच्निकषं मी सिद्धान्त मे मान्य है । इस सन्निकषं से ही आकाश आदि प्रत्यक्ष माने जाते है । 
अत एव प्रमेयसंग्रह मँ यह कहा गया हैकिरूप, रूपी ओर रूप के साथ एक वस्तु मँ समवाय 
सम्बन्ध इत्यादि रखने वाले पदाथ चक्षु से गीत होते द । यद्य आदि पद्‌ से सूपवृत्ति पदार्थौ 
से मिभित होना यह सम्बन्ध विवश्चित है । संयुक्त पदार्थं [मँ रहने वाला रूप दुसरे सूपहीन 
पदार्थं के विषय मेँ प्रलयक्च ज्ञान को उत्पन्न कर सकता है । यद्‌ अथं आकाञ्चादि के विषयमे 
होने बाले प्रतयक्चानुमव के अनुसार मान्य होता दै। 
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न चेश्वरादावतिप्रसङ्गः, गुरुत्वादिुस्यत्वात्‌ । यत्त॒प्रमेयसंग्रदे - 
“त्र्य जातस्य चन्ुरपि नद्यसूपं वायुं गृह्णाति" इति । तदष्ुद्धूतरूपा- 
भावपरमेव । अत एवप्रकारेण रूपित्वान्नमस अकाशमस्ति श्याममिति 


प्रतीतिः । 
( आकाश आवरणाभावषूप इत्ति बोद्धमतस्य खण्डनम्‌ ) 
अत॒ एव चेयं प्रतीतिनावरणामावावलम्बना, विधिरूपत्वात्‌ , भावा- 
न्तराभावबादिनस््वदोपत्वात्‌ । अतिरिक्तवादिनां त॒ प्रागमावादिविकस्प- 
धन चेश्वरादौः इत्यादि 1 यद्यँ पर यह शंका होती है कि रूपवन्मिितत्व (रूपवाले पदार्थौ 
से मित होना ) रूप सचधिकर्षं यदि मान्यहै, तो ईश्वर इत्यादि का प्रव्यक्त क्यो नदीं होता दहै, 
वे भीतो सूपवाल्े पदार्थौसे मिले हुए रहते दै १ समाधान यह है किं यद्यपि रूपवाले 
पदार्थो से मिलकर रहना आकाश ओौर इव दोनों मै समानरूप से संगत होता है, परन्तु 
यह अन्तर ध्यान देने योग्य है कि आकाश प्र्यक्ष होने योग्य पदाथं है, ईद्वर नहीं । 
कोन प्रत्यक्ष होने योग्य है, कौन नहीं इस विषय म निर्णय अनुभव के बल्ल पर 
ही करना होगा । वैशेषिको ने यह मानादहै किस्पके साथ एक वस्तु मै समवाय सम्बन्ध 
से रहने के कारण उस वस्तु की संख्या संयोग ओर विभाग इत्यादि गुणों के दवा प्रत्यक्ष हती 
है! यदि उनसे यह पूच्धा जाय कि सूपवले पदाथं मे समवाय सम्बन्ध से रहने वाला गुरुत्व 
चु से क्यो नहीं यदीत होता १ तो उत्तर म उन्दै यदी कना दोगा कि यद्यपि सननिकषं 
संख्या ओौर गुरुत्व दोनों म समानल्प से रहता है, तथापि प्रत्यक्ष योग्य होने से संख्या 
ही प्रत्यक्ष होती दहै, किन्तु प्रयक्त योग्य होने पर भी गुरुत्व प्रत्यक्च नदींहोता। रेसाही 
उत्तर हम भमी ईख्वरादि के विषयमे दे सकते दहै । प्रमेयसंग्रह म यह जो 
कहा गया है किं आज उद्यन हुए बच्चे का नेत्र भी सूपरहित वाथु के विषय 
प्रयक्च ज्ञान नदीं करा सक्रता । इस कथन का यही अभिप्राय है कि वणु मेँ उदुभूत 
( स्थूल ) रूप नहीं दै, अत एव वाणु चश्च से प्रयश्च नहीं है, यह अभिप्राय नदींहैकरि वायु 
म सर्वथा स्प नहींहै, क्योकि पञ्चीकरण प्रक्रिया के अनुसार वायुस रूपका सद्धाव 
अनिवार्यं है। रूप के होने पर मी व्ह उद्भूत नदीं है, अत एव वायु का प्रत्यश्न नदीं होता । 
आकाश मे उदूमूत है, अत एव उसका प्रसयक्च होता है । यदय उद्भूत हेयं नदी, इसका 
निर्णय अनुभव के ही अनुसार करना होगा । अत एव उपयुक्त रीति से आकाशम श्प होने 
से दी आकाश के विषप्र मे यह प्रयक्षानुभव द्यो रहा है कि आकाश इयाम है। 
( आकाश आवरणाभावसूप हे, इस बोद्धमत का खण्डन ) 

“अत एवः इत्यादि । आकारा स्याम है, इस भक्ष प्रतीति से यह सिद्ध होता है 
कि आकाश नीन्लरूप वाला कोई द्रव्यै, क्योकि द्रव्यमेदही रूप रद सकता है) इससे 
सिदध होता है कि उपयुक्त आकाश की प्रतीति आवरणाभाव को ज्लेकर नदीं हो सकती । क्योकि 
उस अभाव मेँ इयाम रूप नहीं रह सकता है ! बौद्धो ने आकाश के विषय मे यह माना है कि 
आवरणों का अमाव ही आकाश है । यहं मत उपरक्त प्रतीति से खण्डित दो जातादहै। 
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दुःस्थत्वात्‌, कर्स्नप्र तियोगिकनिषेधस्यासिद्धेः, आवरणेष्वपि तादाम्ब- 
मावस्य सामानाधिकरण्य निषेध :पत्वात्‌, संसर्गामावस्य च यक्किित्संसभि- 
प्रत्ययमन्तरेणाजुपपत्तेः, तथा च स एवाकाश इति स्यात्‌ । न च काल्- 
किंच, इस मत मेँ अनेक दोष दै--८ १९) सन का यह अनुभव है कि निषेध करने षर 
अभाव विदित होता है, नञ्‌ निपात का अथं अभाव होता है। नजथं का उल्लेख न होने 
पर भी आकाश इस प्रकार प्रतीत होता है कि आकाश्च नील है, इत्यादि । इस प्रकार विधिरूप 
से प्रतीत होने के कारण मानना पडता है किं आकाश कोई भाव पदार्थं है, वह अभावरूप नहीं 
ह । ८ २) किंच, मीमांसक ओर वेदान्ती यह मानते है कि एक भाव पदाथ ही विरोधी पदार्थौ 
के ग्रति अभावस्पमे प्रतीत होता दहै। विरोधी भाव पदार्थंदही अभाव) एेसी स्थिति 
आवर्णोका अभाव मी आवरण विरोधी एक भाव पदार्थं ही होगा| आवरणाभावरूषी 
आकाश को एक भाव पदार्थं हयी मानना होगा । उसको वच्छ नहीं कह सकते । ८ ३) वैशेषिक 
ओर नैयायिक इत्यादि दाशंनिक भाव से व्यतिरिक्त रूप मेँ अमाव पदाथः को मानते ह | उनके 
मत के अनुसार भी आकाश को आवरणाभाव नहीं माना जा सकता, क्योकि वैसा मानने पर 
यहं विकल्प उपस्थित होगा किं क्या आवरण का प्रागभाव आकाद्चदहै१ या आव्रणका 
प्रध्वंसाभाव १ अथवा आवरण का अल्यन्ताभाव आकाश हैया आवरण का 
अन्योन्याभाव १ इन समी कल्पो में दोष है। उन दोषौ का विवरण इस प्रकार है- 
यदि कोई यह के कि सभी आवरणों का अमाव आकाश्च है- तब तो असम्भव होगा, क्योकि 
विभिन्न कई आवरणं को लेकर उनमें किसी का प्रागमाव, किसी का प्रध्वंसाभाव एवं किसी 
का अत्यन्ताभाव मले ही सिद्ध होःकिन्तु समी आवर्ण का प्रागभाव,ग्रध्वंसामाव एवं मत्यन्ता- 
भावहो ही नदीं सकता । (४) अमाव दौ प्रकार के _दोते है--(१) अन्योन्यामान ओर (र) 
संसगांमाव । संसर्गाभाव मँ प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव ओर अत्यन्ताभाव का अन्तर्माव हो 


जाता है । अन्योन्याभाव दही मेद है, वह अभेद का निषेधल्प होने से तादात्याभाव 
कहलाता है । यदि कोई बौद्ध आवरणान्योन्याभावको आकाश कहे, तो इस पक्षमेभी 
दष उपस्थित होता है! अन्योन्याभाव स्थल मेँ यह माना जाता है कि प्रतियोगितावच्छदक 
धमं एवं अधिकरणतावच्छरेदक धमं मिलकर एक स्थान मे नदीं रहते । जिसमे आवरणमेद्‌ 
कहा जाता है, उसमे रहने वाल्ला धमं अधिकरणता वच्छेदक ओर आवरणत्व प्रतियोगिता- 
वच्छेदक है । जिसमे आवरणत्व हो वह आवरण है, उसमे आबरणमेद्‌ नदीं कहा जा सकता । 
जहो आवरणत्व न हो, वहीं आवरणभेद्‌ कहा जा सकता है । यदि आवरणान्योन्याभाव 
अर्थात्‌ आवरणमेद्‌ आका होतो लोकम सबको होने वाली पृथिवी मेँ आकाश हैः इस 
प्रकार की प्रतीति असंगत होजायगी, क्योकि इस प्रतीति मेँ मासमान आकाश बौद्धो के मतानु- 
सार आवरणं का मेद है। प्रथिवी मे आवर्णत्व है | जत्र परथिवी किसी का आवरण बनती है,उस 
स्थिति मे आवरण भेद रूपी आकाश नदीं रह सकता । इससे सिदध होता है कि आवरणान्योन्या- 
भाव अर्थात्‌ आवरणमेद्‌ को आकाञ्च मानना उचित नदीं । प्रष्न--जिस प्रकार घटाभाव की 
प्रतीति मँ किसी घट का प्रागमाव, किंसी घट का प्रध्वंसामाव, एवं किसी घट का अव्यन्ताभाव 
श । 


१० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌  जडद्रव्यपरिच्छेदः 


निकाधिकरणनिषेधः, आअषाधितत्वायोगात्‌ । नाप्यालोकतिमिरावलम्बनः, 
तेष्याकाशप्रतीतिव्यवहारयोरयोगात्‌, आरोपस्यापि प्रतीतिपू वंकत्वात्‌ , 
अप्रत्यक्षत्वे च तस्याङ्गव्या निर्देशपूवकपामरव्यवहारगोचरता निर्भरा स्यात्‌, 
शब्दाधिकरणपरिशेषादुमानादेरपामरविषयस्वादशक्यत्ाच्च । 


भासित द्योता है, इसी प्रकार आवरणसंसर्गाभाव को आकाश मानकर यदि यह कदा जायकि 
आवरणामाव आकाश है, तो इस प्रतीतिमँ किसी आवरणका प्रागभाव, किसी का 
प्रध्वंसाभाव तथा किसी का अत्यन्तामाव भासित हो सकता है । यदि इस 
आवरण के संसर्गाभाव को दही आकाश माना जाय तो इसमें क्या आपत्ति है 
उत्तर--यह सिद्धान्त सभी को मान्य है फं ववद पर षट नहीं इत्यादि सूपं 
संसर्गाभाव किसी अधिकरणमे हीकहा जा सकता दहै, वह अधिकरणं उस संसर्गाभाव 
से मिनन है। इस बात को मावा्िरिक्त अमाव को मानने बाल्ते सभी दाशंनिक 
मानते दै । एेसी स्थिति मे यँ पर यह विचार उपस्थित होता हैकि लोकं सँ यह जो समभा 
जातां है करि यद्य आवरण नदीं है। यह पर व्यँ" इस शब्द से कौन सा अर्थं विवक्षित है! 
धय" इस शब्द से जो अथं विवक्षित है, उसमे आवरण का अभाव कहा जाता है, वह पदारथ 
जो आवरण माव का अधिकरण है--आवरणभाव से अदिरिक्त है। आवरणामाव से 
व्यतिरिक्त बनने वाले किसी एक पदाथ को व्व इस शब्द्‌ से बोध्य मानकर ऽसमे आवरणा- 
भाव को कहना चादिए । जो पदाथं आबरणाभाव का अधिकरण माना जायगा, बह पदार्थं 
आकाथदीहै। इससे सिद्ध होता हैकिआकाश्च आवरण के संसर्गामाव से मी भिन्न है। 
प्ररन--ध्यहो आवरण नदीं है इस प्रतीति मँ यौ? शब्द से काल्पनिक अधिकरण का 
उल्लेख करके उसमे आवरण का अभाव कदा जाता है । काल्पनिक पदाथं मिथ्या होता है। 
इस प्रतीति से सत्य याकाश कैसे सिद्ध हो सकता है १ उत्तर-इस प्रतीति मे मासित ह्योने वाल्ला 
अधिकरण काल्पनिक नहीं हौ सकता, क्योकि काल्पनिक पदाथ उत्तरकाल में बाधित होता है । 
यह अधिकरण अनाधित्त है, काल्पनिक मानने पर वह अबाधित नहीं बन सकता है | उसके 
अवाधित होने से मानना पड़ता है किं इस प्रतीति मेँ मासित होने वाला अपरिकरण काल्पनिक 
नहीं है, किन्तु सत्य है } इस कार उपर्युक्त प्रतीति के अनुसार आकाश सत्य सिद्ध ह्येता है । 
प्ररन--व्यहँ आवरण नहीं है इस प्रतति मे अधिकरण रूपमे आकाश नहीं मासता है, 
किन्तु प्रकाश ओर अन्धकार इत्यादि पदां ही उस प्रतीति मे मासते ई, उने आवरणका 
अभाव कदा जाता है । उस प्रतीति मे आकाश अधिकरणरूप मे भासित होता है! एेसा क्यों 
मानना चाहिए १ उत्तर--"यहो आवरण नहीं है' इस प्रतीति मे जिस पदां की श्रधिकरण 
मानकर आवरणाभाव का व्यवहार होता है उसी पदार्थं को अधिकरण मानकर लोक मे यह भी 
व्यवहार होता है कि आकाशे प्रकाश है, आकाश मे अन्धकार है इत्यादि । इस प्रतीति 
के अनुसार प्रकाश्च इत्यादि के प्रति अधिकरण रूप से मासने वाल्ला आकाश उनसे भिन्न है। 
वही यद्य आवरण नहीं हैः इस प्रतीति मै मी अधिकरण रूप से भासित होता है । वह प्रकाश 

ओर अन्धकार इत्यादि से भिन्न है, क्योकि कोई मी प्रकाश भौर अन्धकार को आकाश नहीं 


प्रभः ] माषानुवादसदितम्‌ १०७ 


( जाकाशानुमेयस्ववादखण्डनम्‌ ) 

नहि शब्दस्य गन्धवद्‌ मेर्याद्यवयवधमत्वे कारकतया व्यञ्कतया 
चाम्युपगतवायुधर्मत्वे कथिद्‌ दोषः, न च स्पशेनादिग्राद्यत्वप्रसङ्गः, एकभूत- 
गुणस्येव गन्धरसरूपदेभिननात्ग्रादयत्वस्य दृष्टत्वात्‌ । एवं बाधकान्तरमपि 
दृष्यम्‌ । शौरवश्च भवतो बाधकं स्यात्‌ । आगमवशात्तु बयमाकाशे 
रब्दमिच्छामः | 
सममता, न तो उनको आकाश ही कहता है । प्रहन-आकाश्च नामक को भ्रमसिद्ध पदार्थंदी 
"आकाश नील है" इस प्रतीति मे मासित होता है, ेसा दी क्यों न माना जाय १ उत्तर-- जर 
पर विदित पदां का दूसरे वस्तु मे आरोप होता है, वही भ्रमत्वेन भासित होता है} आकाशं 
यदि कीं पर वास्तव मे नदहोतो उसका आरोप हो ही नहीं सकता । इस विवेचन से 
यह सिद्ध होता है कि जका नील है" इस पतीति का विषय आवरणामाव नहीं हो सकता, 
किस्त भिन्न आकाश नामक पदाथ ही विघय है, यही मानना पडेगा । इस प्रकार आकाश 
प्रव्यक्त प्रमाणसे सिद्ध दहोता है) यदि आकाश प्रत्यक्ष नदीं होता तो सामात्य जन तक 
श्ररुलति से निर्देरा करे श्यह आकाश हैः इस प्रकार जो व्यवहार करते है, बह व्यवहार निल 
हो जायगा । चैरेषिक इत्यादि दाशंनिकों ने यह जौ माना! है कि परिशेषानुमान आदि के दासा 
आकार शन्दाधिकरणके रूपमे सिद्ध होता दहै, आकाश मे अनुमान दी प्रमाण दहै, प्रत्यक्च 
नदीं । उनका यह मन्तव्य समीचीन नहीं है, क्योकि सामान्य जन परिशेषाचमान एवं उसकी 
क्रिया से सर्वथा अनभिज्ञ होते है, तथापि आकाश का व्यवहार करते दै । इससे मानना पडता 
हेकिवेप्रत्यक्च प्रमाणसेदही च्राकाश्च को जानते द| किंच, परिशेषाचुमान आदि से आकाञ्च 
को सिद्ध करना अशक्य मी है| । 

८ “आकाङ्ञ अनुमानगम्य हेः इस वाद का खण्डन ) 

"नदिः इत्यादि यदहोँ पर यह विचारणीय है किं आकाश अनुमान प्रमाणसे सिद्ध होता 
हैया नहीं वेरोषिक कदते ह कि आकाश अनमान प्रमाण से सिद्ध होता है} शब्द्‌ किंसी द्रव्य 
का आश्रय लेकर रहता है, क्योकि बह गुण है । जिस प्रकार रूप इत्यादि गुण द्रन्य का आश्रय 
लेकर रहते है, उसी प्रकार शब्द को मी रहना चाहिए । इस अनुमान से शब्द्‌ का आशयं 
जो द्रभ्य सिद योता है, वह आकाश द्यी है, क्योकि परिशेप्रानुमानो से यहसिद्धहोतादहैकि 
शब्द्‌ इतर द्रव्यो का श्राश्रय लेकर नहीं रहता है । वेशेषिकों का यह मत समीचीन नहीं है, 
क्योकि यह कोई नियम नदीं है कि शब्दा्रय द्र्य आकाश ही हो| अन्य द्रव्य भी शब्द्‌ का 
आश्य हो सकते ३ । जिस प्रकार गन्ध पुष्प काधमं है, वायुकेद्वारा पुष्पके कण ज 
बहुत दुर पर्चाये जाते है, तथा उन कर्ण के घमं ग्घ का दूर देश म घ्रणेन्द्रियसे 
प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार भेरी का शब्द्‌ है इत्यादि अनुभव के अनुसार शब्द्भेरीका 
धर्म है, दण्ड से ताडन करने पर मेरी के अवयव बहुत वृर तक प्च जाते ई, उन अवयवो 
म विमान शब्द गुण बहुत दूर देश मे मी सुना जाता है, इस प्रकार माना जा सकता हे। 
यह्‌ भी कदा जा सकता है कि शब्द्‌ को अनित्य मानने वज्ञे वैशेषिको ने जिस वायु को शब्द 


१०२ न्यायसिद्धाञज॑नम्‌ [ जडद्रग्यपरिच्छैदः 


( वायुनिरूपणम्‌ ) 

आकाशात्‌ स्पशंतन्मात्रम्‌, ततो वायुः । तस्य विशिष्टस्पशेवच्े 
खंति रूपश्चन्यत्वम्‌, अस्मदादिस्पशनेकेन्दरियग्राद्यद्रव्यत्वम्‌, अयुष्णाशीतस्पश- 
विशिष्टत्वे सति गन्धशून्यत्वमित्यादि लक्षणम्‌ । 
का उत्पादक मानादहै, शब्दों को नित्य मानने वाल्ते मीमांसकं ने जिस वायुको शब्द्‌ का 
अभिव्यंजक ( पकाशक ) माना है, यदि शब्द उसवायुका दही धमं मान लिया जाय तो इसमें 
कोई दोष नदीं | प्रश्न-यदि शब्द वायु का धमं हैतो उस शब्द्‌ काभी उसी प्रकार त्वगिन्दरिय 
से ग्रहण क्यो नहीं होता, जिस प्रकार वायुका धर्म स्पशं त्वगिन्द्रिय से गहदीत होता है। इससे 
यही मानना पड़ता है किं शब्द्‌ वायु का धमं नहीं है । उन्तर--जिस प्रकार एकं मूत अर्थात्‌ 
प्रथिवी के गुणभूत गन्ध, रस ओर रूप इत्यादि धर्मो का विभिन्न इन्द्रियों द्वारा ग्रहण होता है, 
उसी प्रकार वायुका धमं बनने परमी शब्द ओौर स्प्यंका विभिन्न इन्दरियोंसे ग्रहणो 
सकता है, इसमे कोई आपत्ति नहीं । इसी प्रकार वैशेषिको द्वारा उपस्थित की जाने वाली 
अन्यान्य बाधकं युक्तियों का खण्डन करना चाहिए । वे इस युक्तिको उपस्थित करते 
दकि प्रथिवी आदिकेजोरूप इत्यादि गुण ई, वे रोेन्द्रिय से गीत नदीं होते दै! शब्द का 
तो श्रोजेच्ियसेही ग्रहण दोता है। इस वैषम्य को देखकर यही मानना चादिष्ट कि शब्द 
परथिवी आदि का गुण नहीं है । वैरोषिकों की यह युक्ति युक्त्यामास है, समीचीन युक्ति नदीं । 
क्योकि इस युक्ति के अनुसार यह भमी कहा जा सकता हैकि यदि गन्ध प्रथिवी का गुण 
होता तो घ्राणेचिय से ग्रहीत नदीं ह्यो सकता । जिस प्रकार प्रथिवी का गुण बनने वाले रूप 
द््यादि का घाणेच्िय से महण नदीं होता, उसी प्रकार गन्ध का प्रथिवी क्रा गुण बनने पर मी 
धाणेच्िय से रहण नहीं होना चादहिए+ परन्तु गन्ध का घ्राणेन्दरियसे म्रहण होता है। अतः 
यदी मानना दोगा किं गन्ध प्रथिवी का गुण नहीं है। इसका वैशेषिक क्या उत्तर दे सकते है १ 
निदिचत है कि वैशेषिकं इसका यदी उत्तर दंगे कि गन्ध प्रथिवीकाही गुण है, गन्धरसे प्रथिवी के 
गुणत्वाभाव को सिद्ध करने वाली उपयुक्त युक्ति युक्तयामास है। उसी प्रकार हम मी शब्द में 
परथिव्यादि गुणत्वाभाव को सिद्ध करने वाली उप्यक्त युक्ति को युक्तयाभास कह सकते दै । 
इस प्रकार प्रथिव्यादि द्रव्य ही शब्द का आश्रय जन सकते है) इन द्रव्यो के अतिरिक्त किसी 
अन्य द्रव्य की कल्पना कर उसे शब्दाश्रय मानने की आवश्यकता नहीं | अनुमान प्रमाणसे 
आकाश सिद्ध नहीं होगा । किंच, जन प्रथिव्यादि द्रव्य ही शब्द्‌ का आश्रय हो सकते है, तब 
शृब्दाश्रयश्प अतिरिक्त द्रव्य की कल्पना करने पर गौरव दोष मी होगा । प्रश्न--यदि शब्द 
पथिन्यादि द्रव्यो मे रहं सकता है, तो वेदान्ती आकाश मे शब्द्‌ का सद्धाब क्यों 
मानते दै १ उत्तर--हम युक्तिसे आकाशम शब्द नदीं मानते है, किन्तु शास््रप्रमाण 
के आधार पर आकाशम शन्द्‌ का सद्भाव मानतेदै। शाल्लमेजोजेसे कहा गया है, 
उसे वैसे ही मानना उचित है। 


( वाह्य का निरूपण ) 
'भाकाशात्‌ः इत्यादि । आकाश से स्पदांतन्मा्र उत्पन्न होता है। उससे वाथ 
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अस्य॒ त्वगिन्द्रियायोग्यत्वाप्रत्यक्ञखादिसाधनान्यरूपिद्रव्यत्वादीन्युप- 
~ (~£ [+ ¢ [ब 
लम्मषिसेधनैकान्त्यादिभि्मिरसनीयानि । स्पशवच्वमेव हि र्पशनेन्द्िय 


ग्रा्त्वौपयिकं न सूपव्खम्‌ । तथा च भाष्यं _तदजुसारि 

क # 0 ^ छ + ¢ #। 

विव्रणकारवचनं च -- “स्पशंनमपि न सन्मात्रविषयं स्पश (९ {८2 
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तदवदरस्तुविषयत्वात्‌" इति । प्रमेयसंग्रह्च --“त्वगिन्द्रियस्यापि स्यः 


उत्पन्न होता है । वायु के तीन लक्षण है--( १) जिस द्रव्य म शान्तत्व, धोरत्व यर मूटत्व 
इन विशेषतां से युक्त स्पशं र्दे तथा स्पन हो, वहं द्रव्य वायुहै। आकाश आदिमं 
अतिव्याति को दूर करने के लिये इस लक्षण मँ स्पशंत्व विशेषण दिया गया है । तन्मात्रे 
अतिव्यासि को दूर करने के किये खश के प्रति विदिष्टत्व विशेषण दिया गयां है । तेज 
आदि मे अतिव्याप्ति को दूर करने के लिये रपशन्यत्व विशेषण दिया गया है । (२) अस्मदादि 
के केवल त्वगिन्द्ियसे दीजो द्रभ्य गीत दोतादहै, वह वायुदहै। (३) जो द्रव्य 
अनुष्णाशीत खञ्च वाला होता हुड ॒गन्धरहित हो, वह द्रव्य वायु है। इसी प्रकार ओर भी 
अन्यान्य लक्षण कदे जा सकते है । 


'अस्यः इत्यादि । सिद्धान्त मेँ वायु को प्रव्यश्च माना जाता है, क्योकि उसका त्वगिन्द्िय 
से रहण होता है । किन्तु प्राचीन नैधायिक इत्यादि कतिपय दाशंनिक वायु को त्वगिन्िय का 
अयोग्य तथा अप्रत्यक्ष मानते हुए यह कते ह कि त्वगिन्द्िय से यदं मात्र का प्रक्ष होता है, 
उस स्यं के श्राश्रयद्रव्यके रूपमे वायुका अनुमान होता है, क्योक्ति गुण होनेसेउसः 
स्च को किसी द्रव्यका आश्रय लेकर रहना चाहिये । वह द्रव्य वायुहै) वायु को त्वगि- 
न्द्ियायोग्य एवं अप्रस्यक्ष सिद्ध करने के लिये अनुमान उपस्थित करते है कि वायु 
त्व्गिन्द्रिय का योग्य नहीं है, तथा प्रत्यक्ष भी नहीं है, क्योकि वह रूप रहित द्रव्य है } रूप वाले 
घटादि द्रव्य ही स्वशिन्द्रिय के योग्य एवं प्रत्यक्ष हो सकते द । उनका यह अनुमान समीचीन 
नदीं ह, क्योकि इसमे अनेक दोष ह । जेसे-(१) यह अनुमान अनुभव विशद है, क्योकि वायु 
के साथ त्वगिच्दरिय का सन्निकषं होते ही यह प्रतीति होती है कि हवा बह रही है | अनुमान- 
क्रिया मे असमथ सामान्य मनुष्य मी वायु को अच्छी तरह से समभताहै। उनका 
यह ज्ञान प्रक्षज्ञान दीहो स्क्ताहै। (२) इस अनुमाने व्यभिचार दोष है, क्योकि 
वेदान्ती के मत मे समी इन्द्रियजन्य प्रत्यक्ष म काल का विशेषणस्पमे मान मान्यै, 
अतः काल मे स्गिद्ियायोग्यत्व एवं अप्रतयक्च रूप साध्य न रहने पर मी अरूपि द्रव्यत्व अर्थात्‌ 
रूप रहित द्रव्यख सूप हे की विच्यमानता के कारण व्यमिचार होता है । किंच, यह हेतु अप्रयो- 
जक हे.क्योकि यदि वैहँ पर यह शंका कौ जाय किं वायुम रूप रदित द्रव्यत्व खूप हेतु के रहने, 
तथा स्वगिन्द्रियायोग्यत्व एवं अप्रत्यक्ष रूप साध्य के न रहने पर क्या आपत्ति है १ तो वैसा अनुकूल 
त्क न होने से यदह हेतु अप्रयोजक है ] इससे साध्य की सिद्धि नहीं होगी । इन तीनों दोषों के 
कारण उपयुक्त हेतु त्याज्य है । किच; स्वगिन्दरियके द्वारा गृहीत होने के किये खञ्च की 
अघ्वश्यकता है, क्यौकिं सदशं वाले द्रव्य का ही खगिन्द्रिय से ग्रहण हो सकता है | वह स्पद्य 
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बद्वस्त॒षिषये शक्तिः" इति । यदि च स्पर्चायुमेयो वायुः स्यात्‌, किति- 
सल्िलतेजसामपि स्पशंनग्राद्यत्वं न स्यात्‌, तत्रापि ततस्तदजुमानस्य 
खवचत्वात्‌, उपलम्भस्य समस्वात्‌ । 

तस्य च वायोः स्वभावाहयमा अद्ृष्टात्मकेश्वरसङ्कस्पाद्ा स्वारसिक 
वियंक्‌ प्रसरणम्‌ । पा्थिवादिद्रन्येण वा वाय्वन्तरेण वाऽभिधातवन्चाद्‌ 
भ्रमणोध्वगमनादयः । ते च दृरस्थेन वरणरजः्रभ्ृतीनां ्मणोर्ध्वगमनादिभि- 


वायुमें दहै | त्वणग्द्ियसे वादका हीत होना उचितदहीहै। स्वगिन्ियसे धीत होने क 
ज्लिये रूप की आवश्यकता नदीं है, अतः रूप रहित होने पर मी वायु का स्वगिन्दरिय से ग्रहण 
हो सकता है । यह अथं भाष्य एवं उसका अनुकरण करने वाले विवरणकार के वाक्य से सिद्ध 
होता है । उन अरन्थोौ में अद्वैतिसम्मत सन्मात्र प्रत्यक्ष का खण्डन करते समय यह कहा गया है 
कि स्वनिच्द्रिय मी सन्मात्र ब्रह्म का ग्रहण नहीं कर सक्ती, क्योकि वह स्पशं एवं स्पशः वा्ते 
व्रव्यका ही ग्रहण कर सकती है| प्रमेयसंग्रह मन्थ में यहं कहा गय। है कि त्वमिन्द्रिय भी स्प 
वलति पदाथ काही ग्रहण करने मे शक्ति रखती है} इससे सिदध होता है कि वायु खशभ्शील 
होने के कारण वायु का त्वगिन्द्रिय से प्रव्यक्च हयौ सकता है| वाञ्रु को अनुमानगम्य मानने बालों 
से यह पूना चाहिये करि यदि वायु सश्च रूप हेतु के द्वारा अनुमानगम्य है तो भूमि, जल ओर 
तेज भी उन उन स्पर्शो के द्वारा अनुमानगम्यक्योंन दहो, उन्है मी वायु के समान व्वगिन्द्रिय 
द्वारा अचुमानगम्य क्यो न माना जाय १ जिस प्रकार उनके मतके अनुसार वायु स्वगिन्द्रिय 
से राह्म नदीं होता, उसी प्रकार प्रथिवी, जल ओर तेज मी त्वगिन्द्रिय से माद्य नहीं 
होगे । जिस प्रकार उनके मतम स्यशंसे वायुका अनुमान दोतादहै, वैसे ही खं के द्वारा 
प्रथिवी, जल ओर तेज का मी अनुमान हो सकता है । यदि कहा जाय किं परथिवी इत्यादि पदार्थं 
त्वगिच्दिय से म्त्यक्च अनुभूत होते है, उन्दः अ्रनुमानगम्य मानना उचित नहीं है तो उसी 
पकार प्रकृत में भी कहा जा सकताहै करि वायु मी त्वगिन्द्रिय से प्रस्यक्च अनुभूतहो रहा है, 
इसे भी अनुमानगम्य मानना उचित नदीं । 


(तस्य च वायोः इत्यादि । तियंक्‌ प्रसरण वायु की सहज क्रिया है । इसमे सभाव 
कारण दह । वाका स्वभावदहीरेसा है, जिससे वह तिर्यक्‌ बहता रहता है। अथवा उसमे 
अदृष्टात्मक ईश्वर संकल्प दहै। सिद्धान्तमे ईश्वर संकल्प ही अदृष्ट माना जाता हे। 
वायुका पाथिव इत्यादि द्रव्यो तथा दूसरे वायुस अभिघात होने पर उसमे भ्रमण प्पवं 
ऊध्वेगमन इत्यादि क्रियाय होती है | वायु के चाक्षुष प्रस्यक्च का विप्रयन होने के कारण यद्यपि 
उसमें होने वाली भ्रमण ओर ऊर्ध्वगमन इत्यादि क्रियाओं का चक्षुरिन्द्रियं से महण नींद 
सकता है, तथापि दूर रहने वाला पुख्ष व्रण ओर धूल इत्यादि पदार्थो के आकाश में 
भ्रमण ओर ऊष्वंगमन इत्यादि को देखकर इन पदार्थौ को घुमाने बाले तथा ऊर्ष्व॑मेल्ले जाने 
चले वायुम भ्रमण एवं ऊष्वंगमन का अनुमान कर्ता है। अरमण एवं ऊर््व॑गमन्‌ के स्थान 
म रहने वाला पुरुष वायु में होने वाली इन क्रियाओं को त्वगिन्द्रिय से मत्यश्च जान सहता दै। 
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रच॒मेयाः 1 तत्रत्येन तु स्पशेनग्रा्याः । एतेन वायोर्नानात्वमपि सिद्धम्‌ । 
अस्य च सवतः पाथिवाप्योपरोधे सति स्तम्भः ¦ सलिल्लातपङ्सुमादियोगा- 
च्छीतोष्णसौरभायोपः । तथा चान्वयन्यतिरेकौ । | 


एतेन शरद्धिः समानैः सर्वेषां विपरीतेरषिपययः'” इति न्यायाद्यायुः 
शीत इत्यायुर्वेदालुसारिणां वादिनां मर्तं निरस्तम्‌ । शीतसंवध्यंत्वोप्णापचेय- 
त्वादिभिः साम्यात्त शीततया उपदेशः, न तु सजातीयविजातीयाम्यामेवोष- 
चयापचयाविति नियमः । पार्थिवादिभिर्दोषाणासनियमेनोपचयापचय- 


इससे यह भी फलित दोता है कि वायु अनेक है, क्योकि विरुद्ध दिशाओं मे चलने बाल 
वायु मे परस्पर संघरषं होने पर ही भ्रमण ओर ऊर्ध्वगमन इत्यादि क्रियाय होती है । यदि यह 
वायु चारोंतरफ पार्थिव एवं जल्लीय पदार्थो चे अवरुद्ध हौ जाय तो स्तन्ध अर्थात्‌ गतिद्यून्य हो 
जायगा । भचलिका इत्यादि मे रहने वाला वायु गतिष्टूय रहता है 1 जल, आतप ओर 
पुष्प के सम्बन्धस्ते वायुम करमशः शैत्य, ओौष्ण्य ओर सुगन्ध का आरोप होता दै, अत एव 
व्हा वायु शीत, उष्ण ओर सुगन्धयुक्तं प्रतीत होता है। इनका संसग होने परये घमं 
वायु म भासित होते है, अन्यथा नहीं | इस प्रकार अन्वय सहचार एवं व्यतिरेक सहचार 
वहोँ पर देखने मे आते है ] 


“एतेनः इत्यादि । इसके पूर्वं यह सिद्ध किया गगरा है कि जल का संसगं होने से वायु 
शीत प्रतीत होता है, बायु समावतः शीत नदीं होता है । इससे आयुवेद का अनुसरण करनेवाले 
विद्वानों का वायु के विषय र्मे शीतत्ववाद्‌ खण्डित हो जाता है। वे यह कहते है किं आयुवेद 
मेँ यह माना गवाह किं च्रद्धिः समानैः सर्वेषां विपरीतैर्विपयेयःः अर्थात्‌ सजातीय पदार्थो से 
सजातीय पदाथं की इद्धि होती है, तथा विजातीय पदार्थो से दूसरे विजातीय पदार्थौ का हास 
होता है । आयुक्रेदशाख्र मे यह कदा गया है किं वात, पित्त ओर श्लेष्म इन दोषो सै अन्तगंत 
वात अर्थात्‌ वायु शीत पदार्थो से अभिच्रद होतादहै, शीत पदार्थौ के सेवन से बात बढ़ता 
है } इसते सि होता है कि शीत पदार्थो का सजातीय होने से वायु भी शीत है। आयुवेदा- 
नुसारी विद्वानों का यह मत॒ समीचीन नदीं है, क्योकि मले दी शीत पदार्थो के संसगं से वायु 
शीत हो, परन्तु शैत्य वायुका स्वाभाविक धम नहीं दो सकता} आयुवंद शास्र मेँ वायु 
को जो शीत कहा जाता है, वह गौण व्यवहार है, क्योकि शीत पदाथं शीत पदार्थो से बढ़ जाते 
है, तथा उष्ण पदा्थंसरे षट जाते है, उसी प्रकार वायुका मी शीत पदार्थो से अभिद्द्धि एवं 
उष्ण पदार्थौ से हास होता रहता है। इस समताके कारण वायु को शीत कहा गवा 
है । यह कोड नियम नहीं है किं वात आदि दोष सजातीय पदार्थोसे ही बढते है, तथा विजातीय 
पदार्थो ते ही घस्ते है, क्योकि आयुर्वेद म यह कहा गया है, तथादेखा मी जातादहैकि 
ये दोष अनुष्णाशीत पार्थिव आदि पदार्थो से अनियमतः असिद्धि एवं हास को प्रास्त 
होते रहते ई । प्रन--वहोँपर मी यहकहाजा सकताहै कि पार्थिव षदाथैसे वायुकी 
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दशेनातु । तत्रापि तत्तत्पदा्थ॑सांसिद्धिकसलिलादंशशक्त्या तदुपपत्तिरिति 
चेत्‌, अत्रापि तथात्वे को विरोधः १ व्यष्ट्यवस्थस्य मारुतस्य तदुपचयापचय- 
हेतूनां च पाश्चभौतिकतवात्‌ । “श्रापोमयः प्राणः" इति श्रुस्या प्राणस्य 
सलिलाप्यायितत्वसिद्ध् शीतसंवभ्यंत्वाद्युपपततेः । दुरूहं वस्तुशक्तिमव- 
रम्ब्येव स्वभावः प्रभावश्च तैरेव क्रचित्‌ कचिद्र्ण्यते, यथा दुन्दुभिस्वनादौ । 
सा चात्राप्यनिवार्येति न सङ्कटं किचित्‌ । 


इद्धि कमी नदीं होती, किन्तु पार्थिव पदाथ मँ रहने बाले जलांश से वायु की इदि होती है] 
एेसादहीक्योंन माना जाय १ उत्तर--्रकृतमेंभी वैसा ही मानाजा सकता है। यीँ परमभी 
कह सकते हँ किं जिस शीत पदार्थ॑सरे वायु की दि की जाती है,उसके विषय मे मी यह्‌ कहा 
जा सकता दै कि उस शीत पदाथं मे अन्तग॑त वायसे ही वाथुकी ब्द्धि होती है, अथवा 
उस शीत पदाथं म विद्यमान अनुष्णाखीत स्शं गुणयुक्त पार्थि्वांश से अनुष्णाशीत स्पशं 
वाले वायुको वृद्धि होतीदहै, शीत पदार्थसेवायु की ब्रद्धि मानने की आवद्यकता नही, 
उसके बल से वायु को शीत मानने की मी आवद्यकता नदीं | पञ्चीकरण के बाद व्यष्टिरूप 
मे विद्यमान वायु उसकी इद्धि ओर हवासका कारण बनने वाल्ते पदार्थं इत्यादि समी 
पर॑चभूतों से बे हुए है, अत एव पाञ्चमौतिक है। इसलिये प्रकृत मे एेसा माना जा सकता 
हैकि शीत पदाथंसे वायु मे विद्यमान शीत जलांश अभिन्रद्ध होता है, तथा उष्ण पदाथंसे 
वह घट जाता है । किंच, प्राण वायु जल नहीं है, परन्तु उसके विषयमे उपनिषद्‌ में यह 
कदा गया है कि भभापोमयः प्राणः? | अर्थ--प्राण जलमय है। इस श्रुति का यह तार्य ह 
किं जिस प्रकार प्राण जल से पुष्ट होता है, उसी प्रकार प्रकृत मे यह्‌ मी कहा जा सकता ह किं 
अदीत होता हुआ भी वायु शीत पदार्थो से अभिच्रद्ध होतादहै। सजातीय पदार्थसे ही 
अभिदद्धि होती है, यह नियम श्रुति को अभिप्रेत नहीं है.कर्योकि श्रुति से "अन्नमयं हि सोम्य मनः? 
केह कर स्पशादिगुण युक्त अन्न से उन गुणों से शून्य मन की द्धि कदी गयी है | किंच, 
-मायुकंदशाख्रकारो ने अनेक प्रसंगो मे यह मानकर किं पदारथ की शक्ति अतक्यं है-- पदार्था 
करे विलक्षण प्रभाव ओर स्वभावोंका वर्णन क्रिया है। अतकर्यं जल शक्ति के अनुसार वायु 
की दद्धिहो सकती है, तदर्थं वायु को शीत मानने की कोई आवश्यकता नीं, बह अतक्यं शक्ति 
दुन्दुभि शब्द इत्या द्‌ मँ परिलक्षित होती है । जदा अल्प परिणाम वाले दुन्दुभि का ताडन 
करते ही समी दिशाओं मे फैलने बाली महती ध्वनि उस्न होती है, वद्यं यह मानना पड़ता 
हैकिंउसध्वनिमे यहशक्ति है जिससे वह सभी दिशाओं मे फैल जाती है| जिस प्रकार 
अयस्कान्त आदिमे लोहे को खीचने की विलक्षण शक्ति प्रसिद्ध है। उसी पकार अतर्क्य 
वस्वुशक्ति के अनुसार प्रकृत में यह मानाजा सकता है कि शीत पदार्थो से अदीत वायुकी 
इद्धि होती है । तदर्थं वायु को शीत मानने की कोई आवश्यकता नदी | 


प्रथमः | , भाषानुवादसदितम्‌ ११३ 


स॒ च स्वगिन्दरियाप्यायनेन प्राणशरीरविषयात्मतया चोपकरोति। 
तत्र शरीरधारणादिहेतर्वायुविशेष एव प्राणसंज्ञः, न वायुमात्रम्‌ , नापि वायु- 
क्रिया | त्रितं च-- ^°“ न वायुक्रिये प्रथगुपदेशात्‌" इति । स एव व्यापार- 
भेदात्‌ पञ्चधा दश्चधा चोच्यते । घरत्रितं च-“ 'पञ्चवृत्तिमंनोवद्‌ न्यपदिश्यते' 


स चः इत्यादि । वह वायु व्वगिन्दरियको पुष्ट करता हुआ प्राण, शरीर आर विषय 
बनकर जीवों का उपकार करता है । उनमें वही वायु विश्चेष प्राण कहलाता है जो शरीर धारण 
इत्यादि का कारण है } वायु सामान्य अर्थात्‌ समी वायु प्राण नदीं होते । वायु कौ जो प्रवास 
ओर निश्वास इत्यादि क्रियाय द वह भी प्राण नही, किन्दु वायु विश्चेष ही प्राण है) यद अथं 
३०न वायुक्रिये प्रथरुपदेशात्‌”' इस ब्रदसूत्र मँ वणित है] वह वायु विशेष प्राण विभिन्न 
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व्यापारः के अनुसार पाँच प्रकार बाला तथा दस प्रकार वाला क्य जाता है। यह अथं ` 


८८3 ध्पञ्चवर्तिमंनोवदयपदिद्यते? इस सूत्र मे वर्णित है । प्राण, अपान, व्यान, उदान गौर 


३५. नन वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌ ( बर्यसूत्र २।४।८ ) इस ब्रह्मसूत्र का यह अथ है ष्कि 
(न वायुक्रिये, ध्यः प्राणः स वायुः, स एष वायुः पञ्चविधः" (जो प्राण है, वह वायु 
हे । यह वायु पाच प्रकारका है)! इस श्वतति के अनुसार वायु सामान्य को म्राण 
मानना उचित नहीं, तथा लोक व्यवहार के अनुसार उच्छवास श्रौर निश्वास इत्यादि 
वायु क्रिया को मी प्राण मानना उचित नहीं है, क्योकि वादु सामान्य प्राण नहीं है, वायु 
क्रिया भी प्राण नदीं है, 'पृथगुपदेशातः 

एतस्माल्नायते प्राणो मनः सवन्दरियाणि च । 
खं वायुर्ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्य धारिणी ॥ (+. 1=/-2 ॥। 
( इख परमात्मा ते प्राण,मन्‌, सभी इन्दर, चाकाश, वायुः उ्योति,+जद् तथा विश्च को 
धारण करने चाल्ली पथिकी ये सवर उत्पन्न होते ह) । इस चचन से वायु की अपेता 


प्राण क्रा प्रथक्‌ उस्टेख क्रिया गया है 1 यदि प्राण वायु सामान्य होता, अथवा उसकी. 


क्रिया होती तो प्रथक्‌ निर्दैश की आ्रावक्यता वहीं होती । प्रथम पक्तमें प्राण ओर वायुमें 
श्रमेद होने से पृथक्‌ निदेश की आवश्यकता नहीं 1 वायु क्रिया यदि प्राण होती, तो 
इतर भूतों के साथ जैसे उनकी क्रिया का निदंश नहीं है, उसी प्रकार वायु के साथ वायु 
क्रिया तथा प्राण का भी उक्रेख श्रसंगत हो जायगा । श्रतः वायुसामान्य एवं उसके क्रिया- 
विशेष को प्राण न मानकर जवस्थाविशेषापन्न वायुं विशेष को ही प्राण मानना उचित है । 
३६. "पच्चृत्तिमनोवद्‌ व्यपदिद्यते' ( ब्रह्मसूत्र २।४।११ } इस ब्रह्मसूत्र का यह अथं हे कि 
जिस प्रकार “कामः - सङ्कह्सो विचिकिव्सा श्रद्धः ्रभ्रद्धा धतिरशटतिदी भीरधौरित्येतत्‌ सवं 
मन एवः' इस श्रति से मन कामादि इत्ति वारा कहा जाता दँ । कामादि मन से अतिरिक्त 
तख नहीं है । इसी प्रकार प्राणोऽपानो ध्यान उदानः समानं इव्येतत्‌ सव प्राण एव 
इस श्वति से प्राण प्राणनादि पोच उत्ति वाल्ला कहा जाता हे, प्राणापान इस्यादि एक ही 
प्राण के अनेक नाम दृत्तिभेद के अनुसार होता दै । 
१५ 
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इति । प्राणापानव्यानोदानसमानमेदात्‌ पञ्चधा । उ°नागक्ूमंकृकरदेवदन्त- 
धनञ्जयाख्येर्भेदैः स दशधा । प्राणशब्दस्तु वादशब्दवत्‌ सामान्यतो 
विरोषतशच व्युत्पन्नः । अस्य शरीरेन्द्रियधारकत्वम्‌ ““यस्मिन्युत्करान्ते इदं शरीरं 
पापिष्ठतरमिव दश्यते, “तस्येव सभे रूपमभवन्‌" इत्यादिशतिसिद्धम्‌ । 
भाष्यं च---“श्राणस्य त॒ शरीरेन्द्रियधारणम्‌" इत्यादि । प्रपञ्ितश्चायमथेः 
प्राणविद्यायाम्‌ । एवं जङ्गमशचरीरेषिच्र स्थात्ररशरीरेष्वप्यसावस्त्येव । मूल- 
निषिक्तसलिलदोहदपाथिवधतूनामभ्यादानात्‌ । अत्रापि भाष्यम्‌-^स्थावरेषु हि 

प्राणसम्भवेऽपि तस्य पञ्चधाञ्वस्थाय शरीरस्य धारणाथंत्वेनावस्थानं नास्ति" 


समान इस प्रकार प्राण पोच प्रकार का होता है। 3नाग, कूम, ककर, देवदत्त, ओर 
धनन्जय इन मेदो को ग्रहण करने पर प्राण दस प्रकारका होता है । प्रन-यदि अपान 
इत्यादि अवान्तर मेद भी प्राण है तो उनके साथ शराणापानः' इस प्रकार प्राणका निदेश 
कैट किया जाता है ? अवान्तर मेदो को गणना कर्ते समय उनके साथ सामान्य रूप से 
गणना करना उचित नही है । उत्तर--प्राण शब्द्‌ काजथंदो प्रकार का है-( १) एक वह 
सामान्य रूप है, जिसका पोच विभाग होता है। (२) दूसरा बह विशेषरूप है, जो अपान 
आदि के साथ गिनाजातादहै। इस प्रकार एक प्राण शब्दकी शक्ति सामान्यरूप ओर 
विशेषरूप को मी ज्लेकर होती है, वाद्‌ शब्द मे मी यही बात देखने मे आती है। वाद्‌ शब्द्‌ 
कादो अथंहै। शाख्राथं करना यह वाद शब्द काणक सामान्य अथं है} त्वजिज्ञासु 
होकर तत्व जानने के लिये ही शाखां करना यह वाद शब्दका दूसरा विशेष अर्थं है। 
प्रथम रूप तच्वनिणयायं करिये जाने वाले साख्राथ, जयाथं करिये जाने वाले शास््रार्थं तथा 
वितण्डावाद्‌ इन तीन प्रकार के शाख्रार्थो मे सगत होने के कारण सामान्यरूप माना जाता है। 


३७. यहो पर दशविध प्राण के विभिन्न व्यापारो को बतखाने वारे ये वचन विवक्षित ईहै-- 
म्राणोऽपानः समानश्च उदानो व्यान एव च। 
नागः कूमंश्च क्रकरो देवदत्तो घन्यः ॥ 
चरन्ति दशनाडीषु दा प्राणादिवायवः । 
तुन्दस्थं जलमन्नं च रसादि च सखमीकतस्‌ ॥ 
तन्दमध्यगतः प्राणस्तथा कुयात्‌ पथक्‌ ७४क्‌ । 
इत्यादि चेष्टन्‌ प्राणः करोति वपुषः स्थितिम्‌ ॥ 
अपानवायुमूत्रादेः करोति च विसजंनम्‌ । 
हानोपाद्‌ानचेष्टादिः क्छियते व्यानवायुना ॥ 
उन्नीयते शरीरस्थसुदानेन नभस्वता । 
पोषणादि शारीरस्य समान. कुरुते सदा ॥ 
उद्भारादिक्रियो नागः कूर्मोऽक्ष्यादिनिमीलनः 1 
कृकरद्च श्चुधः कतां दन्तो निद्रादिकमंङृत्‌ ॥ इत्यादि । 


प्रथमः ] भाषानुवादसदहितम्‌ ११. 


-^/- -2 
इति | “प्रत व रणः" इति पत्रे दीपश्च --“शिङाकष्टादिषु प्राणायत्त- 
स्थित्यभावात्‌' इति । नखदन्तरोमकिणादीनामपि मन्दश्राणाश्रयस्वं न्याय- 
तत्वे करणपादाष्टमाधिकरणे प्रपञ्चितम्‌ । अस्येव 3 ^रेचकपूरकङुम्भकरूपं 
नियमनमष्टाङ्गयोगे चतुर्थमङ्गप्‌ । आयुर्ेदेषु योगानुशासने चास्य प्रपत 
ग्राह्यः । प्राणाख्याद्वायोरन्य एव शरीरोपादानभूतो चायुः, तदुषादानखं च 
वायुप्रचुरेषु मारुतादिशरीरेषु व्यक्तम्‌ । विषयत्वं चण्डवाततालबृन्तपवनादिषु । 


जिस प्रकार वाद्‌ शब्द्‌ सामान्यल्प गौर विशेषल्प को बतलाता दहै, उसी प्रकार प्राण शब्द 

मी सामान्यरूप ओर विशेषरूप को वतलाता है, अतः कोई दोष नहीं । यह्‌ प्राण शरीर भौर 

इन्द्रि आदि का धारण करने वाला है । यह अथं “यस्मिन्‌ उत्करान्ते इदं शरीरं पापिष्ठतरमिव 

दश्यते, एतस्यैव स्वँ रूपमभवन्‌” इत्यादि श्रुतियों मे वर्णित है । इन शरुतियो का अर्थ 

यह दै कि जिसके ( प्राण के ) निकलने पर यह शारीर अत्यन्त पापिष्ठ ( जुगुप्सा करते योग्य ) 

प्रतीत होता हो, बह प्राणश्रेष्ठ है | समी इदर्यो एक प्रकारसे इस प्राणका शरीर बनी, 

क्योक्रिवे प्राणके द्वारा धृत है। “भेदश्चतेकेलक्षण्याच इस सूत्रके माष्यमें मीक्दा.2 -4--¢ 
गयाहैकिप्राणके द्वारा शरीर ओर इन्द्रियो का धारण होता है। यह अर्थ प्राणविद्या 

विस्तार से वणित है । यह प्राण जङ्गम शरीरो में जैसे रहता है, वैसे ही स्थावर शरीरो मे भी 

रहता है, क्योकि मूत मे डालते गये जल के दोहद्‌ ओर पार्थिव सूकाश को वृक्षादि रीति 

रहते है । इससे स्पष्ट होता है कि वशँ पर मी पाण है। इस पर॒ न तु दष्टान्तमाधात्‌. इसं -2-/-? 
सूत्र के भाष्य में कहा गया है किं यद्यपि स्थावरो मे भीप्राणदै, तथापि बहम वह प्राणं ओरं 

अपानादि के रूप मेँ पाँच रूपो को लेकर नहीं रहता है, क्योकि उन पचो रूपों से उन शरीरो 

को धारण करने कौ वयँ आवह्यकता नहीं होती है । “अत एव प्राणः इस ब्रह्मसूत्र की ^-^ 24. 
व्याख्या दीप ग्रन्थ मे इस प्रकार कौ गई है कि शिला ओर काष्ठ इत्यादि की स्थिति प्राणाघीन 

नहीं है } न्यायत के करणपादाष्टमाधिक्रण्‌ यँ यह कहा गया है कि नख, दन्त सेम ओर किण 

( घाव से होने वाला चिह्न ) इत्यादि मे मन्दे प्राण रहतादहै) इस प्राण का नियमन करना ॥ 
ही प्राणायाम है। यह तीन प्रकार का है3<-रेचक, पूरक ओर कुम्भक | नासिकासे 


३८. यहाँ पर ये वचन ध्यान देने योग्य हं-- 
प्राणो वायुः शरीरस्य आयामस्तस्यं निग्रहः । 
प्राणायाम इति प्रोक्तख्िविधः प्रोच्यते हि सः ॥ 
पूरकः कुम्भको रेच्यः प्राणायामस्िरुक्षणः । 
नासिकाङ्ष्ट उच्छवासो ध्मातः पूरक उच्यते ॥ 
कुम्भको निश्वलश्चासौ रेच्यमानस्तु रेचकः । 
कुम्भकेन जपं कुर्याच्‌ प्राणायामस्य छन्तणम्‌ ॥ 
दर्िणध्राणरन्प्रेण रेचयेत्‌ प्रथमं द्विजः । 
प्राणायामेऽथ वामेन नासारन्प्रेण पूरयेत्‌ ॥ 


2 - {2 


| 


११६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रग्यपरिच्छेदः 
( तेजोनिरूपणम्‌ ) 


वायोः रूपतन्मात्रम्‌, ततस्तेजः । ^“ “वायोरग्निः"' इत्यग्निश्चब्द- 
स्तेजोमात्रपरः । नु “वायोरग्निः” इत्युपादानतविवन्तायां प्रत्यक्षविरोधः, 
पणतणकाष्ादीनामेव भस्मधूमधूमध्वजादिरूपेण परिणामदशंनात्‌ , 
पर्णादीनां च पाथिवसात्‌ , श्रप्रत्यक्षेस्तदानीमप्यदष्टाद्यपनीतैस्तेजोऽवयवै- 


प्राण वायु को निकालना रेचक, नासिका से बाह्य वायु को खीचना पूरक तथा वायुको 

हृदय मँ रोक रखना कुम्भक कहलाता है । यह प्राणायाम अष्टाङ्गयोग का चतु अंग है । 

आयुर्वेद ओर योगशाख्र मे. इस प्राणका विस्तार से वर्णन किया गया है, जिस पर ध्यान 

देना उचित है । इस पाञ्चभौतिक शारीर का उत्पादक अत एव इसका उपादान कारण बनने 
वला एक वाहे, बह वायु प्राणसेभिन्नदहै) वायु से शरीर उत्पन्न होता है, यह अर्थ उन 

माख्त आदि शरीरोमें स्प्टदहै, जो वायु से परिपूर्णं ह! चण्ड मास्त तथा पंखे से निकलने 

वाल्ते वायु इत्यादि मोग्य विषय ई | 

( तेज का निरूपण ) 


वायोः इत्यादि । वायु से रूपतन्मा्र उत्पन्न होता है ] खूपतन्मा्र से तेज उत्पन्न होता 
है । “३९ वायोरग्निः ( अर्थात्‌ वायु से अग्नि उत्पन्न होता है) इस भ्रति के अन्तर्गत अग्नि 
शब्द ॒तेजस्सामान्य अर्थात्‌ सत्र प्रकार के तेज को बतलाने तायं स्खता है 
यह नदीं किं लोकप्रसिद्ध अभ्िरूपी तेजोविशेष को बतलाने मँ ही तात्पर्यं स्खता हो, 
यँ पर यह प्रद्न उपत्थित होता है कि व्वायोरग्निःः यह श्चति वचन यदि वायु को 
अग्नि क्रा उपादान कारण कहने मे तायं रखता तो प्रत्यक्ष विरोध होता, क्योकि 
कहीं भी बा्ुसे अग्नि उत्पन्न होता हुभा नदीं दिखाई देता है। यदी देखनेमें 
आताहै किं पत्र, तृण ओर काष्ठ इत्यादि पार्थिव पदां ही मस्म, धूम ओर अग्नि 


३६. यहो यह अथं अभिप्रेत ह कि दृ न्दोग्यापनिषद्‌ मे (ता अन्न प्रररेजन्तः इसत वचन के ्न॒सार 
जरः से चन्न कौ उत्पत्ति कही गद हं । यहां पर शन्नः शञ्द्‌ {अधिकाररूपरब्दान्तरेभ्यः" . 
इख ब्रह्मसूत्र मे वर्णित न्याय के अनुसार संपूण प्रथिवी का वाच्छर माना जाता है। 
वैसे ही प्रकृत मेँ भी “(जाकाशाद्वायुः, वायोरग्निः, अग्नेरापः, अद्भयः प्रथिवी" इत्यादि 
वाक्यों से भूतो की उत्पत्ति के प्रतिपादन के प्रसङ्ग मे वायोरग्निः" देखा कहा गया ह । 
यहौँ वर्णित अग्निको भी एक भूत हा होना चाहिये । यह अथं साहचयं से स्पष्ट होता है । 
किञ्च, छृन्दग्य॒ में ““तत्‌ तेज देत्तत॒बहु स्यां प्रजायेभेति, तदपौऽसजत ( उस तेज ने 
संकल्प किया कि मं बहुत हो जाऊ, तदथं उत्पन्न होऊ, उस तेज ने जल की सृष्टि की > 
इस वचन से तेज को जल का कारण कहा गया है । इससे फलित हता है कि तैत्तिरीयो- 
पनिषद्‌ मे उपयुक्त वचन मे जल काकारण जो अग्नि कहा गया हे, वह तेज दही हे । 
इस प्रकार तैत्तिरीयस्थ अग्नि शब्द्‌ छन्दोग्यस्थ वेज शब्द्‌ का पर्याय बनकर 
तेजस्तत्व को चतलाता दै । 


वंयमः] भाषाुवादसदितम्‌ ११९७ 


ज्वालारम्भ इति कल्पनस्य गुरुत्वात्‌, विचित्रारम्भस्य च भस्मधूमाङ्गारादिषु 
दृ्टत्वेनावजंनीयत्वात्‌ , स्पशंविशेषस्य धूमादिगतमन्ध विशेषवद्‌ दुरारभा- 
स्पशीदिवदुपपत्तः । अतः सलिलस्य ॒फेनतरङ्गबुदबुदवत्‌ पथिव्या एवांशतो 
हुतवहादिपरिणाम इति सिद्धे “वायोरभ्निः इत्यादिनिमित्तकारणत्व- 
मत्रेणाप्युपपच्यत इति । तदसत्‌, अनन्यथासिद्धोपादानग्रकरणपरितसुष्टि- 
प्रलयक्रमप्रक्रियाविरोधात्‌, प्णतणादीनामपि पाश्चमौतिकत्वस्य य्य 


के स्प में परिणत होते द! पतन इत्यादि पाथिव पदाथ है। इससे पलित होता हैकिये 
पार्थिव पदाय॑ ही अग्नि के उपादान कारण बनतेद्ै। वैशेषिक इत्यादि दाश्चनिक यदँ पर 
यह कल्पना करते ई कि मस्म आदि के रूप सें परिणत होने वाले तृण, ओर पत्र इत्यादि 
पदाथं अग्निका उपादान कारण नदीं ह्येते, क्रिच्तु वे अप्रस्यक्च तेज के अवयव ही--जो अदृष्ट 
आदि केद्वारा उस समय वर्ह पर पर्हुवा दिष्ट जाते ह--अग्नि के उपादान कारण, 
उनसे ही ज्वाला उत्पन्न होती है । परन्तु उनकी यह कल्पना समीचीन नहीं है, क्योकि उनमें 
गौरव दोष है । वँ पर नाना प्रकार के पदन उठ सकते करिंतेज के उन अवयवो को 
अदृष्ट ने कर्होँ से लाया, वे पदतले क्यो नदीं दिखाई देते १ इत्यादि ! इन अ्रश्नोका समाधान 
अशक्य है | अतः उपयुक्त कल्थना मे गौरव दोष अवद्य होगा | किंच, समी देखते दै 
कि एक पाथिव पदाथं से मस्म, घूम ओौर अंगार इत्यादि विचित्र पदार्थो की उत्पत्ति होती 
है । वैसेषिक आदिको इसे मानना ही पड़ेगा | ठेसी स्थिति मै काष्ठ इत्यादि पार्थिव पदार्थौ 
से यदि अग्नि की उत्पत्तिद्ो जायतो क्या आपत्ति है उनत्ते अग्नि की उत्पत्ति मानना 
उचित ही है] प्रदन--यदि काष्ठ इव्यादि पार्थिव पदार्थदही अग्नि रूपमे परिणत होतेडहैतो 
उन पार्थिव पदार्थो से अविद्यमान उष्ण स्पशः अग्नि सें कैसे आता है १ उत्तर--इससे अग्नि 
के पाथिवपदाथेजन्यत्व मे वाधा नदीं पड़ सकती है, क्योकि परिणाम विचिच्र स्वभाव के होते 
है । काष्ठ आदि मे अविद्यमान गन्ध घूम मे अनुभूत दोतादहै) दुसलमा नामक लतामें 
पेसा स्पशं रहता हैकिंउस लताका स्पशं होते दी शरीर मै जलन ओर कण्ड्ूति होने 
लगती है } वैसा स्पक्चं उस लता के उपादान कारण मे अनुमूत नदी दता है। इससे 
यही मानना पडेगा कि परिणाम विचि्न स्वमावबल्ते होते दै} यदि काष्ठादि पाथिव- 
पदाथंजन्य अग्नि में मी विलक्षण उष्ण स्पशं स्वभाव बनकर रहैतो इसमें कोई दोष नदीं] 
इससे यदी मानना चाहिये किं जिस पकार विसिन्न सहकारिकारणं की सहायता के अनुसार 
एक ह जल फेन, तरङ्ग ओर बुद्बुद आदि के ख्पमें परिणत होता है, उसी प्रकार परथिवौीका 
ही अंश अग्नि के स्पमे परिणत होता है। इस प्रकार सिद्ध होने पर “वायोरग्निः इस 
श्रुति का यही अथं होना चादिए कि वायु अग्निका निमित्त कारण है, उससे अग्नि उत्पन्न 
होता है। यद अथं समीचीन है, क्योकि. पंखे आदि के वायु से अग्नि की उत्पत्ति एवं डद्धि 
होती है इस विवेचन से सिद्धि होता हैकरिं वायु तेज का निमित्त कारण है उसे उपादान 
कारण क्यो माना जाय १ इस प्रदन का उत्तर यह है कि “वायोरग्निः” इस श्रुति से कायु 
का अग्निक प्रति उपादान कारणत्व ही सिद्ध दोता है, क्योकि “आत्मन आकाशः संभूतः, 
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माणस्वात्‌, तत॒ णप तदंशतो निडंततेरपीष्टस्वात्‌ । ज्वालानिर्वापणानन्तरमेव 
तदवयवानुपलम्भेवत्तदुत्पत्तेः । अ्रागपि तथेबोपपत्तौ गोरवस्याप्यभावात्‌, 
अचिन्धने च जातवेदसि पार्थिषपरिणामात्मकत्वकल्पनायोगात्‌ , अनियतो- 
पादानक्लपेरयुरुत्यात्‌ । तदेषं तत्र तत्र लीनं एवाग्निः सहकरिषिरोषवशाद 


आकाशाद्वायुः, वायोरग्निः, अग्नेरापः, अद्भ्यः प्रथिवी, प्रिथिव्या ओषधग्रःः इस प्रकरण में 
उपादान कारणों काही वर्णन है । उपादान कार्ण को छोडकर इस प्रकरण का दुसरा अथं 
नहीं हो सकता, अत एव यह प्रकरण अनन्यथा सिद्ध है | इस प्रकरण में पठित “वायोरग्निः” 
हस वाक्य का यही अथं करना होगा किं उपादानकारणमूत वायुं से अग्नि उत्पन्न होता है। 
जिस प्रकार उपादान कारणों से होने बाली खष्टि के क्रम को बतललाने वाले इस प्रकरणे 
पठित "ववायोरग्निः इस वाक्य से वायु अग्निका उपादान कारण सिद्ध होता है, उसी प्रकार 
कार्यं पदार्थो को अपने जपने कारणों मे होने बाले लयके क्रम कौ बतलाते के लिए प्रबर् 
^परथिव्यप्छु प्रलीयते, आपत्तेजसि लीयन्ते, तेजो वायौ लीयते, वायुराकाशे लीयते इस प्रकरण 
मे पठित “"तेजो वायौ लीयते” इस वाक्य मेँ तेज का लय उपादान कारणभूत वायु में बतलाया 
गया है । यह सुनिश्चित हैकिं उपादान कारण मेदी कायंका लय होता है। यदिवायुको 
अग्निका उपादान कारण न मानकर निमित्त कारण दही माना जाय तो उपयुक्त उपादान 
कारण प्रकरण मे पठित षटि के प्रलयक्रम की प्रक्रिया से बिरोध उपस्थित होगा । इस दोष को 
दूर करने के लिए वाथ को अग्निका उपादान कारण मानना ही पड़ेगा] किंच, लोक में तृण, 
काष्ठ ओर पत्र आदि से जो अग्नि की उत्पत्ति देखने मे आती दहै, उसका रहस्य यह है कि 
वरण इत्यादि समी पदार्थं पाञ्चभौतिक दहै । इनमे तेज के अंश भी मिले रहते ह । उन्दी अंशो से 
अग्नि की उत्पत्ति होती है, प्रथिव्यादि भूतो के अंशो से नदीं । तेज के अंशों से अग्नि की उत्पत्ति 
समी को जमिमत है, एेसा मानने मेँ कोद आपत्ति नदीं हो सकती । प्रश्न-यदि तरण आदि म पहल्ते 
सेहीतेजके अंश हतो वे पहले क्यो नहीं दिखाई देते १ उन्तर-- जिस प्रकार ज्वाला के बुभते 
ही सुक्ष्म दया में पर्हुचने के कारण उसके अवयव दिखाई नहीं देते है, उसी प्रकार प्रकृत मेँ 
भी यह माना जा सकता है कि स्थूल अग्नि की उत्पत्ति के पूवं काष्ट आदि मै विद्यमान तेज का 
अंश सूष्म होने से नदीं दिखाई देता है । एेसा मानने पर गौरव दोष नहीं हो सकता | इस 
प्रसंग में पूवे पक्वी हारा जो गौरव दोष दिया गया है उसका समाधान हो गया । किंच, विद्युत 
अर बडवाग्नि तेजस्तच्व दै, उनका इन्धन जल ही है । वह तेज पार्थिव पदार्थो का परिणाम नदीं 
कहा जा सकता । प्रशन मे यह जो कल्पना की गहै है करि तेज पाथिव पदार्थोका ही परिणाम 
है, उस संबन्ध में विद्युत इत्यादि तेज को ध्यान में रल कर विचार करने पर बह कल्पना असंगत 
सिद्ध होती है । यह जो कल्पना की जाती है कि जल ही वडवाग्नि ओर बिन्युत्तेन का उपादान 
कारण है, तथा काष्ठादि से होने बल्ले अग्निका काष्ठादि पार्थिव पदार्थं ही उपादान कारण, 
इस कल्पना मे मी गोरव दोष है, क्योकि इस कल्पना के अनुसार अनियत उपादान कारणो 
को मानना पडता है ! एक उपादानकारण को मानने मे दी लाध्रव है। इसलिए यही 
मानना उचित प्रतीत होता है कि पञ्चीकरण के द्वारा काष्ठादि मे मिला दुभा तेन का अंश दही 
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दृ्टाचयुपनीतसजातीयावयवयोगाच्चोद्भूत उपलभ्यते । व्यवहरन्ति च 
महषेयोऽपि “काष्टऽग्निरिव शेरे", “दारुष्यग्नियंथा तैलं तिरेतददसौ 
पुमान्‌" इत्यादि । 

अतः समष्टिसुष्टिदशायां वायोरेबोपादानादम्नेरुत्पत्तिरुपपन्ना । 

व्यष्टिदशायां तु तेजस एत खछच्मात्‌ स्थूलतेजसः सथरद्धव इति । 

उष्णस्पशत्वमास्वररूपवस्वादिकं च तेजसो लक्षणम्‌ । तच्च वाक्‌- 
चक्तुषोराप्यायक्रम्‌, ^'तेजोमयी वाक्‌ ” , “आदित्यश्चज्ञुभूत्वा अश्धिणी 
प्राविशत्‌," ^रर्मिभिरेपोऽस्मिन्‌ प्रतिष्ठितिः” इत्यादिश्रुतेः । दिवाभीतादि- 
व्यतिरिक्तरोचनानाम्‌ अञ्जनविशेषादिश्चल्यानां तिमिराच्तिरिक्तिविषय- 
स्थूल तेज का उपादान कारण है, पार्थिव पदां नहीं । इस विवेचन से यह सिद्ध होता हैकि 
काष्ठ इत्यादि उन उन पदार्थोमें पहले सेद्ी सृष्ष्म्प से विद्यमान अग्नि सहकारि 
कारण के बल से उसी प्रकारण्व्यक्त रूप मे प्रकट होता है, जिस प्रकार तत्त तैल में प्रच्छन्न 
रूप से रहने वाला अग्नि जलसंसगं इत्यादि सहकारिकारण के बल से व्यक्त हो जाता है | तथा 
कीं कीं अदृष्ट आदि के द्वारा प्हुचाये गये सजातीय अन्य अवयव क्रा संबंध पाकर बह अग्नि 
काष्ठादि मेँ व्यक्त होता है, जो पहत्ते से ही उनमें अदृश्य रूप से विमान रहता है । महर्षिगम 
भी कहते है कि “काष्ठेऽग्निरिव शेरते” “दाखुण्यग्नियंथा तैलं तिले तद्वत्‌ पुमानसौ” इत्यादि । 
अर्थं जिस प्रकार काष्ठ मेँ अग्नि सृष्ष्म रूप से रहता है, उसी प्रकार देह इत्यादि जड़ पदार्थौ 
मँ जीव शयन करते रहते है, श्रर्थात्‌ च्प-चाप पडे रहते दै] जिस प्रकार काष्ठ 
मे अग्नितथा तिल मँ तेल है, उसी प्रकार देह आदि जड़ पदार्थो मै भी जीव रहता 
है। इन वचनो से काष्ठ आदि मेँ सूक्ष्म रूपसे अग्नि का सद्भाव प्रमाणित होता 
है । इसलिए यही निर्णय उचित है किं पञ्चीकरण के पूवं होने बाली पश्चमूत इत्यादि पदार्थो की 
समष्टि सष्टिकीदशामें वायुरूपी उपादानकारणसे ही अग्नि की उत्पत्ति होती है) पञ्चीकरण 
के वाद्‌ होने वाली व्यष्टि खष्टिकी दशा में सृष्म तेजसे ही स्थूल तेज की उत्पत्ति होती है। 

“उष्णसपशंत्व” इत्यादि । उष्ण ॒स्पश्चवान्‌ तथा मास्वर सूप वाल्ला होना 
ही तेज का लक्षणहै। जितत रूप से युक्त होनेके कारण तेज दुसरे पदार्थो का प्रकाशक 
होता है, वह रूप भास्वरस्मदहै। णेखा रूप तेज में ही रहता है) वह तेज वागिच्िय 
ओर चक्षुरिन्द्रिय को पुष्ठ करता है । जिससे वे अपना कार्य करने मेँ समथ॑होती दै, इसमे 
ये श्रुति वचन प्रमाणर्दै कि (तेजोमयी वाक्‌", “आदित्यश्चक्ुमूत्वा अक्षिणी प्राविशत्‌”, 
““रश्मिभिरेषोऽस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः” इत्यादि । अर्थ॑--वागिन्द्रिय तेजस्तत्च से परिपूर्णं है, आदित्य 
अर्थात्‌ सूय चक्षु बनकर नेवं मे प्रविष्ट हो गया है। सूयंकिरणों केदारा इस चक्ुमे 
ग्रतिष्ठित है । चक्षु के बाह्य पदार्थं का साक्षात्कार होने के लिए कुं अधिक मा्ार्मे 
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परत्ययोत्पादने प्रभूतरूपमाप्यायकातिरिक्तं ˆ तदबश्यापेकितम्‌ । वैश्वानरा- 

द्यात्मना च तदुपकारः | वैश्वानरो नाम श्रीरान्तवेतीं प्राणादिसंयोगा- 
दशितपीतपाकादिेतुस्तेजोविषरेषः । शरीरत्वं च तेजशस्तेजःप्रचुरेषु 
दहनतपनादिशरीरेषु व्यक्तम्‌ } विषयत्वं चन्द्रिकातपशतहदाहुतवबहादिषु । 


बाह्य प्रकारा अवश्य ° अपेक्षित है, क्योकि दीप इत्यादि यदि न हों तो अन्धकार मँ रहने 
वाला पदाथ दृष्टिगोचर नहीं होगा । चक्षुरिन्द्रिय का पोषक जो तेजस्तच्वच है, उससे 
व्यतिरिक्त स्फुट प्रकाशयुक्तं तेज की वदँ आवस्यकता है, स्योकिं वह पोषक तेजस्तच चक्षु 
रिन्दरिय मे सदा रहता है, तो मी अन्धकार स्थित पदार्थं का प्रव्यक्च नहीं होता है। इसलिये 
मानना पड़ता है कि पोषक तेजस्तख से व्यतिरिक्त अधिक प्रकाश संपन्न तेज होने पर ही 
बाह्य घटादि पदाथ चश्चुरिन्छिय से प्रव्यक् होते दै) वह सूर्य-प्रकाश इत्यादि आलोक 
बहुत से जीवों के चक्षुरिन्द्रिय का सहायक होता है। उल्लू इत्यादि जीवों के चक्षुरिन्दिय 
के लिए उस आलोक की आवदयकता नही, उल्या आलौक बाधक दही है, क्योकि वे अन्धकार 
मेदी देखते हैः प्रकाश मे नदीं । इसलिए मानना पड़ता दहैकि उल्लू इत्यादि कई जीवो 
को छोड कर अन्य समी जीवों के चक्षुरिन्द्रिय के लिए सहायक रूपमे आलोक चाहिए | 
किंच, अन्य जीवो के नेच यदि अंजन विशेष इत्यादि से युक्त होतो वदहयमी आल्लोककी 
आवश्यकता नहीं होगी, क्योकि रंजन विशेष से युक्त नेत्र वाला पुरुष गाढ़ अन्धकार मे भी विद्य- 
मान पदाथ को स्पष्ट देख सकता है । अन्य जीवों के श्रंजन रदित चक्षुरिन्द्रिय को अन्धकार मेँ 
दिखाने के लिये आलोक की आवश्यकता नहीं है ] इस विवेचन से यह सिद्ध ह्येता है कि उल्लू 
इत्यादि को छोड़कर अन्य जीवों के उन नेवं कौ--जो अंजन विशेष से यन्य दै--अन्धकार 
व्यतिरिक्त पदाथ के विषयमे प्रक्ष ज्ञान को उत्पन्न कराने में पोषकातिरिक्त एवं मास्वर 
रूप संपन्न अधिक तेज की आवश्यकता होती है) यह तेज वैदवानर अर्थात जाठराग्नि 
इत्यादि स्पसे जीवों का उपकार करता है। वह१ तेजोविशेष वैश्वानर कहलाता है, जो 
शरीर के अन्दर रहता हआ प्राण आदि का संयोग पाकर शुक्त अन्न ओर पीत जलल 





७०. “अवेशयापेक्तितम्‌" इस समास का विग्रह यह है कि “वर्यं न॒ भवतीस्यवश्यम्‌, अवद्यं 
च तव्पेक्कितं च अवश्यापे्तितम्‌' | कामना हीन पुरूष को भी स्वीकार करना होगा, ेसा 
तात्पय ज्ञेकर यह शब्द्‌ प्रयुक्त इुश्या डे । इस प्रकार विरह करने से यह शंका भी--कि 
अपेक्तित शब्द्‌ कृत्य प्रत्ययान्त नहीं है । इस योग मे श्ुम्पेदवश्यमः छर्ये दस स्याकरण 
वचन के अनुसार “श्वक््यम्‌? के मकार का रोप, कैसे हो सकता है--समाहित इद है । 


४१. यहाँ पर-- 
अहं वेदवानरो भूव्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 
प्राणापानसमायुक्तः पचचाम्यन्नं चतुर्विधम्‌ ॥ 
यह भगवद्‌गीता का वचन प्रमाणरूप में अभिप्रेत है । 
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तत्र हुतवहस्य ज्वाङात्मकस्य दाद्यनाशे नाशदशेनात्‌ पष्क 
कारणक्रमोपनिपातदेकदा अनेकदीपादशनाच श्राशुतरविनाशित्वरूपं 
चणकत्व सिद्धम्‌ । प्रत्यभिज्ञा तु निष्करन्तप्रविष्टवदसम्भवात्‌, निर्वापिता- 


इत्यादि के पाकादि का कारण बनता है} यदह तेजस्तव शरीर बनकर रहता है, यह 
अथं तेज से परिपूणं अग्नि ओर सूर्यं इत्यादि शरीरो म सखष्ट रूपसे विदित होता है] 
चन्द्रिका, आतपः, विच्युत ओर अग्नि इत्यादि के रूपमे तेजस्तच्व विषय बनकर रहता है । 

शतत्र हुतवहस्यः इत्यादि । उन विषयों के अन्तगंत अग्नि-जोज्वालाकेरूपमें 
निकलता रहती है--क्षणिक है, क्योकि लोकम देखा जाता है कि काष्ठ इत्यादि इन्धन के 
जलकर नष्टहो जाने पर अग्नि मी नष्ट दहो जाती है । तेल ओर बत्ती का अवयव 
दीपस्वाला का दाह्य पदाथं है, क्योकि दीपञ्वाला से वे जलकर नष्ट हयो जाते है। इन दाह्य 
पदार्थो के नष्ट होने से यह मानना होगा करि दीपन्वाला सी अनन्तर क्षणम नष्टहो जाती 
है । इस प्रकार प्रतिक्षण इन दाह्य पदार्थो का नाश होता रहता है। इससे यह मी सिद्ध होता 
है कि प्रतिश्वण दीपञ्वाला नष्ट होती रहती है । यदि प्रतिश्रण दीपञ्वाला का ना्नहोतो 
एक साथ अनेक दीप ज्वालां का दशन होना चाहिए, किन्तु फेसा होता नदीं है । इसलिये 
मानना होगा क्रि प्रतिश्वण दीपन्वाज्ञा नष्ट होती रहती है । लोक में यह देखा गया & कि तेल 
ञओौर वत्ती के अवयव के साथ संयोग इत्यादि सभी कारणों के उपस्थित होने प्र॒ दीपञ्बाला 
उत्पन्न होती है । प्रतिक्षण यह कारण-समूह उपस्थित रहता है, अतः प्रतिक्षण दीपज्वाला 
का उत्पन्न होना अनिवायं है । यदि पूवं दीपन्वालाओं का नाश नद्यो, तथा नई नई दीप- 
उवालाओं की उत्पत्तिह्ोतो एक साथ अनेक दीपज्वालाओं का दशन होना चाहिए । 
परन्तु वैसा होता नदीं । इसलिये मानना पड़ता है कि प्रतिक्षण तेल ओर बत्ती के अवयवभूत 
कारर्णो के नाश होने से प्रतिक्षण दीपच्वाला मी नष्ट होती रहती है, तथा प्रतिश्चण नये न्ये 
तेल बर वत्ती के अवयवो के संयोग इत्यादि कारणों की स्थिति से प्रतिश्चण दीपल्वाला 
उत्पस्न होती रहती है । इस प्रकार दीपन्वाला की धारा कुहक काल तक बनी रहती है । यँ 


पर प्रतिक्षण दापव्वाला के नाश कीजो बात कही गड दै उसका यह तायं नहीं है कि प्रत्येकं प्रतिक्षण दीपव्वालाकेनाश कीजो बात कही गहै उसका यह तात्य नहींडहैकि प्रत्येक 


ञ्वाला अनन्तर क्षण म नष्ट होती हो, क्योकि एेसा ज्वाला जनन्तर्‌ क्षण मं न दती हौ, क्योकि रेस मानने पर बौद्धो के क्षणिक 
वाद्‌ को स्वीकार करना पडेगा । उसका तात्य यह है कि प्रत्येक दीपच्वाला मलेद्ीदौो तीन 
क्षण रहे, परन्तु शीघ्र ही नष्ट द्यो जाती है, क्योकि दीपञ्वाला को बत्ती के भग्र भागसे उठकर 
ऊपर कुष दुर तक पच कर नए होने मँ कुछ समय लये ही | प्रदन-यदि दीपज्वाला क्षणिक 
होने से प्रतिक्षण भिन्न भिन्न है, तो यह वही दीपज्वाला हैः इस प्रकार की प्रत्यभिन्ा कैसे 
संगत होगी १ क्योकिं इस प्रत्यभिज्ञा से भूतकाल्िक दीपच्वाल्ला एवं वतंमानकालिक दीपञ्वाला 
मे ठेक्य सिद्ध होता है । उत्तर --उपयुंक्त रत्यमिज्ञा रम है, क्योकि वह साद्य दोष से उत्पन्न 
होती है 1 पूवं दीपच्वाला एवं वतमान दीपन्वाला मे सादश्य होने के कारण मनुष्य रम से 
उनम रेक्य समस्ता है । साद्य दोष के कारण दीपच्वालाओं मे एेक्य भरम .होता ३ । 
यह सिद्धान्त इस अनुमव से भी स्थिर होता दै। प्रायः सभी यह जानते है कि 
१६ 
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रोपितदीपादिष्विवान्यथासिद्धा । प्रत्यत्तस्वं च ज्वाललामेदस्योक्तं तश्छ- 
रत्नाकरे-“निपुणनिरीक्षणे च जरवेणिकावद्‌ ज्वारासश्वरण्‌ं दश्यते" इति । 

““अदेतुक एब ज्वालामिनाशः'" इति वोद्धगन्धिनः केचिदाहुः, तदयुक्तम्‌, 
चणमङ्गप्सङ्गात्‌ । अदष्टेऽ्वरादेश्च हेतोरवजेनीयत्वात्‌,वेगादेश्चाविनाभूतस्या- 
वस्थान्तरापादकत्वोपपत्तः । एवमन्त्यशब्दचरमसंस्कारादिष्वपि स्वतो- 


जंलते हुए दीप को बाकर फिर जलाने पर नूतन दीपञ्वाला उत्पन्न होती दहै, बु्ाने के 
पूर्व स्थित दीपव्वाला तथा पुनः जलाने पर उत्पन्न दीपज्वाला भिन्न भिन्न है । इस तत्व को 
वहीं समीप में रहने बाले लोग अच्छी तरह से जान सकते दै । किन्तु वह मनुष्य-जो पहले दीप 
के जलते समय उसे देख कर चला गया, तथा दीप का ब्मुभ्ना मौर जलना इत्यादि 
बातों को बिलकुल न जानता दहो ओर पुनः जलने के बाद्‌ उपस्थित हो गया हो- वह यही 
समभताहैकिएक ही दीपन्वाला अव्र तक जल रही है। वह एक प्रकारसे प्राचीन 
दीपन्वाला एवं नवीन दीपज्वाला सँ अभेद समता है} वास्तव मेँ वह्यं ज्वाला भिन्न भिन्न है । 
यह एेक्य भ्रम उसे क्यो होता है १ उत्तर म यदी कहना होगा किं सादृश्य दोषकेकारणही 
सा होता है । इसी प्रकार प्रक्रत से यह मानना चाहिए किं प्रतिक्षण दीपच्वाला के भिन्न भिन्न 
होने पर भी सादृश्य दोष के कारण मनुष्य उसमे णेक्य समता है । इस प्रकार दोध्रमूलक होने 
से यह प्रत्यमिक्ञा अन्यथासिद्ध एवं अप्रमाण है] इससे दीपव्वालाओं मेँ रेक्य एवं स्थिरता 
नहीं सिद्ध दो सकती । दीपल्वाल्ला का क्चणिकत्व दही प्रामाणिक है। तत्वरत्नाकर अन्थमें 
यह सिद्ध किया गया है किं ज्वाला का मेद प्रत्यक्च होता है । बदँ पर यह भी कहागयाहैकि 
दीपल्वाला को सावधान होकर देखने पर यह विदित होगा कि जिस प्रकार जलप्रवाह ये 
पूवं जल निकलते एवं नूतन जल आते रहते है, उसी प्रकार ञ्वालाग्रवाह के देखने पर एेसी 
प्रतीति होती है जिसमे पूवं ज्वाला ऊपर उठकर मिती हई तथा नवीन च्वाला नीचे उत्पन्न 
दयोकर ऊपर उठती हृद दिखाई देती है । 

“अदेतुक एव इत्यादि । बोद्ध सिद्धान्तो का अनुसरण करने बाले अद्रैतवादी वेदान्ती 
यह कहते दै कि विनाकिसी कारण के ह जिस प्रकार ज्वाला नष्ठदोती है, उसी प्रकार 
(त॑त्वमसिः इत्यादि महावाक्यो से होने वाल्ली अग्तिमि चित्तवृत्ति मी बिना किसी कारण के 
नष्ट हो जाती है । यहोँ अन्तिम इत्ति का नि्हठ॒क नाश होनेमे दष्टान्तकं रूप से ज्वाला का 
जो निरहैुक नाश कहा गया हैव समीचीन नदीं है, क्योकि निहेँतुक नः होते पर बौद्ध संगत 

क्षंण्मंगवाद्‌ को माननां होगा । अर्थात्‌ समी पदार्थो को क्षणिक मानना होगा, क्योकि प्रत्येक 
पदाये का नाश भी उसी प्रकार निहैवुक होगा । निदैठुक होने से उसके दोने मे विलंब नही 
होगा; अपितु उत्पन्न होने के अनन्तर क्षणमें ही सभी पदार्थं निहेतुक विनाश के 
हिकार हो जार्येगे । स्थिरवादी वेदान्ती इत्यादि दाशंनिकौ को किसी मी पदार्थ का 
निरहैतुकं विनाश नहीं मानना चाहिए । किंच, अदृष्ट ओर ईश्वर इत्यादि कार्य सामान्य 
अर्थात्‌. संमी कार्यो के प्रति कारण होने से ज्वाला नाश के प्रति भी कारण ह। यहो पर 
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विनाशवादिनो निरस्ताः । तदखिलममिप्रत्योक्तं वेदाथंसंग्रहे--“दावा्न्या- (६५९ 
दीनामपि पूर्वावस्थाविरोधिपरिणामपरम्पराऽवजंनीयेव" इति । तत्र भौम- 


दिन्यादिभेदस्तत्र तत्र॒ सामग्रीकार्याणि कणिकस्वस्थिरत्वादीनि यथा- 
योगमृन्नेयानि । 


तेजः पुनः सामान्यतो द्विविधम्‌-- प्रभा प्रभावच्चेति । आवरणसद- 
सद्धावाधीनसङ्ोचविकासो यथवेगशक्त्यधिष्ठानदेशाधिकदेशप्रसारी तेजो- 


उनका हेतुत्व अवजनीय है । अतः ज्वाल्ला नाश को सदेठुक ही मानना चारिए। किंच, 
ज्वालानाश्च के प्रति वेग इत्यादि विशेष कारण माने जा घकते दै । ज्वालामेवेगतोहैदहयी, 
वही वेग ज्वाला के ऊपर पहुचे प्र उसे दूसरी सृष्षमात्स्था मेँ पर्हुचा देता है । वह सृष्ष्नाक्स्था 
ही ज्वाला का नाश है । यँ पर प्रसंगसंगति से अन्य वादियों के मतका मी खण्डन करिया 
जाता है । कुं बादी यह कहते ह कि दन्दकी धारा होती है] एक शब्द्‌ से दूसरा शब्द्‌ 
उससे तीसरा इस प्रकार उत्पन्न होने बाले शब्दो की धारा बन जातं, है, बहत दूर पर्हुचने 
के बाद जो पूर्वं शब्द्‌ से अन्तिम शब्द उत्छ्न होता है, वह दूसरे शब्द को उत्पन्न किये 
विना ही अपने आपन्षटद्यो जाता है। इस प्रकार ये वादी अन्तिम शब्द्‌ का स्वतः नाश 
मानते ह । दूसरे वादी यह मी कहते ह कि मुक्ति के पूरवक्षण मँ उत्पन्न अनुभव से दोने बाला 
अन्तिम संस्कार भी अपने आपदही नष्टहो जाता है! इन वादियों का यह मत समीचीन नह 
हे, क्योकि किसी पदाथ का नाश स्वतः नहो होता, वह नाशक सामभ्री क दारा ही होता दै। 
इसलिए अन्तिम छब्द एवं आखिरी संस्कार इत्यादि के विषय मे स्वतः नाश को मानना उचित 
नहीं । यहाँ पर उपान्त्य शब्द ( अन्त्य शब्द्‌ की अपेक्षा पूवं शब्द्‌) का पल्ल ओर कारण नाश्च 
इत्यादि कार्णोसे ही नाञ्च होता है। इन समी बातो का अभिप्राय रखकर वेदार्थ 
संग्रह मे कहा गया है कि जिस पकार दावानल्ल ओर विषनाश्क विष स्वतः नष्टहो जाते दै, 
उसी प्रकार अन्तिम चित्तटरत्ति का मी स्वदः नाश्च हो जाता है, यह अद्वतवादि्यों का मत है । 
परन्तु यह समीचीन नहीं है, क्थौक्ति वेदान्तियो के मत मे विरोधी उत्तरावस्थाकादीनाश माना 
जाता है, बह निरहैठक नदीं होता । रसौ स्थिति मे नाश केसे निदैठक होगा । दावानल इभ्यादि 
की वह परिणाम परम्परा--जो पूर्वावस्था से विरुद है--दोती ही रहती है) वही परिणाम 
परग्परा पूर्वावस्था के प्रति विरुद्ध होने से उस पूर्वावस्थाविशिष्ट दावानल आदिकेनाशके 
प्रति कारण मानी जाती है, यह नाश निहंठुक नहीं हो सकता । यह तेज भोम (भूमि मेँ हयेन 
वाला), दिव्य (आकाश मेँ होने वाला) ओर ओदयं (उदर मँ होने वाला जठराग्नि) इत्यादि 
रूप मे नानाविध होता है | इन विभिन्न तेजो की सामग्री ओर कायं को विचार कर समभना 
चाहिए । इनमे ङ तेज क्षणिक ओर कुं स्थिर है, इन विशेषताओं को भी विचार कर 
समभ्रना चाहिए | 
तेजः पुनः इत्यादि । श्रवान्तर विरेषताओं के प्रति ध्यान न देकर सामान्यसूपसे 
विचार करने पर यह सिद्ध होता है कि तेज दो प्रकार का है-(१) प्रभा ओर र)प्रमा बाला | 


१२४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [जडद्रग्यपरिच्छैदः 
विशेषः प्रभा, सा च प्रभावद्धिः सहोत्पद्यते सह च विनश्यति । न चासौ 
वि्ीणदीपाद्यवयवः, उष्वेगमनस्वमावानां बाताद्यभिवातादर्शने युगप- 
दिष्वभ्विशरणादिकल्पनस्य गुरुत्वात्‌, प्रभायास्तु यथोपलरम्भं तथाऽभ्बुष- 
गमात्‌, स्थिरतरेषु मणिचयुमणिप्रभृतिषु च विशरणग्रसङ्कात्‌, तदभ्युपगमे 
च तेषां दीपादिवद्धिनाशप्रसङ्गात्‌ । तत्रापि प्रतिक्णोरपच्यादिकस्पनस्याति- 
गुरुत्वात्‌, तैलदशादिवत्‌ सामग्रीविशेषादशंनात्‌ । न च मण्यादीनां प्रत्यभिज्ञा 


प्रभा का लक्षण यदह दहैकि जो तेजोषिशेष आवरण होने पर संकुचित हयो ओर आवरण न होने 
पर विकसित हो अपनी वेग शक्ति के अनुसार अधिष्ठान से बढकर बहुत दूर तक फल जाता 
हो, बह तेजोविशेष प्रभा है। दीपका आश्रय लेकर चारों तरफ फैलने वाला तेज प्रमा हे, 
वह दीप प्रभा वाला है} यह अन्तर ध्यान देने योग्यं है। यह प्रमा प्रमा वाल्ते तेज के साथ 
उत्पन्न होती है, तथा साथदहीनष्ट्हो जाती है। प्रह्न-इस प्रभाको दीप यादितेज का 
वह अवयव हौ क्यो न माना जायो दीपसे पट कर चारों तरफ फैल जाता है। दीपादि के 
सहज घमं के र्मे प्रमा को क्यों मानना चाहिए १ उच्तर प्रमाको दीप का विशी 
अवयव मानना उचित नही, क्योकि वैसा मानने पर अनेक प्रदन उपस्थित होगे, जिनका समा- 
धान असंभव है । प्रथम प्रश्न यह है कि दीपावयवों का तिरय होकर कैलना क्या स्वभाव है ! 
अथवा ऊपर उठना स्वभाव है १ तिर्यक्‌ होकर फेलना यह दीपावयवो का स्वभाव नदीं माना 
जा सकता, क्योकि एेसा होने पर दीपावयवों का ऊपर उठाना असंभव हौ जायगा } कचः 
लोक मँ देखा गया है कि अग्नि के अवयव ऊपर को ही उठते है, इसके विरंद्ध तिर्यग्गमन को 
स्वभाव मानना उचित नहीं । इस प्रकार प्रथम कल्प अनुपपन्न ठहस्ता है । दूसरा यह कल्प कि- 
ऊपर उठना ही दीपावयवों का स्वभाव है--समीचीन है, परन्तु इस पक्ष मे उन अवयवो का 
दीप से एूट कर चासो तरफ फौलने की कल्पना नहीं हो सकती } वायु आदि के असिधात होने 
पर यह कद सकते है किं उस अभिघात के कारण दीपावयव परू कर फलते द| 
अभिघात इत्यादि के न होने परमभी पट कर चारों तरफ फैलने की कल्पना मेँ गौरव 
दोष होगा । किंच, कलिकात्मक पिण्ड सूप को धारण करनाक्या दीप का स्वभावदहै 
अथवा पएूट जाना दीप का स्वभाव है? प्रथम विकल्प ठीक नदीं है, क्योकि उस पक्ष में पएूटना 
असंभव हो जायगा ! द्वितीय पक्ष मी ठीक नहीं है, इस प्रक्ष मे कलिकाकार को धारण करना 
असंभव होगा । दोनों पक्षौ को मी स्वमाव मानना उचित नहीं है, क्योकि परस्पर विरद ये दोनों 
ही पक्ष (पिण्डीमाव ओर विश्रण) एक पदाथ के स्वमाव नदीं बन सकते | यदि यह कहा जाय 
कि-इनमे एक स्वाभाविक ओर दूसरा ओपाधिक है--यह पश्च भी समीचीन नहीं, क्योकि 
अत्यन्त अट्ट उपाधि की कल्पना करनी होगी, जो सवथा असंगत है । यदि प्रभाकोदीपकी 
अपेक्षा अतिरिक्त द्रव्य माना जाय तो उपरक्त दोघ्र नदीं होगे, क्योकि विशरण ओर 
तियंकप्रसरण इत्यादि श्रनुभवालुसार प्रमा के स्वमाव माने जा सकते है। उसमे विरुद्ध 
धर्मो का समावेश नदीं दोगा, क्कि ऊष्वंगमन एवं कलिकाकार को धारण करना, यह 
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भ्रान्तिः । विश्चरणे सिद्धे तद्भान्तितसिद्धिः, तत्सिद्धौ विशरणसिद्धिरिति 
वरस्पराश्रयणात्‌ । बिशींगन्धाभ्रयचम्पकङसुमादिवदंशतो विशरणेऽपि 
प्रत्यभिज्ञानमिति चेन्न, ्रन्तेदच्तोत्तरत्वात्‌ । यथोपलम्ं द्रव्यान्तराभ्युपगमे 
भ्रान्तित्वकस्पनानवकाक्चात्‌ । मन्धोपलम्भे तु बाथुगतिविरोषायुविधान- 


नियमादा्रयभूृतचम्पकादिनाशेऽपि गन्धावस्थानदशंनाच प्रमातुल्यत्व- 
परित्यागः । प्रीष्मनिक्ादिष्वौष्ण्योपलम्भेऽपि प्रमात्मकं स्वस्पं 


दीप द्रव्य का स्वमाव है, तथा तियं चारो तरफ फैलना ओर विशरण _{ प्रूुटना ) इत्यादि 
प्रमा का स्वभाव है । किच, यदि विश्चरण प्रास्त दीपावयव को प्रभा माना जाय तो अत्यन्त 
स्थिर रतन ओर सूयं इत्यादि तेजोद्रव्यौ का भी विशरण मानना दोगा, क्योकि उनकी प्रभा 
है। परन्तु उनका विद्यरण मानने पर दीपादि की तरह उनका मी नाश हो जायगा | 
यदि कोई यह कषे किं प्रतिक्षण नये नये रस्न उत्पन्न एवं विनष्ट होते रहते दै--तो यद 
कल्पना अव्यन्त॒गुरूमूत है, तथा गौरव दोष के कारण त्याज्य मी है 1 अनन्त सूयं 
इत्यादि की उत्पत्ति ओर विनाश मानना उचित न्दी, क्योकि उनको स्थिर मानने से निर्वाह 
हो जाता है ! किच, दीपज्वाल्ला मे प्रतिक्षण उत्पत्ति एवं विनाश्च माना जा सकता है, क्योकि तैल 
ओर त्तौ इत्यादि उत्पादन सामग्री तथा तैल, वर्सिक्चय इत्यादि विनाश सामगी प्रतिक्षण बहोँ 
उपस्थिते रहती है । सूं ओर रतन आदि के विषय मँ एेसी कोई सामग्री दिखाई नहीं देती । 
अतः बँ प्रतिक्षण उद्यत्ति आदि की कल्पना करना सर्वथा अनुचित है । प्रदन--रत्न ओर सूरय 
इत्यादि को स्थिर मानने के लिये यह प्रमाण उपस्थित करिया जाता है किं उनके विषय र्मे ध्यद 
वही रन हैः इत्यादि रूप मे प्रत्यभिज्ञा शेती है । इस प्रव्यभिज्ञापरव्यक्ष से उनको स्थिर सिद्ध 
किया जाता है, यह प्रत्यभिज्ञा रम है, इससे उनका स्थिरत्व नहीं सिदध दोगा | एेसी स्थिति में 
उनका विद्यरण मानकर उनके विशीणं अवयवो को प्रमा मानने मेँ क्या आपत्ति है १ उत्तर-- 
इस कल्पना के प्रति आपत्ति यह है कि यँ पर अन्योन्याश्रय दोष होगा, क्योकि विद्यरण सिद्ध 
होने पर ही उस प्रत्यभिज्ञा का भ्रान्तत्व सिद्ध होगा, तथा भ्रान्तत्व सिद्ध द्येने पर ही विश- 
रणत्व की सिद्धि होगी । प्रसन-चम्पक पुष्प आदि के विषय में यह देखा गया हैकिवे बहुतसे 
अंशो को लेकर यत्र तत्र बने रहते है, परन्तु उनके कुषं अंश उनसे निकल कर बहुत दूर पर्हुच 
जाते दै, जिनका गन्ध दूरस्थ पुरषो द्वारा अनुभूत दोता है । वहौँ पर कुछ अंशो के विशरण 
होने पर भी जेसी मात्म प्रत्यभिज्ञा होती है, उसी प्रकार रत्न ओर सूद इत्यादिमे मी 
कुद श्रंशौ को लेकर विशरण होने पर॒ भ्रमात्मक प्रत्यभिज्ञा होती दै, एेसा मानने में 
क्रा आपत्ति है १ उत्तर-इसका समाधान पदृल्ञे ही कर दिया गया है । पहले जो अन्वो- 
न्याश्रय दोष दिया गया है बह दोष ययँ परभी दहै, क्योकि भ्रान्तित्व के सिद्ध होने पर दही 
विंशरणत्व सिद्धि होगा, तथा विश्चरणत्व के सिद्ध होने पर दही श्रान्तित्व सिद्ध 
होगा । प्रशन-- रत्न इत्यादि से यदि अव्रयव पट नहीं निकलते, तो दूर देश्य 
तकं॒प्रकाञ्च का पर्हुचना असमव दोगा, तदथं विशरण मानना पड्वा है, 
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नास्त्येव । अस्याश्च मृलाग्रयोर्थनविर्लत्वादयो यथा दशेनं ग्राह्याः । यत्त 
वरद विष्णुमिश्रेनिरयवात्मन्ञानसङ्खोचविकासद्टान्ततया प्रभायुषन्यस्योक्तम्‌- 
'श्रसाया निरवयत्वमवयवानुपलम्भात्‌" इति । तच्छेदनमेदनयोग्या- 
वयवनिरहाभिप्रायेणेति मन्तव्यम्‌ । न चैषा स्वतन्त्रा, दीपाप्रथक्सद्धतयेव 
प्रतीतेः | 


विद्रणत्व सिद्ध होने पर ही प्रत्यभिज्ञा को भ्रम मानना पडेगा । दूसरी गति न होने से यहाँ 
ठेसा मानने मे व्या आपत्ति है १ उत्तरया दूसरी गति नदीं है, णेसी बात नही, अपितु 
दुसरी गति भी है ] अनुभवानुसार इस प्रकार मानने पर करिप्रमा नामक दूसरा तेजोद्रव्य है, 
जो प्रभा वाल्ञे तेजोद्रव्यों से भिन्न है, तथा अधिष्ठान की अवेश्चा अधिक देश में फलने वाला 
मी है प्रत्यभिज्ञा को ्राभ्ति मानने अवसर दी नदीं आता है । प्रशन-- प्रभा के विषयमे 
जैसा माना जाता है, उसी प्रकार गन्ध स्थल मै मी क्यों नहीं माना जाता १ गन्ध स्थलमें 
भी यह माना जा सकता है कि गन्ध एकद्रव्य है, वह गन्ध बलि द्रव्य के साथ उत्पन्न 
एवं विनष्ट होता रहता है, गन्ध बाला पदार्थं जिस देश म रहता है, वाँ से बहुत दूर तक 
कैलने की शक्ति गन्ध नामक द्रव्य रखता है । अत एव वह दुरदेशस्य पु्षों से अनुसूत 
होता है । इस प्रकार गन्ध के विषयमे मी मानाजा सकता है। वरहो यह क्यों माना जाता 
है किं गन्धाश्रय द्रभ्य से परकर कु छंश बहुत दुर तक फैल जाते ईै, जिनका गस्थ वर्ह के 
पुरुषों द्वारा अनुभूत होता है १ इस प्रकार मानने मेँ गन्धाश्रय द्रव्य के विषय मेँ होने वाली 
मरत्यमिज्ञा को भ्रम मानना पड़ता है । गन्ध को प्रभा की तरह द्रभ्यान्तर मानने पर विशरणत्व 
एवं भ्रान्तित्व कल्पना की अवश्यकता ही नदीं रह जाती । रेस स्थिति मेँ गन्ध को प्रभा 
के ही समान द्रव्यान्तर क्यो न माना जाय १उन दोनों म क्या कोई अन्तर है १ उत्तर-अन्तर 
अवश्य है । प्रमा बायु की गति के अनुसार नहीं फैलती है । जिस दिशा मै वायु प्रसस्ण हो उसी 
तरफ प्रभा कैलती हो ठेसी बात नहीं है, गन्ध तो उस दिशामें दही अधिक दूर तक पर्हुचता है 
जिस दिशामें वायु का प्रसरण होता है, यह एक अन्तर है। दूसरा अन्तर यह है कि प्रभाश्रय 
दीपादि के ुभतेदहीप्रमानष्टदहो जाती है। चम्पक पुष्प इत्यादि से निकलकर बहुत दूर तक 
प्हुचा दुभा गन्ध, चम्पक पुष्प के नष्ट होने पर भी नष्ट नहीं होता । इसका कारण यह है कि 
चम्पक पुष्प इत्यादि से निकल कर बहुत दूर तक पद्व हुए उस्षके अवयव विद्यमान रहते दै, 
अत एव उनका आश्रय ज्ञेकर रहने वाल्ला गन्ध ॒तक्षण नष्ट नहीं हता है) इस प्रकार गन्ध 
ओर प्रभा में महान्‌ अन्तर होमे से ही गन्ध स्थल सें यह सन मानना पड़ता है किं गन्धाश्रय 
द्रव्य के अवयवो का विशरण होता है, तथा गन्धाश्रय द्रव्य के विषयमे होने वाली प्रत्यभिज्ञा 
श्रम है| प्रभा मे विद्यमान इन स्वभावो-वायुगति के अनुसार न फौलना तथा प्रभाश्रय तेज 
के साथउतपन्न एवं विनष्ट होना-पर ध्यान देने पर यही मानना पड़ता है किं प्रभा एक द्रव्य 
है, वह दीपादि का विशीर्ण अवयव नदी, तथा वह दीपादि का आश्रय लेकर रहने वाल्ला पदाथ 
हे । विद्रण न होने से रत्न ओर सूयं आदि के विषय मेँ दहोने वाली प्रत्ममिक्ला प्रमा है) 


प्रथमः ] भाषासुवादसदहितम्‌ १२७ 
तद्विशिष्ट तेजः प्रभावत्‌ । तच्च मणिदयुमणिदीपादि बहुप्रकारम्‌ । 


उपर्युक्त अन्तर के कारण ही सिद्धान्त मेँ गन्ध ओर्‌ प्रमा को समानता की कोटि मै नदीं माना 
जाता ह| प्रह्न-यह जो प्रभा के विषयमे कहा गया है कि प्रभाश्रय दीपादि के बुभते द्यी प्रभा 
नष्ट हो जाती है, बह सदा प्रमाश्रय द्रव्य का आश्रय ज्ेकर ही रहती है- यह कथन समीचीन 
नहीं है, क्योकि सूयं के अस्त होने पर भी गर्म के बने रहने से यह मानना पड़ता है कि ओष्ण्या- 
श्रय प्रभा बनी रहती है 1 उत्तर--सूयं के अस्त होने पर भी ग्रीष्मकी रानि म ओष्ण्यका 
अनुभव अवद्य होता है,अतः यह मानना पड़ता है कि ओष्ण्याश्रय तेज वँ है | परन्तु बह तेज 
प्रमा नहीं है, क्योकि प्रमा से जिस प्रकार पदार्थौ का दशन होता है, वैषाउस तेजसे नहीं 
होता 1 इसलिए यही मानना पड़ता है किं पदार्थो को प्रकाशित करने वाली प्रमा सूं के साथ 
विलीन हो जातं है। दुसरा ही ओष्ण्यमय तेज ग्रीष्म की राति मेंरहता है| प्रन-प्रमारमँ 
यह स्वभाव देखने मे आता है कि प्रभा मूल्ल भागे तेज के अधिक घनीभूत अवयवो को लेकर 
रहती है, क्योकि प्रभा के मूल भाग मेँ अधिक प्रकाश रहता है, तथा प्रमा अग्र भागमें 
विरल अवयवो को लेकर रहती है, क्योकि अभ्रमाग मेँ प्रकाश न्यून रहता है! इससे यह 
मानना पड़ता है कि तेजोद्रव्य का विशीर्णं अवयव ही प्रभा है) परटनेषाले सभी अवयव उस 
तेजोद्रव्य से परटकर निकलते ह । अत एव प्रभा के मूल माग मेँ अभिक अवयव दिखाई देते 
है । पटक निकलने बाले उन अवयवो मे कुछ अवयव ही अधिक दुर तक फैलने की क्षमता 
रखते है । अत एव प्रमा के अग्र भाग मे विरल अवयव ही दिखाई देतेदह। रेसी स्थितिमें 
प्रमाकोदीपका एूटा हुमा अववव हयी क्यो न माना जाय १ उत्तर-ग्रमाकोदीपका 
विशीर्णं अवयव मानने पर नो दोष होते दै, वे वणित है, साथ दही वे असमाधेय र । इसलिए 
प्रभाको दीपादि का आश्रय लेकर रहने बलि अतिरिक्त द्रव्य दी मानना चाहिए, तथा 
अनुभवानुसार यह भी मानना चाहिए कि मल्ल भाग में घनीमूत अवयव वाली तथा अग्र- 
भाग मे विरललावयव वाल्ली बन कर रहना प्रभा द्रव्य का स्वमाव है| प्रभाको विदीर्ण 
दीपावयव मानने की को$ आवश्यकता नदीं । प्रश्न--इससे स्पष्ट होता दै कि प्रभा सावयव 
द्रव्य है। वरदविष्णुमिश्र ने निरवयव अतत्मज्ञान के संकोच एवं विकास के विषयमें 
दृष्टान्त रूप मे प्रमा का उल्लेख कर यह केते कहा है कि प्रभा निरवयव मानी जाती है! 
जव कि उसके अवयव दिखाई नहीं देते १ उत्तर--वसर्दविष्णुमिश्र नेप्रमा को जो निरवयव 
कहा है, उसका यह अभिप्राय नहँ है किं प्रमा के सवधा अवयव ही नदीं होते, किन्तु उसका 
अभिप्राय यही हैक प्रभा के ेसे अवयव नहीं होते है, जिनका छेदन ओर मेदन किया जा 
सके | यह प्रमा द्रव्य होने पर मी स्वतन्त नहींहै, क्योकि वह दीपादि को छोडकर कभी 
नहीं रहती, अपितु सदा दीपादि का आश्रय लेकर ही रहती है, तथा दीपादि के साथ उत्पन्न 
एवं विनष्ट होती है। 

"तद्विशिष्टम इत्यादि । प्रभा से युक्त जो तेज है, बह प्रमा वाला है) वह र्न, सूं 
ओर दीप आदिक स्प नाना प्रकारका है। सामग्री विशेषो के कारण तेज मेँ विभिन्न 
स्वभाव ह्यते है, जिनसे विभिन्न कायं सम्पन्न होते दै! सूयं का तेज शोकं एवं शोषण का 
कारण है, चन्द्र का तेज हर्षं एवं समुद्र के जलब्द्धि का कारण है, अग्निरूप तेज पाक ओर 


१२८ ल्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


साभग्रीविशेषाधीनस्वमावभेदात्तेजसः शोकहर्षशोषणदरद्धिपाकप्रकाशादि- 
जनकतवतारतम्यम्‌ । ऊष्वज्यलनमपि तत एव वा, शअृष्टादेव वा| 
तस्य रोहितमास्वौकस्वभावस्यापि सिलादिसंसगमेदादशवैचिभ्योः 
पलम्भः । एतच्च “यद्ग्ने रोहितं रूपम्‌" इत्यादिश्रतिसिद्धम्‌ । वशेषि 
कादीनां श॒ङ्कत्वस्ाधश्ान्वयन्यतिरेको भरतिषाधितावन्यथासिद्धौ च, 
मध्याह्ममातण्डमण्डलश्वैत्योपल्लम्भस्यापि मण्डलोपष्टम्भकानुद्धतस्पर्शोद्त- 
रूपसलिलांश निषन्धनतोपपत्तेः । उद्धवानुद्धबयोश्च गुणानामन्यत्राप्य- 
नियमाम्युषगमात्‌ | 


प्रकाश्च आदिकाकारणदै। इस प्रकार इनमे जो तारतम्य दिलाई देता है, उसका कारण 
वे स्वभाव दहै जो विभिन्न सामग्री के अघीनदहै। उसी स्वमावसे अथवा अष्ट से अग्नि 
की ज्वालय ऊपर ही ऊपर उठती रहती दह । चमकीली रक्तव्णंता ही तेज का स्वभाव है| 
ठेसा होने पर भी जलल इत्यादि के संसग के कारण तेज मे नाना प्रकार के रूप देखनेसे 
आते दै । यह अर्थं "यदग्ने रोहितं रूपम्‌ इत्यादि श्रुति से सिद्ध है । इस श्चति का अर्थः यह 
हैकिंअग्निकासूपलाल होता है ।*२ वैशेषिक इत्यादि दाश॑निको दवारा तेज को शुक्ल सिद्ध 
करने के लिए अन्वय-व्यतिरेक व्याति बाले जो हेतु उपस्थित किये जाते हवे हेठ॒ तेज को लाल 
बताने बाली उपर्युक्त श्रुति से बाधित तथा अन्यथासिद्ध है, क्योकि तेज स्वभावतः शुक्ल 
न होने पर मी कीं कौ उसमे दिखाई देने वाले शुक्ल रूप के विषय मेँ यह कहा जा सकता 


७२. वैशेषिक इव्यादि दाशेनिकों ने तेज मे विद्यमान रूपको शुक सिद्ध करने के लिप्‌ जो 

` अनुमान उपस्थित क्रिये ईै+वे ये है कर तेजत्व शुक रूप चाले पद्‌ाथ॑त्व मेँ रहता हे, क्योकि 

वह रूप वाज्ञे पदाथ में रहने बारी जाति है, तथा द्रभ्यत्व का साक्तात्‌ भ्याप्य जाति हे 1 

यह द्टान्त जरत्व है । जलत्व रूप वारे पदार्थ अर्थात्‌ जल में विमान जाति ड, तथा 

द्भ्यत्व का साक्तात्‌ व्याप्य जाति है, असं एव वह जल्लत्व शुक रूप चाले पदाथ अर्थात्‌ 

जल में रहता है। उसी प्रकार तेजस्त्वं भी रूप वारे पदार्थं अर्थात तेज में विमान 

जाति हे, तथा इष्यत्व का साक्लात्‌ व्याप्य है । अत एत्र जक्लत्न को भी शुद्कः रूपवाले 

पदार्थं में रहना चाद्ये । यदि इस अनुमान से वेजर्स्व शुद्ध रूप वाल्ञे पदार्थं में रहने 

वाला सिद्ध होगा तो तेज शुद्ध रूप वाला अवकय सिद्ध होगा, क्योकि तेजस्त्व तेज में 

ही रहने वाला धमं है ¦ दूसरा अनुमान यह है किं तेज शुङ्क रूप वाला हे, क्योकि 

वह्‌ रूप वाला होता इभा भी पृथिवी से भिन्न है । जो पदाथ रूप वाखा होता इभा 

परथिवी से भिन्न है, वह अवक शुद्क रूप वाला दै ¦ इसमे उदाहरण जर रै । जर रूप 

वाला होता हा मी प्रथिवी से भिक्चहे, साथ दही शुद्ध रूपवाखा भीदै। इसी प्रकार 

तेज भी रूप वारा होता इजा थिवी से भिन्न दै, अतः उधे शु रूप वाला ही दोना 
चाहिये । इन असु मानो का खण्डन मुर में किया गया डे । 


प्रथमः ] माषातुवादस्हितम्‌ १२६ 
( जलनिरूपणम्‌ ) 

तेजसो रसतन्मात्रम्‌, तस्मादापः । शीतस्यशंव्यम्‌, निर्गन्धत्वे सति 
विशिष्टरसवचमित्यादि तल्लक्षणम्‌ तासां शुक्लमधुरशीततेक- 
स्वभावत्नामाश्रयादिसंसगंमेदाद्‌ परसस्पशवेचिच्यारोपः } अद्रव्यनिरूपणे 
तु तेजोऽबन्नगुणव्यवस्था समथयिष्यते । स्वाभाविकमासां द्रवत्वम्‌ । 
आप्येष्वपि करकादिषूपष्टम्भवशात्‌ काठिन्यम्‌ । प्राणरसनाप्यायनादिनोप- 
कुर्वते । शरीरत्वमासामप््रचुरेषु बरुणलोकादिशरीरेषु स्पष्टम्‌, विषयत्वं 
सरित्समद्रादिषु | 


है कि प॑चीकरण के अनुसार पञ्चमृतों के मिश्रण से बने ह्ुरट उस तेज म अन्तगंत जल के 
शक्ल रूपका वट दर्शन होता दहै। मध्याह्न के समय सूयंमण्डल जो शुक्ल दिखाई देता 
है, उसकाकारण यद है कि पञ्चीकृत पञ्चमूतों से जने हुए उस स्मण्डल में उपष्टम्भक 
पमे विद्यमान उस जलांश का-जिसका रूप उद्भूत अर्थात्‌ प्रकट है, तथा शीत स्पश्चं 
अनुद्‌मूत, अप्रकट है--शुक्लसूप ही वरदो दिखा देता है| प्रदन-एक ही जलम विद्यमान 
रूप उद्भूत द्ये, तथा स्पशं अनुदूभूत हो, यद बात कैसी १ दोनोंको ही उद्भूत अथवा 
नूतन दोना चादिए्‌ | एक का उद्धव ओर दूसरे का अनुृद्धव कैसे हो सक्ता है! 
उत्तर--अन्यत्र भीरेसामानागया है कि एक पदाथ में विद्यमान गुणों में कोई उद्म्‌त 
तथा दूसरा अनुदूशूत हो सकता है । प्रमाणस्य में उदाहरण प्रभा है। जिस प्रकार प्रमा में 
रूप उद्भूत तथा उष्ण स्पशं अचुदुमूत रहता दै, उसी प्रकार सू्मण्डलान्तगत जलांश के 
विष्रयमेमी रूपका उदल्मव तथा सञ्च का अनुद्‌भव माना जा सकता है। 
( जलल का निरूपण ) 
तेजसो इत्यादि } तेज से रसतन्मात्र ओर उससे जल उत्यन्न होता है । जल के अनेक लक्षण 
होते है--(१) शीतस्पशं होना जल का प्रथम लक्षण दै । (२) गन्ध रहित, शान्त, घोर ओौर 
मूढ रेसी विशेषताओं से युक्त रस॒ जिसमें दो, वह जल है । जल स्वभावतः शक्ल, शीत ओौर 
मधुर होता है, परन्व॒ आश्रय--जिसमें जल रहता है-- पदार्थो के विभिन्न संसगं के कारण उस 
जल में नाना प्रकार के रूप, रस बौर स्पशं का आरोप होता है, जिससे जल विभिन्न रूपादि गुण 
वाला प्रतीत होता है) अद्रव्य निरूपण मै इसका समर्थन किया जायगा कि तेज, जल ओर 
पृथिवीम कौन कौन गुण होते ई । जलका द्रवत स्वाभाविक धमं है। जलसरे बने हुए 
करस्का (गोला) ओौर बर्फ इत्यादि मँ जो काटिन्य होता है, वह ओौपाधिक है| पार्थिवांश 
वहाँ उपष्टम्भक होकर रहता है । यह जल प्राण ओर रसनेन्द्रिय का पोषण इत्यादि के दारा 
उपकार करता है | यह जलल शारीर बन कर रहता है-- यह अथं वख्ण लोकस्थ उन शरीरो मै- 
जो जल से परिपूणं है--स्पष्ठ है। जल का विषग्रत्व नदी ओर समुद्र इत्यादि में 
व्यक्त है । 
१७ 
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( प्रथिवीलिरूपणम्‌ ) 
अद्यो गन्धतन्मात्रम्‌, ततः परथिवी । विशिष्टगन्वच्म्‌, रसबन्वे सति 
विशिष्टस्पशंव्वमित्यादि तच्लक्षणम्‌ । सा प्रथमं सुरभिमधुरङृष्णाचुष्णा- 
# ८ क 
शीतस्पर्श जाता । ततोऽचु्णाशीतत्वं सवदाऽनुवृत्तम्‌ । तेजःसलिलस्पर्शो- 
(क [क म 
पाभ्यन्वयव्यतिरेकात्तदुपाधिक एवोष्म्यशेत्योपलम्भः । काप्ण्यं स्वतः 
~~ (~~ (~ [+ © ८ 
सिद्धमिति श्रुतिसिद्धम्‌ । पाकमेदात्तु विचित्रवणंता जायते । सुरभिस््भावल्व- 
मप्य शओओत्सर्गिकन्यायसिद्धम्‌ । कारणस्य पयसो माघु्याचुविधानं च बाधका- 
भावे ग्राह्यम्‌ । तस्याः कारिन्येऽपि सलिलातपादियोगात्‌ क्वचिदु द्रवत्वोप- 
टलम्मः | मनोघ्राणाप्यायनादिना च तस्या उपकारः । शरीरत्वमस्या 
मुष्यतिर्यकस्थाव्ररादिषु व्यक्तम्‌ , विषयत्वं मृत्पाषाणोधितिभिरादिषु। 
यद्यपि मिषयादिरूपेण निर्दिष्टानां सर्वेषामपि ईश्वरापेक्षया तत्तद्विशिष्ट- 
जीवापेक्षयापि शरोरत्वं वच्यते, तथापि सोकव्यवबहारोपकारतारतम्या- 
( प्रथिवी का निरूपण ) 

८अद्ध्यः' इत्यादि । जल से गन्धतन्माच्र ओर उससे प्रथिवी उत्पन्न होती है । प्रथिवी के 

अनेक लक्षण ईह । उनमें दो लक्षण ये दै--८ १) शातक्व, घोरत्व शरोर मूढत्व इत्यादि विशेप- 
ताञओं से युक्त गन्ध का आश्रय होना यह एक लक्षण है। (२) रसवती होती दू विशेष्रता 
युक्त स्पश्चं वाली होना यह प्रथिवी का दूसरा लक्षण है| यह प्रथिवी आरम्भ मै सुगन्ध युक्त 
मधुरसोपेत कष्णरूप वाली एवं अचष्णाशौत स्पशं वाली उस्न्न हद है } अनन्तर अदुष्णाश्षीत 
स्पशं सदा उसमे बना रहता है । तेज ओर जल के संसग के कारण हयी कीं कदीं प्रथिवी उष्ण 
एवं शीत प्रतीत होती है, क्योकि उनका संबन्ध होने पर ही प्रथिवी वे गुण अनुमूत होते ह, 
अन्यथा नहीं । “यत्‌ कृष्णं तदन्नस्य” इस श्रुति से सिद्ध होता है कि प्रथिवी का रूप कृष्ण है । 
विभिन्न पाको ( विजातीय तेजस्संयोगों ) के प्रमाव सरे प्ररधिवी से उत्तरकाल मे नाना प्रकार 
के रूप उत्पन्न होते है, अत प्व प्रथिवी विचित्र रूप वाली प्रतीत होती है। अधिक मा्रामें 
प्रथिवी सुगन्ध युक्त यतीत होती है। कीं कदं पर दुर्गन्ध मी परथिवी में अनुभूत होता है) 
इससे सिद्धदहोता है कि सुगन्ध प्रथिवी का स्वभाव है। प्रथिवी का कारण जल स्वभावतः 
मधुर है। बाधकन होने पर प्रथिवी कारण-माघुधं का अनुसरण करके मधुर बने यदौ 
उचित प्रतीत होता है) प्रथिवी स्वभावतः कठिन ड, तथापि जल ओर आतप इत्यादि का 
संबन्ध दीने पर कीं कदी उसमें द्रवत्वमी आ जाता दहै । मन ओर घाणेच््रिय की पुष्टि इत्यादि 
के द्वारा यह प्रथिवी उपकार करती है । मनुष्य तिक्‌ ओर स्थावर इत्यादि इस परथिवी 
की स्थिति शरीरत्वं रूप से स्पष्ट है! विषयत्व मृत्तिका, पाप्राण, अषि 
ओर अन्धकार आदि से स्पष्ट व्यक्त होता है) यद्यपि यह बात सही नहीं है कि विषय शरीर 
एवं शरीर विषय नद्यं बनता है, क्योकि हम जिन जिन पदार्थोँको विषय मानते, वे 
समी पदाथ इश्वर के प्रति शरीर दै, तथा उन उन पदार्थो मेँ रहने वाले जीवों के प्रति 
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वलोकनेन विभज्य व्यवहारः । शरीरतयाऽस्युषगतमपि विषयतया वैशेषिक 
रप्युक्तप्‌--““विषयो मृत्पाषाणस्थावररुक्तणः'” इति । स्थावरस्य हि शरीरत्वं 
तैरेव प्रपञ्चितम्‌ । 

( तमोन्ति्पणम्‌ ) 


तमो द्रव्यं पार्थिवं च, अवाधितनीखादिप्रत्ययविषयत्वात्‌ । 
्रालोकामावे चाष्चुषं नास्तीति बाधकमिति चेन्न, तेजसि व्यभिचारात्‌ । 


भी शरीर दै । फेसी स्थिति म विषय ओर शरीर सवथा परस्पर भिन्न नदीं माने जा सकते, 
तथापि दाशनिको ने विषय ओर शरीर को विभिन्न पदाथं मान कर ही प्रतिपादन किया 
है । उसका तात्पर्य यह है किं लोक व्यवहार के अनुसार अधिक उपकार 
करने वाहे को शरीर तथा न्यून उपकार करने बाले को विषय मान्‌ कर्‌ उन लोगो 
ने इनमे मेद्‌ माना है) वैशेषिकं ने शरीर रूपमे मने गए पदार्थो को भी 
विषय मान कर यह कहा है करि प्तक, पाषाण ओर स्थावर ये पार्थिव विषय 
ह । यँ धिषय कौटि में गिते गये स्थावरके शरीरत्वं का प्रतिपादन उन ज्लोगोँ ने विस्तार 
से किया है। इससे सिद्ध होताहै कि सरीर ओर विषय सर्वथा भिन्न पदार्थ नहँ दै। 
उपकार्तास्तम्य की दृष्टि से यह विभाग किया गया है। 


( अन्धकार का निरूपण ) 


“तमः इत्यादि । शंका--पाथिव विषयों मे अन्धकार काजो परिगणन किया गया 
हे, वह उचित नदीं है; क्योकि अन्धकार तेज का अभावमात्र है } जो द्रव्य ही नही, वह पार्थिव 
विषय कैसे हो सकेगा १ इस शंका के समाधानमें कहा जाता है कि अल्धकार द्रव्य है, तथा 
पार्थिव विषय मी है,क्योकिं सभी अन्धकार को नील रूप मेँ देखते ह । इस प्रतीति का बाध नहीं 
होता है । अबाधित प्रतीति के अनुसार जो पदाथ जञेसा सिद्ध होता हो,उसे उसी रूपमेँ मानना 
उचित है। अन्धकार नील्ल है, यहं प्रतीति अबाधित है) इससे श्रन्धकार नीलकात्व सिद्ध 
होता है! नील रूप बाला हाने से अन्धकार पर्थिव द्रव्य है, क्योकि प्रथिवीमें दही नील ल्प 
होता है, अस्यत्र नहीं । इस सरे फलित होता है कि अन्धकार पार्थिव द्रव्य है] प्रश्न- 
चक्षुरिन्दरिय से होने वाते प्रत्यक्च का आलोक श्र्थात्‌ बाह्य प्रकाश सहकारी कारण है | बाह्य 
प्रकाश होने पर ही चक्षुरिन्द्िय से पदाथं प्रस्यक्ष होते है । श्रालोककेन रहने पर होने वाला 
शपन्धकार काला हैः यह प्रव्यश्च चक्षुरिन्द्रियजन्य प्रमा नहीं ह्यो सकता ? यह ज्ञान 
केवल भ्रम है । इससे सिदध दोता है किं य्रन्धकार नल है, अर्थात्‌ काला हैः यह ज्ञान 
नाधित नदीं, किन्तु वाधितहै। इससे अन्धकार द्रव्य एवं पार्थिव कैसे सिद्ध होगा १ 
उन्तर--दूसरा प्रकाश न होने पर भी प्रकाश के विषय मेँ चक्षुरिन्द्रिय से होने वाला प्रत्यक्च 
ज्ञान बाधित नहीं होता है, अपितु वह उस श्रालोक के--जो विषय बनने वाले आलोक से 
भिन्न है--श्रमाव यै होता दहै) इसलिए उक्ष श्रालोकविषयक प्रत्यक्ष ज्ञान मे बाधितत्व 
रूप साध्य के न रहने पर मी आलोकाभाव मँ उत्पत्तिरूप देतु है, श्रतः व्यभिचार 
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तद्वयतिरिक्ततस्वे सतीति चेत्‌, तथापि भवदभिमते तमसि एतदमावेऽपि 
चाष्षुषत्वात्‌ । `इतरसामग्री पाकस्यलक्षणयोग्यतासिद्रयथं च तथाऽङ्गीकार 
इति चेत्‌ , अत्रापि प्रतीयमानाकारमङ्गपरिहाराय बुद्धचस्े | नहि यत्‌ 
क्व विद्यदपेचतम्‌ , तत्‌ सवत्र पदपेकषमिति नियमः । स्वेद्ेस्यादिग्र 


होता है! इस प्रकार का वाधक देवु हेत्वाभास है, ग्रतः ग्रन्धकार को पार्थिव द्रव्य ही मानना 
चाहिए । प्रश्न--श्रालोक न रहने पर आ्रलोकेतर पदाथं के विपव्रमे होने वाक्ञा वह 
चाक्षुष प्रव्यक्त बाधित माना जायगी । श्लोक के विषयमे जौ चाक्षुष प्रतयक्च ह्येता है, 
वह्‌ यद्यपि दूरे च्र्थात्‌ विषयमिन् ्रालोक के न रहते पर ही होता है, परन्तु वह श्रालोक के 
विषयमे रोता है, ग्रतः उसे बाधित नहीं मानाजा सकता] श्रन््रकारके विषयमे होने 
वाज्ञा "यह्‌ श्नन्धकार काला हैः इत्यादि प्रत्यक्च श्रालोकामाव की ध्थितिमे हीदहेतादहै, साथ 
ह त्रालोक से व्यतिरिक्त श्रन्धकार पदार्थके बिषयमैमी होता दै। इस चाक्षुष प्रत्यश्न को 
बाधित मानने मे क्या श्रापत्ति है १ उत्तर-यहं कोद नियम नदीं है कि च्रालोकाभाव मेँ होने वलि 
श्राल्ोकेतर पदार्थविप्रयक सभी चाक्षुष प्रत्यक्ष बाधित हौं | श्रापङ् श्रर्थात्‌ वैशेषिक मत 
के श्रनुसार श्रन्धकार तेज का श्रभाव है| चक्षुरिन्द्रिय से उस तेजोभावसू्प तम का प्रत्यक्ष 
होता है | यह चाक्चुप प्रत्यक्ष ्रालोक के च्रभावमें ह्येता है, तधा उत्त त्रलोकामाव के-- 
जो श्रालोक से इतर है--विषयमें होता है! ेसा होने पर मी वह प्रत्यक्ष च्रापके मतर्मे 
बाधित नहीं माना जाता है] इससे स्वतः प्रश्न कतां का श्रभिमत नियम श्रमुक्त सिद्ध 
होता है । प्ररन--४्रन्धकार तेज विशेष का श्रमावही दै, उसके प्रव्यक्त मेँ श्रालोक के 
सहकारी कारण नहीं माना जा सकता, कयोकि उस प्रत्यत्त की सामग्री मे श्रालोक का समावेश 
नदीं है । उस सासग्री म आल्लोकामावरूप विषय एक कारण है, क्योक्रि प्रत्यञ्‌ मे विषय 
कारण होता है । विषय के न रहने पर प्रव्यक्त नदीं ह्य सकता । इतर कारण मो होना चाहिए 

सव कारणों के मिलने पर ही सामग्री सिद्ध दहो सकती दहै । उन इतर कारणौमें श्रात्लौकका 
समावेश नदीं किया जा सक्ता । यदि श्रालोक कौ श्रावदयकता मानकर ्रलौकाभाव प्रत्यत में 


७३. यदह यह अथं अभिप्रेत है कि योग्यता दो प्रकार की है-- (9) स्वरूप योग्यता ओौर 
(२) सहकारी योग्यता । कारणतावच्छेदुकां का कारण मे सद्भाव, कारण कौ स्वरूप 
योग्यता है । इतरसामभ्री की पूणता सहकारी योग्यता हे । श्रालोकाभाव रूप अन्धकार 
मे योग्यता सिद्ध हो, तदथं उसमे इतरघाभम्रीसाकस्यरूपी सहकारियोगम्यता मी होनी 
चादिषु ! यदि अन्धकार प्रव्यक्त मे आलोक भमी सामग्रीमे निचिष्ट हमा तो आलोका- 
माच रूप अन्धकार का सद्‌भावदहीन डौगा, अतः उक्ते चाश्चुषव्व योग्यता न रह 
सकेगी । आलोक चौर आलोकामायरूप अन्धकार से विरोधे से विषय का अभाव 
ही होगा । उपयुक्त सहकारी योग्यता में वाधा तथा त्रिरोध उपस्थित न हो, तदथं यदी 
मानना पड़ेगा कि अन्धकार कै प्र्यक्तव्व मं ्रालोक कारण नहीं है । इसी अभिप्राय से 
यह शंका प्रचृत्त दे । । 


मै 
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९ 
वायुसापिकस्य स्पशनस्य ओीष्ण्यग्रहे तदभावसापेक्त्वात्‌ । 


भौ श्राल्लोक को कारण माना जाय, तो विरोघ उपस्थित होगा; क्योकि उस सामग्री के अन्तगंत 
आलोक के उपस्थित रहने पर आल्लोकाभावरूपी विष्य वहाँ नहीं रह सकेगा, यदि श्राल्लोका- 
मावरूपी विषय रहेगा तो श्रालोकरूपी कारण नदीं रह सकेगा, साथदही कारण के न रहने पर 
सामग्री विकल श्रर्थात्‌ श्रसंपूणं हो जायगी } एेसी स्थिति मे अ्रालोकाभाव का प्रत्यन्त श्रसंमव 
हो जायगा, क्योकि परिपूर्णं सामग्री नदीं दहै। चआ्रालोक को लेकर संपूण सामग्री उपस्थित 
होने पर विषय श्रालोकाभाव न रह सकेगा १ एेसी स्थितिमे विषयकेन दने से प्रत्यत का 
होना अंभमव दहै आलोकरूपो कारण एवं श्रालोकाभावरूप विषय इन दोनों का 
सद्धाव एक काल एवं एक देश मे नदींदयो सकता, क्यौकरिं भाव एवं श्रमावमे निव्य 
विरोध हे! आलोकाभाव के प्रव्यक्त मै मी श्रालोक कौ कारण मानने पर पूर्वोक्त रीतिसे 
सामभ्रो सें न्घरूनता होती है, क्योकि च्रालोकाभावसरूपौ विघय के रहने पर श्राल्लीकरूपी कारण 
नहीं रह सकता । इसी प्रकार श्रालोकरूपी कारण के रहने पर आआलोकामावरूपी विषय भी नदीं 
हो सकता; अर्थात्‌ दोनौ का साथ रहना श्रसंमव हे, क्योकि साथ रहने पर विरोघ उपस्थित 
हातादहे। एसी स्थितिमे श्राल्लोकामाव के प्रत्यत की उत्पत्ति सँ विविध ब्राधाये उपस्थित 
होती ह । श्रालोकाभाव का प्रत्यच्त समीको दहो रहा है, इसको कैसे सम्ाला जाय १ इस विषय 
ने यह भानना उचित ह कि आलोकाभाव प्रत्यच्त में प्रालोक कारण नदी है, अपितु तेज एवं 
आलोकाभाव को द्धोडकर इतर पदार्थो के विषय में होनेवाले चाश्चुष प्रत्यक केलिए ही ्रालोक 
सहकारी कारण है 1 इस प्रकार मानने पर श्रालोकामाव प्रव्यक्त मे श्रालोक् कौ च्ावश्यकता 
नहीं ह्योगौ ! त्रालोक कों छोड़ कर इतर समी कारणों के एकत्र होने पर सामग्री परिपूणं 
हो जायगी, तथा श्रालोकाभाव रूपी विषय मी रहेगा । इस प्रकार आलोकाभाव का प्रव्यक्त दोन 
मे को$ बाधा नहीं होगी । इस व्यवस्था के श्रलुसार तेज एवं आलोकाभाव के चाश्चुप प्रत्यश्च 
स ल्लोक के कारणन होने पर्‌ भी इतर पदार्थो के चाश्चुष प्रव्यक्त मे च्रालोक श्ावर्यक 
कारण सिद्ध होता है । सिद्धान्ती के मत में श्नन्धकार तेज एवं चआ्रालौकाभाव से भिन्न पार्थिव 
द्रव्य हे, उसके चाष प्रत्यत्त म श्लोक कां कारणत्व च्रवश्य सिद्ध होगा । श्रालोक की 
स्थिति सै अन्धकार का कहीं मी प्रत्यत्त नहीं होता है, आलोकाभाव मे ही उसका प्रत्यच्च 
होता है। एेसा क्यों दहो रहा है १ उत्तर--अन्धकार काला; चञ्चल तथा गा एवं 
विरल प्रतीत होता हे 1 यह प्रतीति श्वाधित है! इससे श्रन्धकार नील, चञ्चल, द्रव्य एवं 
भाव पदार्थं सिद्ध होता है! जित प्रकार च्रालोकाभाव का आल्लोक के साथ विरोध दहै, 
उसी प्रकार अन्धकार नामक इस द्रव्यका मी श्रालोक के साथ विरोध है । इसलिए उपयुक्त 
प्रतीयमान नीलत्व, चश्चल्तत्व, द्रव्यत्व इत्यादि सत्य च्राकारों को बचाने के जिए वह मानना 
चाहिए कि श्रन्धकार तेजोऽभाव रूप नहीं है। इसका आ्रालोक से विरोध होने पर यहं भी 
मानना पड़ता है कि इस श्रन्धकार द्रव्य के प्रत्यत्तमे च्रालोक की समपेक्ता नर्द रहती । प्व- 
दवयतिरिक्तं पदार्थो के चाक्षुष प्रव्यक्तमें ही प्रालोक कारण होता है| एेसा मानने प्र सामप्रौ 
की पूर्तिं एवं विये का परिहार मी हो जाता है। प्रर्न--श्न्यान्य पाथिव पदार्थो का 
चाक्षुष प्रत्यक कराने मे आलोक की ऋअपेच्ता रखने वाली चश्चरिन्द्रिय को अस्वक्छार रूफी प्रथिव 
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. आलोकाभावग्रत्ययविशेषाभावनेस्यमात्र्रतीतिपक्ता विधिरूपेण प्रत्ययात्‌, 
लोकम्रतीतिविरोधप्रसङ्गात्‌, नीलमिति धर्मितया स्फुरणाच निरस्ताः । 
ग्रखयविनाश्ञावस्षानादयस्तु विधिरूपेण वतमाना अपि स्फुटवस्त्वन्तरा- 
द्रव्यके प्रव्यत्मे मी आलोक की चश्पेत्ता रस्खनी चाहिये १ उत्तर--यह कोई नियम 
नरींहै किजो इच्दिय किसी अथके प्रकाशन मे जिसकी च्पेक्ला रखती हो, वह अन्य 
पदार्थो के प्रकाशने उसकी श्पे्ला स्वे। व्वगिन्दिय स्वेदादि मं विध्यमान ैत्यका 
ग्रहण करने से वायु की अपेता रखती है, क्योकि हवा लगने पर स्वेदगत शैत्य का प्रव्यक्त 
होता है, परम्तु वही व्वगिन्द्रिय ओष्ण्य का म्रहण करने मे वायु की अपेता नदीं रखती 1 वैसे 
ही पकृतम भी यह समम्हना चाहिये कि श्रन्यान्य पार्थिव द्रव्यो को ग्रहण करने मे आ्रल्लोक 
की अपेक्षा रखने वाल्ली चष्चुरिन्द्रिय च्न्यकाररूपी पार्थिव द्रव्यका ग्रहण करने यं आल्लोककी 
ञपेक्ञा नदीं स्खती है तो यह कौ अनुचित नहदीदहै) इस प्रकार युक्तियों से अन्धकार का 
पार्थिव द्रव्यत्व सिद्ध होता है। 

'अातलोकाभावः इत्यादि । इस प्रकार अन्धकार का पार्थिव द्रव्यत्व सिद्ध दौनेसे 
श्नन्यान्य वादियों के विभिन्न मत--जो उप्यक्त सिद्धान्त से विरोध रखते है-निरस्त हदो जाते 
दै । वे मतये है वैशेषिक कहते दई करि प्रौट ८ श्रधिक ) प्रकाशयुक्तं तेजःसामान्यका 
( सब तरह के तेजो का ) अभाव ही श्रन्धकार है। दूसरे वादी यहं कहते है कि बाहर प्रकाश 
रहने पर मी नेत्र को मीचने पर सब को अन्धकार प्रतीत होता है। इससे यह मानना चाहिये 
किरूप प्रतीति का अभाव ही अन्धकार है] इतर वादी कहते दै किश्राकाश में व्याप्त पर 
साणु्रो मे विद्यमान नील रूपमाच्र की ( आश्रयद्रव्यकी नहीं) प्रतीति ही श्रन्धकार कौ 
प्रतीति है} ये तीनों मत अनुपपन्न है, क्योकि माव नवेव रूपसरे प्रतीत होता है "ह्‌ 
नही, वह नदीः इस प्रकार निषेध करने पर्‌ च्रभाव प्रतीत होता दे, परन्तु अन्धकार (अन्वकार्‌. है, परन्तु अन्धकार “अन्धकार 
हैः इस प्रकार विधिरूप से प्रतीत दोता है। इससे फलित होता है कि अन्धकार भाव पदार्थं 
है, वह अभाव नही.बन्‌ सकता । इस युक्ति से अन्धकार को तेज का अमाव मानने बालों का 
मत खण्डित हो जाता है। सबका अनुभव यदी होता है कि अन्धकार कालादहै, इस प्रकार 
कृष्णरूपी विशिष्ट श्न्धकार की प्रतीतिं समीको होती है। एेसी स्थिति मे यहं मत-किरूप 
प्रतीति का अभाव ही अन्धकार है--सवंथा अनुचित सिद्ध होता है, क्योकि वेसा मानने पर 
सवं लोकानुमव से विरोध उपस्थित होगा ] नील रूप वाल्ला अन्धकार है, इस प्रकार समी को 
नीलरूपाश्रय द्रव्यकी म्रतीति होती है। इसलिये नील रूपमाच्र की प्रतीति को शआन्धकार 
मानना उचित नहीं। प्रश्न-जो पदाथं विधिरूप से प्रतीत हौ उसे माव मानना 
चाहिये; णेसा जो कहा गया है, वह समीचीन नदीं है, क्योंकि प्रलय, विनाश ओर च्रवसान 
इत्यादि शब्दो के हारा विधि रूपसे श्रथ प्रतिपादित होता है, परन्तु वह श्रथ मावरूप 
नहीं माना जाता, अपि प्रध्वंसाभाव के स्पमेंहीस्वीकार किया जाता दहै, ेसी स्थिति 
म विधिरूप से प्रतीत होने बाले अथं को मावरूप क्यो मानना चाहिये! 
उत्तर-अभावमे गुण ओर क्रिया रेखे धमं नहीं होते) अन्धकार समे नीलरूप गुण 
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जुपलम्भात्‌ कस्यचिदित्येव स्चंसंवित्सिदधेश्चामावपक्ते निक्ेपं सहन्ते | 
स्प्शानुपलम्भादिचोचं विवन्द्रनीरालोकादिष्विव निर्वाह्यम्‌ । 
ओर चलन क्रिया निर्बधरूपसे सिद्ध दहै) इससे सिद्ध होतादहै क्रि यह अन्धकार अमाव 
नदी, किन्तु गुणक्रियाश्रय कोद द्रव्य है। इस प्रकार अन्धकार अभाव से भिन्नरूप मेँ प्रतीत 
होने के कारण मावसरूप सिद्ध होतादहै। प्रलय, विनाश ओर श्रवसान इत्यादि शब्दों से 
प्रतिपादित अथं अमाव से सिन्नरूप सें प्रतीत नहीं होता! “भूतल मे घटका प्रलय दहो गयाः 
णेसा कहने पर घट का प्रध्वंसामाव दी प्रतीत होता है, उससे भिन्न किसी अथं कौ प्रतीति नहीं 
होती, यह एक अन्तर है) दुसरा अन्तर यह है कि प्रतियोगी को लेकर ही अमाव सम 
सेआता है) जिस वस्तु का अमाव कहा जाता है, वह वस्तु अभाव का प्रतियोगी है। 
श्रावः रेसा कहने पर श्रोता को ेसो जिज्ञासा अवश्य होती है किं किंस वस्तु का अभाव दहै। 
असक वस्तु का अमाव है एेसा कहने पर जिज्ञासा शान्त हो जाती है । इससे सिद्ध होता है कि 
च्रभाव कि्ी वस्व का होता है, तथा उस वस्त॒रूपी प्रतियोगी कोल्ेकर ही सममे आता 
हे | प्रलय, विनाश ओर अवसान इत्यादि शब्दों को लेकर श्रलय होगा, विनाश हौ गया, 
अवसान दोगाः इन वाक्योंके कटने पर सुनने वालोको यह जिज्ञासा होती है कि 
किसका प्रलय होगा, किसका विनाश होगा, किंसका अवसान होगा, इत्यादि । इससे सिद्ध 
होता है कि इन शब्दों द्वारा बतलाया जाने वाला अर्थं प्रतियोगी की अपेक्ञा रखता दै । अभाव 
किसी वध्तुकाहोता है, प्रलय, विनाश ओर अवसान मी किमी वस्तुकाही होता है । इससे 
सिद्ध ह्योवा है कि इन शब्दों द्रारा प्रतिपादित अर्थ एक दही है| अतः विधिरूप में प्रतीत शेन 
पर भी नियमतः प्रतियोगिसापेत्त होने से प्रलय आदि को अमावात्मक मानना पडतादै, 
परन्तु च्नन्यक्रार कहने पर यदह जिज्ञासा नदीं होती नि किस वस्तु का अन्धकार दै कहने पर यह जिज्ञासा नदीं होती कि किस वस्तु का अन्धकार है) इससे 
सिद होता है कि प्रतियोगि-निर्पे्ञ्‌ यह अन्धकार अभावात्मक नर्हौः किन्तु भावात्मक 
ही होगा । इसमें विधिल्प से प्रतीत होना सदायक देतु है । प्रशन--यदि अन्धकार रूप वाला 
पदार्थं है तो उसमे खश मी अवश्व ही र्देगा, परन्तु त्वगिन्द्रिय से उसकी प्रतीति नहीं होती, 
णेसा क्यों १ उत्तर--किसी वस्तुम कोई गुण उद्भूत तथा कोद अनुदूभूत रहता 
हे] उदाहरण इन्द्रनील रत्न की प्रभा--जो श्याम दोती हैमे रूप उदु यूत रहताहै, 
अत एव उसका प्रव्यक्च होता है, परन्तु उस प्रभाम विद्यमान सपद अनुद्‌मूत रहता है, 
अत एव उसका प्रयश्च नहीं द्योता} उसी प्रकार प्रकृत म भी समभ्रना चाद्ये कि 
अन्धकार मे रूप के उद्भूत होने से उसका प्रत्यक्ष होता है तथा स्पशं के अनुद्मृत होने से 
उसका प्रव्यत्त नदीं होता] 
"मागमः इत्यादि । अन्धकार का दन्य इत्यादि शाल ते भी चिद शीता ह । उस 

निम्नलिखित वचन प्रमाण इ (९ न्तमः ससजं भगवान्‌? । अथ--श्रीमगवान्‌ ने 

अन्वकारकमी सष्टिकी। इससे सिद्ध होता है कि श्रीभगवान्‌ ने अन्याग्य महदादि तत्त्वो 
के समान अन्धकारकी मी खष्टि की] अतः अन्धकार मी अन्यान्य तत्व के समान 
द्रव्य है। (२) “नासीत्‌ तमो व्योतिरमू् चान्यत्‌? । अथं--प्रलय काल मेँ अन्धकार नदीं 
था, ज्योति भी नहीं थी} इस वचन से यह बतलाया जाता दै कि प्रलय काल मे अन्यान्य 
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आगमसिद्ध च तमसो द्रभ्यत्वादिकम्‌, "तमः ससजं भगवान्‌" इति 
तच्ान्तरवत्‌ सृष्टिवचनात्‌, “नासीत्‌ तमो ज्योतिरभून्न चान्यत्‌” इति 
कार्यान्तरेज्योतिषा च सह लयाभिधानात्‌, आलोकाभावपक्ते तमोज्योततिषो- 
योरपि लयाभिधानविरोधात्‌ ¦ अन्तर्यामिव्राहमणे च-'"्यस्य तमः शरीरम्‌" 
इति तेजसा सहे तससः शरीरत्वेनाभिधानात्‌ । तथा च माप्यम्‌-““एवमम्ब्ब- 
म्न्यन्तरिक्तवायवादिस्यदिक्चन्द्रतारकाकाशचतमस्तेजस्पु" इत्यादि । 


यत्त षडथंसंक्ेपे मावषूपाज्ञानानुमानद्षणे प्रोक्तम्‌--““निमीसनेऽपि 
भातीति न तमो द्रव्यम्‌ । अन्धस्तु नाक्तिस्थग्रहेऽलम्‌ । व्याहरति च" इति, 
तच्छरतिस्म्रतिमाष्यादिषिरोधाद्‌ मतान्तरेण एकदेशिमतेन वा उक्तम्‌| 
निमीलनेऽपि मानस्य पिचोपदतचक्षुपः किथित्‌ पित्तोपरम्मेऽपि तस्यात्‌, 


कार्य, पदाथं एवं तेजके साथश्रन्धकारकामी लयहोजातादहै) इस्सेसिद्धहोतादहै कि 
अन्यान्य कायं एवं पदार्थो के समान अन्वकार मौ एक द्रव्य हे । आलोकामाव को यदि अन्धु- 
कार माना जाय तो प्रलय कालमें अन्धकार ओर तेज इन्‌ दोन का लव कहना असंगत होगा, _ म अस्धकार ओर तेज इन्‌ दोनों का लय कहना असंगत होगा, 
क्यों ङरितेज का नाश होते पर अन्धकार का रहना अनिवायं है। उस मत के अनुरार तेजका 
अमाव दी अन्धकार है, इसी प्रकार अन्धकार का नाशं होने पर तेज को रहना होगा, क्योकि 
उस मत करे अनुसार तेजोऽमावरूपी अन्यकार का अभाव ही तेज है । उस मत के अनुसार 
अन्धक्रार ओर तेजमे एकं का अमाव दौनेपर ही दूसरेका सद्भाव सिद्ध होता दहै। 
इस प्रकार दोनों के लय का प्रतिपादन प्वंथा असंगत होगा | दोनों के लय के प्रतिपादन से 
यह्‌ सिद्ध होता है कि अन्धकार तेज का अमाव नदीं किन्तु माव पदाथं है| (३) अन्तर्यामि 
ब्राह्मण से व्यस्य तमः शारीरम्‌? कहकर यह बतलाया गया है कि जिस प्रकार तेज अन्तर्यामी 
काशसीर है उसी प्रकार अन्धकार भी अन्तर्यामीका शरीरै) द्रव्य दी शरीर बन 
सकता है । इस शरीरत्व वणन से सिद्ध होता है कि अन्धकार द्रव्य है। श्न्तर्याम्बधिकरण मं 


अन्तर्यामिबाद्यण का अर्थ करते समय भाष्य मे यह क्य गया है कि जल, अग्नि, अन्तरि; 
पि "पि (िकिणा 





वायु, श्रादित्यादि, चन्र, तारका, श्राकाश, तम श्रौर तेज इत्यादि प्रन्तर्यामी के शरीर ह, 
इनसे अन्तर्यामी रहता है, इत्यादि । 


ड 


यत्त॒षडथः इत्यादि ] षडथसंक्षेप प्रथ मं श्रद्रेतिसंमत भावरूपाज्ञानान॒मान का 
खण्डन करते समय रूपप्रतीत्यभाव को दी अन्धकार मानकर यहजो कहा गयादहै क्रि 
श्रन्धकार कोई द्रव्य नहीं है, यदि श्न्धकार बाहर रहने बाला कौर द्रव्यहोतातो नेचोंका 
निमीलन करने पर इन्द्रिय के साथ उसका सन्निकषं न होने से उसका मान नदीं होना 
चाहिये । परन्तु ओं मीचते ही श्रन्धकार का अनुभव सबको होता है| इससे पता चलता 
है कि अन्धकार बाहर रहने वाल्ला कोई॑द्रव्य नदीं है । प्रश्न--ओंख मीचने पर नेत्र गोलक 
म अन्तर्गत श्रन्धकार का प्रत्यक्ष हो, इसमे क्या श्रापत्ति है १ उत्तर--श्न्ध पुरुष नेच के 


प्रथमः ] माषानुवादसदितम्‌ १३७ 


जात्यन्धस्य तु तद्द्रव्याग्यवहारात्‌, अजात्यन्धस्यापि इन्द्रियाधिष्ठान- 
स्तोमेऽपि मात्रया इचन्द्रियशषक्तरनपगमादरिस्थग्रहस्याविरोधात्‌ । 


तमो न द्रव्यम्‌, आलोकाभावे गृह्यमाणत्वात्‌ , आरोकामाववदिति 
चेन्न, प्राभाकराणां हेतच््टान्तयोरभावात्‌ , उदयनादीनां पच्दषटान्तमेद्‌ा- 
` भावात्‌, सूपमात्रतमोचादिनोऽपि दिवाभीतादिदश्यमनैव्यभिचारात्‌ । 
मानुषचक्चुषेति विरोषणेऽपि योगिदृश्यमानेः, अयोगीति विशेषणेऽपि 


अन्दर रहने वाले किसी भी पदाथं का--चादहे वह श्रन्ध्रकार हौ या दूसरी कोई वस्तु -म्रहण 
करने म सर्वथा श्रस्मर्थं है । परन्तु वह कहता है कि हमको अन्धकार का अनुभव होता है] 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि रूपप्रतीति का अभाव ही अन्धकार है। अन्धकार के विषयमें 
घडर्थसंकषेप अ॑थ मेँ प्रतिपादित यईइ सिद्धान्त श्रुति, स्मृति ्रौर माष्य आदि से विष है, अतः 
मानना होगा किं मतान्तरं श्रथवा एकदेशी मतके अनसार रेसा कहा गया है) 
घडर्थसंक्षेप से प्रतिपादित य॒क्ति मी समीचीन नहीं है, क्रयोकिं जिस मनुष्य का चज्ञु 
पिंत्तसोगसे दूषित हो, उस्न पुख्ष को नेच मौचने पर मी पीला पीला दी दिखाई 
देता है। यद्‌ ने्रस्थ पित्त द्रव्यदह्ी है] उसी प्रकार नेत्र मीचने पर नेचस्थ श्नन्वकार 
दिखा दे, यह उचित ही है। यँ पर यह पृद्धाजा सकताहै किं श्रन्ध पुरुषतो किसी 
वस्तुको देख द्री नदीं सकता, वह कैसे यह कह सकता है किं हम को श्रन्धकार का अनुभव 
हो रहा है ? उत्तर यह है कि यँ यह विदित होना चाहिए कि अन्धकार के विषयं 
व्यवहार करने वाला वह श्नन्ध पुरुष क्या जन्म से श्रन्धादै, या कुचं कालके वाद्‌ 
द्मन्धा वना १ यदि वह जन्म से श्न्धा है तो वह अन्धकार को समभ दही नहीं 
सकता ! उस च्रन्धकार के विषयमे यह व्यवहार-कि हमको काला च्नन्धकार दिखाई 
देता है, इत्यादि--कहना तो सर्वथा असंभव है। जो मनुष्य जन्मना नहीं, किन्तु 
उत्तर काल मे श्रन्धा बना है, उसके इन्द्रिय का अधिष्ठान चष्षुर्गोलक के विगड़ जाने 
पर भी चश्ुरिन्िय में श्मल्प माचा शक्ति दौनेसे वह नेचस्थ श्नन्धकार को देख सकता 
है, उसके विषय सें व्यवहार भी कर सकता है, इसमे कोई विरोध नदीं । 


“तमो न द्रव्यम्‌? इत्यादि । यद्यँ पर परवादी यह पूवपक्त रखते ह किं श्ननुमान से सिद्ध 
होता है कि श्नन्धकार द्रव्य नहीं है, क्योकि वह श्रालोक के त्रमावसंं दिखाईदेता दहै) जिस 
प्रकार श्रालोक के न रहने पर दिखाई देने वाला आलोकाभाव द्रव्य नहीं है,उसो प्रकार आलोका- 
भाव मे दिखाई देने वाला यह अन्धकार मी द्रव्य नहीं है ! इस पूवंपच्च का समाधान यह दहैकि 
पले यह विदित होना चाहिए क्रि कौन वादी उप्यक्त च्रनुमान को उपस्थित करते दहै, क्या 
प्रभाकर उपस्थित करते है, श्रथवा उद्यन इत्यादि नैयायिक उपस्थित करते ईह, अथवा नील- 
रूपमा को अन्धकार मानने वाले वादी उपस्थित करते है । प्रभाकर इसे उपस्थित नहीं कर 
सकते, क्योकि उनके मत के श्रनुसार ही इस अनुमानं देठु श्रीर दृष्टान्त श्रसंगत होते दै | 
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अञ्ञनाक्तचक्चषा दश्यमानेः , परकृष्टादृष्टाञ्ञनादिरहितमानुषचक्चुषेति 
विशेषणेऽपि तमो नीरिमातिरिक्तं नैस्याश्रयत्वेनाबाधितप्रतीतिविषयत्वाद्‌ 
हस्यादिभिर्बाधः प्रतिरोधो वा दुष्परिहरः । 


यह प्रसिद्ध है कि प्रामाकरे भावातिरिक्त रभाव को नहीं मानते, एेसी स्थिति मेँ वह कैसे 
यह कह सकते है कि श्रालोक का श्रमाव हष्टान्त है, तथा श्राल्लोक के श्रमावमे दिखाई 
देना देत है। इस पर यदि वह यह करै कि हमारे ( प्रमाकर के ) मत मे केवल्ल मृतलसूपी 
भाव पदार्थ॑हीच्रालोकाभाव है) वह दृष्टान्त हौ सकता है, इत्यादि । तज तो भूतल के द्रव्य 
होने से दष्टान्त मँ साध्यवैकल्यं श्र्थात्‌ द्रव्यत्वामावरूप साध्य का श्रमाव हो जायगा | 
यदि उदयन इत्यादि नैयायिक उप्यक्त अनमान को उपस्थित करते है, तो उसमे यह दोष 
राता है कि उन्दीं के मतानसार पत्त श्न्धकार एवं दृष्टान्त श्राललोकाभाव सँ सेद नही 
होगा जिसे होना चादि । प्त मै साध्य सन्देह रहता है श्रौर दृष्टान्त मे साध्य निश्चय | 
चरतः इनमे सेद श्रावश्यक है} उनके मतानुसार पक्त श्रौर दृष्टान्त म एक पदार्थत्व होने 
के कारण मेद नहीं हो पाता,जो आवश्यक है । निराश्रय दीने बाले नील रूप को श्रन्धकार 
मानने वाले वादी यदि उपरक्त श्रनुमान कौ उपस्थित करते हतो व्यभिचार दोष होता 
है | वह इस प्रकार है--उल्लरू इत्यादि को रामे जो द्रव्य दिखाई देते दै, उनमें द्रव्यत्वा- 
भावरूप साध्य नही; अपिठदेव॒ है, क्योकि वे द्रव्य उनको श्रालोकाभाव मे दिखाई देते 
है। यदि वे इस दोषको दूर करनेके लिए हे का एेसा परिष्कार कर--कि आलोका- 
भाव मै मनुष्य चक्षु से गीत होना यह देठ उल्लू इत्यादि कौ दिखाई देने वाले द्रव्यो मे 
नहीं रहता है, क्योकि वे द्रव्य शआ्रल्लोकामाव से मनुष्य चक्षु से गीत नदीं होते, तथा 
उनसे साध्य एवं दहेतु भी नहीं है, श्रतः व्यभिचार दोष नदीं दोगा--रेसा 
परिष्कार करने पर मी योगी मनुष्यो को श्रालोकामाव मं दिखाई देने वाले द्रव्यों को लेकर 
व्यभिचार दोर. इस प्रकार उपस्थित होगा किं उनमें द्रव्यत्वामाव रूप साध्य नदींहै, परन्त 
छ्मालोकाभाव मे योगी मनुष्यो के चक्षुसे ण्टीत होना यह हेत उनमें है, श्रतः व्यभिचार 
दोष श्वश्य होगा ] यदि इस दोष को दूर करने के ल्िएदेठका इस प्रकार परिष्कार 
किया जाय-कि श्राललोकामाव स योगिमिन्न मतुष्यो के चक्षुरिन्द्रियं से ग्दीतदहौना यह 
यों देव॒ है; योगियो को आल्लोकाभावमे चक्षु से दिखाई देने वाले द्रभ्थों मे यह परिष्कृत 
हेत नदीं रहता है, श्रतः व्यमिचार नहीं हो सकता--तो भी आलोकाभाव मँ श्रंजन युक्त नेच 
वाल्ते योगिमिन्न सनुष्यों को दिखाई देने बलि द्रव्यो में द्रव्यत्वाभाव रूपसाध्यकेन रहने पर 
भी परिष्कृत उपर्युक्त देत रहता है, रतः उन द्रव्यो को लेकर व्यभिचार दोष होता दी है। 
यदि इस दोघ्र को दूर करने के लिए. हेत का परिष्कार इस प्रकार किया जाय--कि प्रकृष्ट 
शष्ट एवं श्ंजन श्रादि से रदित मनुष्य चक्षु के द्वारा आलोकाभाव मै दिखाई देना यहो 
उपरक्त श्नुमान से हेतु है, अंजन युक्त ने्रों के बलसे दिखाई देने वलि द्रव्यो में 
उपुक्त देतु नदी ह, त्रत एव व्यभिचार मी नहीं है; तथापि उपथक्त त्रनुमान मँ निम्नलिखित 
्रनुमान से वाध श्रथवा सत्प्रतिपत्त दोष उपस्थित होगा, जिसका परिहार अशक्य है | वह 
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उक्तं च वरदगुरुभिस्तखसारे-- (5.९ .2 ‰) 

तमो नाम द्रव्यं बहूलविरलं मेचकचरं 

प्रतीमः केनापि क्वचिदपि न बाधश्च ददश | 

अतः कर्प्यो हेतुः प्रमितिरपि शाब्दी बिजयते 

निरारोकं चक्षुः प्रथयति हि तदशनवशात्‌ ॥ इति । 
नन्वेवमस्तु तमसो द्रव्यत्वं सिद्धान्तः, पाथिवस्वं तु भाष्यकारादि- 


प्रत्यनुमान यह है किं श्मन्धकार नील रूप से भिन्न है, क्योकि नीलाश्रयके रूपमे 
द्रबाधित प्रतीति का विषय हो रहा है । श्रम्धकार नील रूप वाला दैः यह प्रतीति समी को 
होती है, इस प्रतीति का बाध नहीं होता । इस प्रतीति के श्रनुसार नील रूप 
धर्म एवं श्रन्धकार धमीं सिद्ध होता है । धर्मं ओौर धर्मी मै मेद होता है। 
इससे फलित होता है कि धर्मी बनने बाला अन्धकार नील रूप से भिन्नहै। 
यह श्रनुमान पूर्वोक्त श्रनुमान से यदि प्रबल हो तौ पूर्वोक्त श्रनुमान मै बाध 
दोष होगा ओर यदि सम बलबालाहो तो पूर्वोक्त अनुमान मै सत्परतिपच् दोष होगा । 
इन दोषो का परिहार श्रशक्यहै। इस विवेचन से यह सिद्ध होतादै कि ग्रन्धकारः मेँ 
द्रव्यत्वाभाव को सिदध करने वाला उपर्युक्त अनुमान चाहे किसी भी वादी के द्वाया उपस्थित 
किया जाय--दोषों का श्राकर ही है, चरत एव त्याज्य है । 


"उक्तं चः इत्यादि ! बार्स्य वरदाचार्य स्वामी जी ने तत्वसार प्रन्थमें कहाहकिं 
श्रन्वकार एकं द्रव्य ह 1 वह धन एवं विरल, तथा कृष्ण एवं चंचल हम दिखा देता है । इस 
प्रतीति का कहीं भी बाध होता ह्या हृष्टि गोचर नहीं होता । प्रश्न--दीप के बुभते ही संपूणं 
यह्‌ मेँ व्याघ्ठ होने बाला इतना बड़ा अन्धकार एकाएक कैसे उत्पन्न हो सकता है! इसे तेज का 
ञ्रभाव मानना ही युक्त प्रतीत होता है १उत्तर-तदथं उचित देव॒ को द्वटना होगा } जिस्‌ प्रकार 
दीप के जले ही संमू ण मे व्यापन कौ गता मा मं होती दसी अकार दीष क मते के जलते ही संपूर्ण ण्ह मे व्यापन की ्लमता प्रभाम दोती हैष्डसी प्रकार द॑ के 
संपूण गह मं व्याप्ति कौ शक्ति जअन्धकार गं मा & शक्ति ्रन्धकार ममी है। प्रव्यक्त प्रमाण से सिद्ध द्रव्यत्व का प्रपलाप 
नहीं के सकता  म्तमः ससज मगवान्‌ः इत्यादि शास्र यह अतलाते है कं श्री मगवाच्‌ चे 
श्रन्धकार कौ सृष्टि की । च्नन्धकार्‌ परमात्मा का शरीर है, इत्यादि । इससे होने वाला शाब्द 
बोध तभी प्रमात्व को प्राप्त कर विजयी होगा, यदि अन्धकार द्रव्य दो; क्योकि द्व्य्‌ कौ 
ही खष्टि होती ह, तथा दन्य ही शरीर जन सकता दै । अनुमवानुसार यह मानना चादि 
करि आलोक रहित चक्षु अन्धकार द्रव्य कौ उसी प्रकार प्रत्यत करा देता है, जिस प्रकार 
आलोकाभाव को प्रव्यक्त कराता है । 


'नन्वेवमस्तुः इत्यादि । यददँ पर॒ यह पू्व॑पक्त है किं यह सिद्धान्त माना जा सकता 
है कि अन्धकार द्रव्य है । परन्तु बह पाथिव है, इसमे क्या प्रमाण है १ भाष्यकार आदि 
करे बचन से अन्धकार का पा्थिवत्व सिद्ध नदीं होता है, क्योकि उन्होने अन्धकार कौ पार्थिव 
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वचनान्न ज्ञातमिति चेन्न, प्राकृतत्वनीलत्वचनाभ्यां * * परिशेषात्‌ तत्सिद्ध ¦ 
नहि वायुषय॑न्तेषु प्राृतेषु रूपगुणोऽस्ति, न वा तोयतेजसोः कृष्णरूपमस्ति। 
तथा च भरुतिः-- “यदग्ने रोहितम्‌” इत्यादिका । 
नतु तच्वरत्नाकरे भूलग्रकृतिरेवेदं तम इत्युक्तम्‌ । तथाहि- 
वध्नाति यदमिद्रोहाद्‌ यसरप्या च अश्वति । 
जन्तूस्तमस्तमाभित्य हरिं तत्‌ प्रविविच्यते ॥ 
अतो न॒ काकदन्तानामिव तस्य॒ परीक्षणम्‌ । 
उपचयं बन्धकत्वस्य क्षाने हानप्रयोजनात्‌ ॥ 


कहीं भी नहीं कहा है? इस पूव॑प्त का समाधान यह है कि सप्रदाथिक भरन्थोंमेंरेसे 
«वचन तौ मिलते दै, जिनसे सिदध होता है कि क्मन्धकार प्राङृत पदाथं है, तथा नील है । 
परिशेष न्याय के अनुक्तार इन वचनं से 7 पाथिवत्व सिद्ध ही जाता है, क्योकि 
वाथ पय॑न्त प्राकृत विकासो मे सूप, गुण होते दी नहीं । एेसी स्थिति मे अन्धकार का उनमें 
अन्तर्भाव नहीं दो सकता। तेज ओौरजल मे स्पदहोने परमी कृष्ण रूप नहीं होता| 
इसलिए अन्धकार का उनमें अन्तर्माव नहीं किया जा सकता । व्यदग्ने रोहितं रूपम्‌" इत्यादि 
श्रुति यह कह रदी है कि अग्निका रूपलाल, जल का रूप शुक्ल तथा प्रथिवीका 
रूपम कृष्ण है | इससे सिद्ध होता है कि अन्धकार का प्रथिवी मेदी अन्तर्भाव होना 
उचित है। 

“ननुः इत्यादि । यँ यह पूर्वप्त होता है किं तखरत्नाकर भ्रन्थ मँ कहा गया ह 
कि मलत प्रकृति ही अन्धकार है । वह ग्रन्थ इस प्रकार है--वध्नाति” इत्यादि । जिस 
श्री भगवान्‌ से विसुख होने ओर आज्ञोल्लंघन करने इत्यादि द्रोह के कारण जीवों को तेम 
अर्थात्‌ प्रकृति गँधती है, तथा जिस श्री भगवान्‌ के शरण मे जाने पर जीवको छोड देती 














= चोपलब्ेदऽयान्तरमेव तम इति निरवद्यम्‌? इस पंक्ति से अन्धकारका 
द्रष्यत्व सिद्ध किया गया है 1 तत्वस।र के उदात इरोको मँ ““मेचकचलम्‌'' इस पद्‌ 
से अन्धकार का नीररूपवत्व श्राचायं सम्मत व्यक्त होता हे । गे उद्धुत किये जाने 
वारे “नासीत्‌ तमो अयोतिरमून्न चान्यत्‌ । श्रोत्रादिब्ुदधयानुपलभ्यसेकं प्राधानिकं ब्रह्य 
एमोस्तदासीत्‌ ” इस विष्णुपुराण से प्राङ्रतच्व सिद्ध होता है, क्योकि इस वचन से 
ग्रख्य कारू में तेज श्चोर श्रन्थकार का अभाव कहा गया है, तथा उस समय प्रधानमान्र 
का सद्भाव कहा गया है । प्रर्यकारु मेँ विद्यमान प्रधान उपादान कारण दै, उसले 
खष्टिकाल में तेज फे समान अन्धकार भी उप्पन्न्‌ होता है! यह श्रथ इस बचन का 
अभिप्रेत हे । इससे अन्धकार का प्राङृतत्व सिद्ध होता है । 





प्रथमः | भाषानुवादसहितम्‌ १४१ 


तत्स्वरूपतदुत्प्तिग्राहकादिषु सूरयः । 
विवदन्ते ततो जातः सन्देहस्चिन्त्यतेऽधुना ॥ 
अत्रालोकाभावस्तम इति काश्यपीयाः। नास्त्येव तमः, नीरुभाव- 
रूपस्म्रतिप्रमोष एव॒ तमोग्यवहारहेतुरिति प्राभाकराः । द्रव्यान्तरमेषेदं 
कर्प्यमिति कौमारिखाः । प्रधानतखभमेव तम इति तच्विद्‌ इत्युपक्रम्य 
प्राथमिकमतयुगलमथनपूवंकं ततीयश्रपन्यस्य-- 
अत्र तख विदः प्राहुः स्थूटलच्मार्मना स्थिता | 
देवी गुणमयी माया बाद्यान्तरतमो मता ॥ 
इत्युक्तम्‌ । अतो न पारथिबत्वपरिशेषो युक्त इति। तन्न, तत्र 
मूलग्र तिस्वं तावन्न संभवतिःविकारैः सह खुष्टिसंहारवचनात्‌ । अन्तर्यामि- 
बराह्मणे च कार्यवर्गानुप्रवेशेन प्राथमिकतमोव्य तिरिक्तस्य तेजोविरोधितमसः 
पृथक्श्षरीरताभिधानात्‌, प्रधानततमसश्च प्रत्यकष्राद्यत्वासिद्धः । 


हे, उसी श्री हरि मगवान्‌ का आश्रय लेकर उस तम अर्थात्‌ प्रकृति के विषय में विवेचना 
की जाती है। इसलिए उस तम अर्थात्‌ प्रकृति कौ परीच्षा काकदन्त परीता की तरह उपेन्त्‌- 
णीय नहीं है, क्योंकि बन्धक वस्तु को जानने पर उसको व्यागने के लिए प्रडृत्ति होती है, 
उससे त्यागरूप फल सिद्ध होता है 1 यदी परीच्ञाका फल है! उस तम अर्थात्‌ प्रकृति के 
सूप की उत्पत्ति ओर ग्राहक प्रमाण के विषय मँ विद्धान्‌ ल्लोग विवाद्‌ करते दै, जिससे 
सन्देह होता है, अतः विचार किया जाता है। वेशेषिक दाशेनिक्र कहते है कि आलोक 
काअभावदही तमहै, प्रभाकर कहते दहै किं नील पदार्थो म विद्यमान नील सूपके 
विघय मे होने वाल्ली श्माश्रयाविषयक अपूणं स्ति दी तम श्र्थात्‌ च्रन्धकार के व्यवहार 
का कारणे | भाव यह दहै किं इस नील रूपके स्मरण से आश्रय नहीं मासित होता है, तथा 
नील रूप की पूर्वानमूतता--जो "वदः णसा व्यक्त होती है-- नदीं भास्षती हे । अतः यह नीन्ञ 
रूप की स्मृति अपणं मानी जाती है 1 तच्वन्ञ वेदान्ती कहते है कि प्रकृति तत्व ही यह तम है । 
दस प्रकार प्रथम दोनो मतोंका खण्डन कर व्रतीय पक्त को उपस्थित करके यह का 
गया हे कि यदौ पर तज्ञ विद्वान्‌ कहते है कि देवाधिदेव श्रीभगवान्‌ कौ सत्वरज- 
स्तमोमयी माया स्थूलरूप मे बाह्यान्धकार है, तथा स्मलूप मे आन्तर अन्धकार 
८ तम ) बनकर रहती है । तमोगुण से होने वाले अन्ञान इत्यादि आन्तर अन्धकार है । ततत्व- 
रहनाकर के इस वर्णन से यदी प्रतीत होता है कि प्रकृति दही अन्धकार दहै) यह जे का गया 
था किं अन्धकार का किसी दूसरे त्व मे अस्तमयिन होनेसै ठसे पार्थिव मानना चादिये, 
यद्‌ कथन समीचीन कैसे माना जा सकता ह १ इस पू वंपच्त का समाधान यह है कि अन्धकार 
मूलप्रकृति नदय दो सकता, क्योकि शाल्नौ मेँ अन्यान्य विकारो के साय अन्धकार का भी 
खष्टि ओर संहार वर्णित है, मलगक्रति का खष्टि ओर संहार नदीं दता है । अन्तर्याम्त्राक्षण 
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नादो न रात्रिनं नभो न भूमिर्नासीत्‌ तमो ज्योतिरभून्न चान्यत्‌ । 

श्रोत्रादिद्ुद्धयानुपलस्यमेकं प्राधानिकं ब्रह्म पुर्मोस्तदासीत्‌ ॥ 

इति श्छोकस्तेः । 

श्रवस्थान्तराश्रयणेन सर्व॑मिदयुपपद्यत इति चेत्‌ ¢ सत्यम, 
तदेवास्मामिरूच्यते । परथिव्यवस्थातिरिक्तमवस्थान्तरमिति चेन्न, 
पर्मोक्तपरिशेषात्‌ । प्रथिवीतः प्रथगेव खुष्ट्यादिवचनं कथञ्ुपपच्चत 
इति चेत्‌ १? स्वर्गान्तरिक्तादिुष्टिविदिति मान्यम्‌ । तमःश्‌ब्द्‌- 
प्रयोगाजुद््तिः कथमिति चेत्‌ १ श्रनेकार्थेतवेनाल्र्यन्यथासिद्ध्ञानालोकयोः 
प्रकाशशब्दवत्‌ । यद्वा उद्मृततमोगुणमेवावरम्ब्य योरपि उपवहारोपपत्तिः। 


क, 


मे ध्यस्याव्यक्तं शरीरम्‌ , यस्याक्षरं शरीरम्‌: इस प्रसंग में चयस्य तमः शरीरम्‌ कह कर म्‌ल- 
प्रकृति को अन्तर्यामी का शरीर कया गया है, तथा कायं पदार्थो को अन्तर्यामी का शरीर 
कहते समय चयस्य तेजः शरीस्म्‌ , यस्य तमः खरीरम्‌, इन वाक्यों से तेज एवं श्मन्धकार को 
श्रन्तर्यामी का शरीर का गया है । यदि तमः शब्द्‌ से वर्णित अन्धकार ही मलप्रकृति हौ तो 
मानना पडेगा कि यँ पर भी मूलप्रकृति का ही शरीरत्व बतलाया गया है । एसी स्थिति 
मे पौनरुक्त्य दोघ अवश्य होगा, वह नदीं दोना चादिये ।! इसलिये यह मानना चाये किं 
अन्धकार साक्षात्‌ मृलप्रक्ृति नहीं है, अपिठ उसका कायं विशेष हे । किंच, मलमरक्ृति प्रत्यत 
गोचर होने बाली वस्तु नहीं है, परन्त॒ अन्धकार प्रत्यक्ष गोचर होने बाला पदाथ है। इससे 
मी यही सिद्ध होता है कि अन्धकार साध्षात्‌ मृलप्रक्ृति नदीं है| “नादो न रा्चिः' इस श्लोक- 
सप्रति मे यह कदा गया है कि प्रलय कालम दिन नहींथा, रारि नहीं थी, आकाशं नदीं था, 
भूमि नहीं यी, अन्धकार नहीं था, व्योति नहीं थी, अर्थात्‌ कुं मी नदीं था, कंठ उत समय 
श्रोच्रादीच्ियजन्य ज्ञान से गृहीत न होने वाला प्रधान श्र्थात्‌ प्रकृति, बरह्म ओर पुरुष थे 
इस श्लोक से प्रलय काल मे अन्धकार का अमाव ओर मलप्रृतिका सद्भाव बतलाया 


गया है| इससे सिद्ध होता है कि अन्धकार मूलप्रकृतिसे भिन्न पदाथ है, तथा उसका 


कार्यहै)। 

प्रशन --अन्धकारका सृष्टि ओर संहार तथा शरीरत्व ओर प्रत्यत्तमराह्यस्व इत्यादि 
सभी अर्थं अन्धकार को प्क्रति की विलक्षणावस्था मानने पर संगत हयो जाते दै । इसको 
मूलप्रकृति की विलक्षण अवस्था क्यो न मानी जाय १ उत्तर--हम भी यदी कहते है किं 
अन्धकार प्रकृति का अवस्था विशेष है, क्योकि अन्धकार को पार्थिव मानने बाले हम उसे 
परकरति की कार्यावस्था ही मानते दहै] प्रश्न--मन्धकार को प्रथिव्यवस्था न मानकर दूसरी 
अवस्था ही क्यो न मानी जाय १ उत्तर--पूवं वणित परिशेष के अनुसार अन्धकार पृथिवी कौ 
अवस्था हयी सिद्ध होता है ] अन्धकार नील रूप वाला है, परन्तु प्रकृति, महान्‌, अहंकार ओर 
तन्मा आकाश ओर वायुम रूप नहीं होता है 1 जल ओर तेज मै अन्यान्य सरूप होने पर मी 
कृष्ण सूप नदीं होता, अपि कृष्ण रूप प्रथिवी मे दी होता है। अन्वकारमें मी कृष्ण रूप ह. 


प्रथमः ] भाषानुवादसहितम्‌ १.४३ 


कथं तहिं तच्वरत्नाकरोक्तिः ? वस्तुतस्तु वयमपि संरोमहे । नहि तत्र 
प्रतिज्ञानिवहषयन्तं ग्रन्थो निबद्धः, येनाभिप्रायमध्यवस्येम । स हि प्रबन्धः 
“त्र तत्विदः प्राहुः" इति रलोकमात्र एव विष्नितः । निबद्धमा्र 
चास्मदुक्ताविरुद्रम्‌ , पाथिवत्वेऽपि प्रधानतच्छानतिरेकात्‌ । नहि बवय- 
मसत्कायंवादिनः । समस्तप्रकृतिप्रादतपरीक्षोपक्रमविवक्षया च॒ “बघ्नाति 


इसलिये अन्धकार को प्रथिवी की ही अवस्था माननी है; यदी परिशेष है । प्रश्न-यदि अस्धकार 
परथिवी मेँ अन्तर्भाव रखता है तो प्रथिवी की खष्टि आदिके वर्णनसे ही अचस्धकारकीभी सृष्टि 
आदि सिद्ध हो जति दहै] (तमः ससजं मगधान्‌ एेसा अलग अन्धकार की सृष्टि का वर्णन क्यों 
होता है, उसका निर्वाह कैसे किया जाय १ उन्तर--नाम्या आसीदन्तरिक्षम्‌, शीर्ष्णो न्रौ 
समवतः” (अर्थात्‌ विराट्‌ पुरुष की नामि से अन्तरिक्ष एवं शिर से व्ुलोक उत्पन्न हुआ) इन 
मन्तं के द्वारा जिस प्रकार मूता के अन्तगत अन्तरिति ओर खगं आदि की अन्तग खष्टि बतल्ायी 
गई है.तथा च इससे उनके मौतिकस्व मँ कोई बाधा नदीं पडती ; उसी प्रकार प्रथिवी के अन्त- 
मत अन्धकार की भी सृष्टि इव्यादि बतल्लायी गयी है, इससे उसके पार्थिव मे वाधा मी कृष 
नहीं होगी । प्रश्न---यदि अन्धकार साक्तात्‌ मलप्रकृति नहीं है तो अन्धकार एवं भल- 
प्रकृति का एक दी तमःशब्द्‌ कैसे वाचक हो सकता है १ एक तमःशब्द से बोध्य होने से इन 
दोनों को एक वस्तु मानना ही उचित प्रतीत होता है १ उत्तर--तमःशब्द अनेकां वाचक दै, 
इसलिये अन्धकार एवं म्‌लप्रक्ृति म उसका प्रयोग होना उचित ही है। यँ उदाहरणस्प में 
प्रकाश शब्द्‌ को लेना चाहिये । प्रकाश शब्द ज्ञान एवं सूर्याल्लोक का वाचकं है,एक शब्दं बोध्य 
होनेसेद्ीन्ञान एवं आल्लोक में एेक्यदहो, एेसी बात नहीं । उसी प्रकार प्रकृतमें भी मानना 
चाहिये क्रि अन्धकार ओर मूज्लप्रकृति एक तमःशब्द द्यरा वाच्य होने पर भीसिन्न भिन्न पदार्थं 
है । अथवा--अन्धकारं एवं मूलप्रकृति मे तमोगुण उद्भूत रहता है । दोनो उद्भूत तमो- 
गुण बाले दै। इसलिये दोनों तमःशब्द्‌ से लच्तणा के द्वारा वतलाये जाते ई । प्रष्न-- 
यदि अन्धकार पार्थिव है तौ त्वरत्नाकर मँ वैसा क्यौ कदा गथा १ उत्तर--वास्तवमें ह्मे 
भी सन्देह होता है। तत्वरत्नाकर ग्रन्थ का तात्पयं क्या है? उस ग्रन्थ मे यह जो प्रति 
कीग्हैहैकि तम का निरूपण करेये । उस प्रतिज्ञा के निर्वाह तक ग्रस्य नदीं लिखा रया दहै, 
यदि लिखा शया होता तो हम अवश्य ग्रन्थकर्ता का अभिप्राय समने का प्रयत्न करते | 
किन्तु “अच तच्वविद्‌ः प्राहुः” इस्त श्लोक मे ही वह अन्थ विन्न के कारण स्क गया हे 'अच तच्चविदः प्राहः इस श्लोकम ही वह अरन्थ विध्न के कारण स्क गया है| अन्थकार 
जितना कुदं लिख पाये है, वह हमारे कथन से विरोध नहीं रखता, क्योकि अन्धकार 
पार्थिव दोने प्र॒ मी प्रधान तत्व से भिन्न नहीं है, कारण कर विलच्लणावस्था प्रास प्रकृति तत्व 
ही अन्धकार है । हम लोग वैशेषिको के समान असत्कायंवादी नहीं ई । उनके मतरे वह 
अवयवी द्रव्य उत्तर कालम उत्पन्न होता है, जो पहले कभी नदीं था। इस प्रकार भसत्‌ 
अर्थात्‌ पूवं काल मे अविद्यमान अवयवी द्रव्य की उत्तरकाल रमँ उत्पत्ति मानने से वैशेषिक 
असत्कार्थवादी कहलाते दै 1 हम लोग वैसे नहीं है, अर्थात्‌ हम यह मानते है कि 
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यदमिद्रोहात्‌" इत्यादेरुपपत्तिः । श्रत तख विदः' इति एलोकेऽपि स्थुरघ्र्मा- 
त्मना स्थिताः इति विभागादेवमेव तत्पयंमिति विभावयामः | अ्रस्तुवा 
किञ्चिद्मिनवधनधनावलीमरीमसमनाघ्रातस्पशेरसगन्धमन्धकाराभिधानम- 
वस्थान्तरं प्रकृतेः । तथापि न पृथग्‌ द्रव्यत्वसिद्धः । 
८ प्रकृतिप्राकृततत्छनिरूपणोप पहारः ) 

तदेवं चतुर्धिशतितचानि चिन्तितानि । “त्रात्मन आकाशः संमतः, 
““तत्तेजोऽसूजत'' इत्यादि न्युनसुष्टिव्यपदेश्चा न तच्चान्तरसुष्टिप्रतिक्तेपपराः, 
प्रामाणिकल्वाविशेषेण तत्परित्यागायोमयत्‌ । वदन्ति च-- 


पूर्वं काल मे विद्यमान द्रव्य विलक्षण अवस्था को अपनाकर कायं बन जाता 
हे। इस सिद्धान्त के अनुसार यह फलित होवा करि प्रकृति द्रव्य दी विलक्षण अवस्थाको 
पाकर--स्वरूपतः नही--अन्धकार बन जाता है } अन्धकार पार्थिव होने पर मी प्रकृति द्रव्य 
ही है, अतः उनका लेख हमारे कथन से विरोध नदी रखता । उन्होने आरम्भ मे “वध्नाति 
यद्भिद्रोदात्‌ः इत्यादि शलोको का निर्माण किया है) वे श्लोक मो सुगत ई, क्योकि उनको 
यद कने को इच्छा रदी कि प्रकृति संपूणं प्राकृत तचो के निरूपण का प्रारम्मक होती दै । इसलिये 
प्रकृतितच्वपरक वह श्लोक पदज्ते रखा गया है “अत्रालीका मावस्तमः' इत्यादि ग्रन्थ अन्ध- 
कार परक दै । आरम्भ मे संपूणं प्रकृति ओर प्राकृत तत्वों के परीक्षण के विषय मे प्रतिज्ञा करने 
के बाद अन्धकार के विषयमे जो विचार किया गया है उसका कारण यह है कि अन्धकार के 
विषय मे वादियों मै बलवान्‌ मतमेद है, तथा तमःशब्द से प्रति की तरह अन्धकार भी 
उपस्थित होता है । इसलिये अन्धकार के विष्य मै विचार उपयुक्त प्रतिज्ञा के बाद्‌ उठाया 
गया हे । “अचर तचविदः प्राहुः" इस श्लोक मँ 'स्थूलसुक्षमात्मना स्थिताः कहकर यह जो विभग 
किया गथा है कि श्रकरृति स्थूलरूप मे अर्थात्‌ कायंरूप मेँ बाह्य अन्धकार बनकर रहती है, तथ 
सूषमरूप म अर्थात्‌ कारण रूप मै अन्तरात्मा से सबद हौकर आन्तरान्धकारके रूपमे रहती . 


श, इस विमाग सै हमे यदी प्रतीत होताहै कि तखरत्नाकर म्रन्थका यही तात्पय॑दहै कि 


अन्धकार मूलप्रकृति नदीं हे, किन्तु प्रकृति का विकार दी है] तचखरस्नाकर्‌ ग्रन्थ के अनुसार 
म्ले ही यह मान लिया जाय करि प्रकृति की एेसी भी एक अवस्था होती है जो मेघसमूह की तरद 


काली है, तथा स्पशं, रस ओर गन्ध से रहित है, बही अवस्था अन्धकार कहलाती है । इस मत 


म मी अन्धकार स्वतंत्र द्रव्य सिद्ध नहीं होता, किन्तु प्रकृति द्रव्य ही सिद्ध होता है। 
८ ग्रकृति एवं प्राक्त त्वां के निरूपण का उपसंहार ) 
तदेवम्‌ ` इत्यादि । इस प्रकार चौवीस त्वो का निरूपण किया गया है । इनमे मल 
प्रकृति कारण है, ओर सव कायं ह । उपनिषदों मे दयँ तहयँ न्यून सष्टि का वर्णन दै, तैत्तिरीय 
उपनिषत्‌ में “आत्मन आकाशः संभृतः इत्यादि वाक्यो के श्रनुसार परमात्मा से आकाशवायुः 
अग्नि, जल ओर प्रथिवी इन पाँच तों की ही उत्पत्ति वणित है । छान्दोग्य उपपिषत्‌ मेँ 
^तत्तेजोऽसखुजतः इत्यादि वाक्यो के अनुसार ब्रह्म से तेज, जल ओर अन्न अर्थात्‌ प्रथिवी इन तीन 
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क्षीरादिदं तत इदं च ततो दधीति 
क्षीरादधीति बदतां किरु फो विशेषः ॥ इति । 
( षट्‌ त्रिशात्तत्ववादनिराक्रणम्‌ ) 
अत एव षटूत्रिंशत्तखवादोऽपि निराकृतः । ते द्येवमाहुः 
शेवागमेषु ख्यं पतिपश॒पाशा इति क्रमात्‌ त्रितयम्‌ । 
& = _ £ ५ 
तत्र पतिः शिव उक्तः परावो "द्यणवोऽथेपश्चकं पाशः ॥ 
इति तन्वसंग्रहः । 
तसौ की ही खष्टि वर्णित है । इस प्रकार न्यून खष्टि का वर्णन करने बाले वचनं का यह तायं 
नहीं है कि उपर्युक्त तत्त्व को छोडकर इतर वस्वो कौ खडि नदीं होती । इतर वचनं के आधार 
पर इतर त्वौ कौ खष्टि भी मानना उचिते) य॒ह न्याय ग्रसद्ध है कि “अनक्तमन्यतो, 
_ आद्यम्‌ । यदि कोई अथं एक स्थानम वणित न हौ तथापि यदि अन्यत्र कीं वणित हौ तो उसे 
मानना ही चाहिये । इस्त न्याय के अनुसार प्रामाणिकता के लिये अन्यान्य तचो कौ खष्टि को 
मी मानना चहिये, परित्याग करना उचत नहीं । संक्चिप्त एवं विस्तृत खष्टि वणेन मेँ 
तरिलकुलल विरोध नहीं, प्रत्युत पूर्णं सामज्जस्य है । तथा इन दोनों मे विशेष अन्तर भी नहीं है | 
दृषटान्त-- दुग्ध क्रम से विविध अवस्थाओं को प्रास्त करता हुमा अन्तमं दधिके रूपमे परिणत्न 
हो जाता है! वय कोई कहता है--दुग्ध से दधि उत्पतन दोता है, दूसरा कता है कि दुग्व से 
अमुक अवस्था उत्पन्न होती है, उसके बाद यह अवस्था उत्पन्न होती है, वाद्‌ यह अवस्था 
उसन्न होती है, उसके बाद दधि उत्पन्न होता है। इन दोनों कथनो मँ कोई विरोध नदींहै, 
कारण को$ संक्षेप से कता है, कोई विस्तार ते; इतना ही अन्तरदहै। संक्षेप से 
कहने वाले को भी वे सभी श्रवस्थायं अभिप्रेत दै, जो विस्तारवादी को । इसी प्रकार प्रक्रत म 
मी समना चाहिये । 
( षटुर्चिशत्‌ तस्ववाद्‌ का निराकरण ) 

(रत एवः इत्यादि 1 दोव सिद्धान्ती ३६ तत्वों को मानते है । वेये दै--माया ओर 
पुरुष दो तच्च है । शिवतत्व, शक्ितस्व, सदाशि वततव, ईश्वरतस्च ओर वियातत्व एसे 
पोच शुद्धतच्व दहै । काल, नियति, कला, विद्या ओर रागये पाँ तच्च दैँ। 
प्रकृति, महत्‌ अहंकार इत्यादि चौबीस त्व है । इस प्रकार सतर मिलकर छती तच्च होते है] 
उनका यह बाद निर्क्तिक होने के कारण निराकरणीय है। वे यह कहते दै कि 
दोवागमो मै प्रधान प्रतिपाद्य तीन तत्व है--(१) पति, (२) पड ओर ३) पाच । 

उने पति शिव को कहा गया है ! “अणु्चन्दवाच्य जीव पशु है । पाँच अथं पाश्च है,वे 


४५. शोवागम मे अणु चोर ेत्रज्त इत्यादि शाब्दो से जीव ग्यवह्टत होते ह । अणुं शब्द्‌ एक 
ग्रकार से जीवो का संज्ञा शब्द्‌ है! अणु शब्द्‌ से बोध्य होने के कारण जीव उनके मत में 
अणुपरिमाण वारे हों ठेस नदीं समना चाद्ये, क्योकि दोव संपरद्षयस्थ विद्धान्‌ 
"्जार्मनो विञजुनिस्यता इस कथन के अनुसार जीवास्मा को विशु एवं निस्य मानते दँ । 

९.३ 





१.४६ न्यायसिद्धाज्जनम्‌ [ जडद्रनव्यपरिच्छेद्‌ : 


"मलं कर्मं च माया च मायोत्थमखिलं जगत्‌ । 
[ + “८ थे [भभ 
तिरोधानकरी रक्तिरथेपश्चकमिष्यते ॥ 
इति पाशविभागः 
(= $ ¢ * 
माया पुरुषः शिव इत्येतत्‌ त्रितयं महाथसंहारे । 
(~ ¢ ¢ 
द्मवशिष्यते पुनस्तत्‌ प्रवर्तते पूववत्‌ सृष्टौ ॥ 
इति ृष्टिप्रख्याश्रयनित्यतस्वनिष्कषः । 
शुद्धानि पश्चत्वान्याद्यन्तेषु स्मरन्ति शिवत्वम्‌ । 
शक्तिसदाशिवतच्ये ईश्वरविद्यास्यतच्वे च । 
६. © ट # [ + 
पुंसो ज्ञकतताथं मायातस्तच्वपथ्चकं भवति । 
कालो नियतिश्च तथा करा च विद्यया च रागश्च ॥ 
अव्यक्तं मायातो गुणत्वं तदनु बुद्धयदङ्कारौ । 
चेतोधीकर्म न्द्रियतन्मात्राणीति तखानि ॥ 
इति तच्वगणना 
ये है--(९) ४९ मल अर्थात्‌ स्वाभाविक अशुद्धि, (२) कर्म, (३) माया, (४) माया से उत्पन्न 
यह संपूर्णं जगत्‌ भौर (५) दफृशक्ति का तिरोधान करनेवाली शिव-शक्ति) ये पाँच अथैपचक्‌ 
माने जाते ई । पूवं श्लोक में त्वो का तथा उत्तर श्लोक से पाशो का विभाग किया गय। है । 
महाप्रलय से साया, पुष ओर शिव ये तीन वचे रहते ई । पुनः खष्टि के प्रारम्भे पूर्ववत्‌ 
हत्त हो जाते ह ! ये तीनों सष्टि ओर प्रलय म सदा एकरस बने रहने वाले नित्य त्व 
ह । यही उनका निष्कर्षं है 1 शद्ध तच्च पोच दै, जिसमें एक शिवतत्व दै जो खट ओर प्रलय 
मे सदां प्क रस रदता है; यद दवो कौ मान्यता है । अन्य चार तस्व ये है--(१) शक्तितत्व, 
(२) सदाशिवतच्व, (३) ईश्वरततव अर (४) विद्यातच्च 1 जीव की दक्‌शक्ति ओर क्रियाशक्ति को 
संपन्न करने क क्लिये माया से पोच तच्च उत्पन्न होते दह । वेये है--(१) काल, (२) नियतिः 
(३) कला, (४) विद्या ओर (४ रग । माया से त्रिगुणात्मक अब्यक्त, उसके बाद्‌ बुद्धि, 


छद. उनके मते माना जाता है कि जीवो की सरामाचिक अशुद्धि मल है 1 उनके सिद्धान्त 
मे यह कडा गया है कि-- 
एको ह्यनेकशक्तिर-क्रिययोरादको मलः पुंसः 1 
तुषतण्डुर्वद्‌ ज्तेयस्तास्रान्नितकाल्िकावद्धा ॥ 
अर्थं जीवास्मा मे मलल क्ोता है, वह एक दोने पर भी अनेक राक्ति 
र्ता हे, वह दकशक्ति एवं क्रियाशक्ति का श्राच्छादन करता हे, वह तण्डुल 
म कमो इष्ट कुष एवं ताच्रमे लगे हुए कालिमा के समान दै! कमं शब्द 
चे धमाधम का श्रहण किया जाता है! यह कम बीजांङुर न्याय से भ्रवाहानादि 
हे । “किरणः नामक म्नन्थ म कदा गया है किं ^शयधानादिमंरस्तस्य कर्मप्येकमना- 
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तत्र चिदविदीश्वरविभागतन्निस्यस्वादौ न विवादः, ईश्वरस्तु प्रसिद्ध 


शिबाद्धिलक्षणः शाश्वतश्चिवादिशब्देन निर्दिष्टो नारायणः | स च चिद- 
चितोः सर्वावस्थावस्थितयोः क्लरीरी हस्येवमादिरौपनिषदानां विशेष ईश्वरे 


सम 


थंयिष्यते । तचगणनायां त॒ शुद्धतपश्चकस्य परमाथत एकतचसात्मक- 


तय तैरेबोक्तत्वात्‌ तत्र नातीव विवाद; । तथाहि तैरेबोक्तम्‌- 


*“पृञ्चानामप्येषां नहि कमोऽस्तीह काररहितत्वात्‌ । 
व्यापारवशादेषां विहिता खलु कसना शास्त्रे ॥ 
त्वं वस्तुत एकं शिषवसंज्ञं॒चित्रशक्तिखचितं तत्‌ । 
शक्तिव्याप्रतिमेदात्‌ तस्येते कर्ता मेदाः ॥ इति । 


महत्त्व, अहंकार, मन, पच ज्ञानेन्द्रिय, पोच कर्मँन्द्रियो, पोच तन्मां ओर पोच महाभूत, 
ेसे २४ तच्व उत्पन्न होते है; यह रौवों की तत्वगणना है । 


तीन 


नतच्रः इत्यादि । इसके विषय में हमे यह कना है रि चित्‌ , अचित्‌ ओर ईश्वर एेसे 
तच्च होते है} इस प्रकार तच्च विभाग ओर इन तीनों तस्यौ की नित्यता इत्यादि के विषय मेँ 


हम सदमत ई, इस विषय मँ कोई विवाद नही; परन्तु वह श्वर प्रसिद्ध॒ रिव नदी, अपितु 
उससे विलक्षण बह नारायण इश्वर है जो शाश्वत, शिव इत्यादि शब्दों से उपनिषदो मे 
मे बर्णिव है। “शाश्वतं शिवमच्युतम्‌ 2 यह नारायणानुबाक का वचन प्रसिद्ध हे। 


वहं 


नारायण कार्यावस्था, कारणावस्था इत्यादि सभी अवस्थाओं म अवस्थित चेतना- 


चेतन की अन्तरात्मा है, चेतनाचेतन उसके शतीर दै--दत्यादि वेदान्तिसम्मत जितनी 
विशेषताये है, उनका समर्थन ईर निरूपण के प्रसंग मे किया जायगा । तत्वगणना के विषय 


दिकम््‌ः"--जिस प्रकार जीवाद्मा का मल श्मनादि दै, उसी प्रकार कमं भी अनादि डे) 
माया शब्द से वह तस्व बताया गया है जिसमें प्रजल्य कार में संपरूणं जगत्‌ रीन होकर 
भी श्चकितिरूप मै बना रहता है, तथा खष्टि के समय ्मसिन्यक्तिको प्राक्च होता है, 
वह्‌ माया तत्व हे । यह अर्थं उनके सौरभेयः नामक म्रन्थ मे 

शक्तिरूपेण कार्याणि तल्लीनानि महाक्षयं । 

विकतो ध्यक्तिमायाति सा कार्येण कलादिना ॥ 

इस रल्लोक से कहा गया है । मडान्‌ इत्यादि प्राकृत पदाथ “मायोव्थं जगत" के गये 

है । जीव की दष्टृशक्ति इत्यादि को जच्छादित करने वाली शेव अर्थात्‌ शिवगत शक्ति 
(तिरोधानकस शक्तिः कहे गयी हे 1 यह शिव इकति पाश पर अधिष्ठान कर पुरुष 
का तिरोधान रती है! अत एव लक्षणासे "पाशः भी कही जाती दहै । यह अथं 
इख श्लोक मँ वर्णित हे - 

तासां मादहेदवरी शक्तिः सर्वानुभ्राहिका शिवा । 

घर्मानुवतंनषदेव पाश इस्युपचयंते ॥ 


१४८ न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छैदः 


"'रागोऽभिष्वज्गात्मा" इति तेलकतितस्य रागस्य पुरूषगुणभूतस्य न 
प्राकृततच्वान्तरत्वम्‌ । प्रकृतिसंस्रगवशात्‌ पुरूषस्य रागो जायत इत्येताव- 
दवशिष्यते | रगाख्यक्रार्यण तत्कारणभूततत्वान्तरक्लपिरिति चेन्न 
सुखहेतुत्वज्ञानादि भिरेव तदुतपच्युपपत्तः, अन्यथा देषादिकार्येष्वपि 
तन्वान्तरकल्पनाप्रसङ्गात्‌ । वाषि-- 
मे मी अधिक विवाद नदीं है, क्योकि दवोंने कहा है कि *ऽवास्तव मे शुद्ध पौव तस्व एक 
ही तत्व है। उनलोगों कौ यह मान्यता है करि इन पाँच शुदधतों की उत्पत्ति मे कोई क्रम 
नहीं है, क्योकि क्रम कालको लेकर होता है, इन पोँचों की उत्पत्ति के समय काल था ही नह, 
पर्युत उत्तर कालम ही काल उत्पन्न हुआ है| इस प्रकार उत्पत्ति मे करमन होनेकेकारणये 
पाँचो एक ही तच्व माने जाते ह । विभिन्न व्यापारो के अनुसार शाख्नौ मे इनकी कल्पना की 
गड है । वास्तव सँ तस्व एक ही है, वह शिवत् है; जो विचित्र शक्तियों से नित्य युक्त रहता 
है । शक्ति ओर व्यापारमे मेद्‌ होने के कारण उसके लिये ये पोँचों मेद कल्पित दहै । उन ल्लोगों 
के इस कथन के अनुसार शुद्धतच्व वास्त मेएक दही सिद्ध होता है, अतः उन पाँचौँ शुद्ध तत्व 
के विषय में विवाद्‌ करने कौ आवश्यक्रता नहीं । 

शैवोने जीवों की दकृश्चक्ति ओर क्रियाशक्ति को अभिव्यक्त करने के लियि माया 
से जिन चे तों की उत्पत्ति मानी है, उसके विषयमे हमे यही कहनाहै कि उन 
लोगों ने राग का यह लक्षण कहा है किं असिष्वज्ग अर्थात्‌ आसक्ति रागदहै। यह राग 
आत्माका गुण दहै, इसे प्राकृत तत्व मानना उचित नही; तथापि इतना माना जा 
सकता है कि प्रकृेतिके संसगंसे आत्मामं राग उन्न होतादहै। प्रश्न-कायं से 
कारण का अनुमान सवंसंमत है । यदि हम रागर्पी कायं को देखकर उसके कारणरूप मेँ एक 
प्राज्त तत्व का अनुमान करें तो इसमें क्या दोष है १ उत्त--यगरूपी कायं को देखकर इतना 





७७. शवां का भाव यह हे कि पौँच शुद्ध त्वो की उत्पत्ति के समय कार नहीं था । वह उत्तर 
काद में उत्पन्न दता है यत ष्ट्व दइन पोच शुध दच्ो मे पूर्वापर्कालमाविस्वरूप 
क्रम नहीं दुखा करता हे । यहो" यह संका उट सकती है कि जिस प्रकार क्रमन होने 
पर भी प्रकृति, जीवर जर हश्वर में यड माना जाता हे, उसी प्रकार इन पाँच तच्वोंमेंभी 
परस्पर भेद आनने में क्याअपत्त है ? इस शंका का समःघ्ान यह है कि प्रकृति, जीव 
ओर दर्थरमें स्वष्पमभेद रहता रै, क्योकि उनका स्वरूप परस्पर भिन्न है। परन्तु 
इन पौव तस्व मे करिसो प्रकार स्यरूय मेद नहीं है, इनका स्वरूप एक ही है । महान्‌ श्नौर 
अहंकार इत्यादि मे जख प्रकार क्रमिक अवस्था मेद्‌ को खेकर मेद कहाजाता दहै, उसरी 
प्रकार इन रपौ शुद्ध तस्य मे क्रमिक अयस्था सेद्‌ को रेकर ही भेदका वणन करना 
दोगा; परन्तु वैसा मेदे नहीं कटा सकता, क्योकि देन पानो त्वो की उत्पतति क 
समय कार्थादही नहीं, अत एवं क्रमिक श्रवस्थाञ्मों को मानना असंभव है| उन 
अवस्थाओं को छेकर भेद मानना भी असंमवदहे। अतएव इन पौ्वों श्युदध तत्वों में 
स्वरूपेक्य ही मानना उचित हे । 


परयंमः ¦ माषानुवादसदितम्‌ १४६ 


उदुबुद्धकतशक्तेः पुंसो विषय प्रदशंननिभित्तम्‌ । 
विद्यात्वं घते प्रकाञ्चरूपं च करणवैरिष्टयात्‌ ॥ 
इत्य भिहिता । 
तत्रापि पुनमंनःप्रशूतिप्रमितिकरणग्राम एव -विषयप्रदशने पर्याप 
इति न करणान्तरमयमन्यामहे । 
मायातस्तदनु कठा मल॑ वचृणामेकतस्तिरस्छरत्य । 
. व्यञ्जयति क्तशक्ति कठति तेनेह कथितेयम्‌ ॥ 
कालेन नियत्या चाप्युपसजेनता्चपेतया सततम्‌ । 
विदधाति व्यापारं निजमेषा द्यवनिपयन्तम्‌ ॥ 
इति च कलाऽभिटहिता । 
तत्राप्पव्यक्तावस्थाक्7रणमू ताच्रश्चब्दासिरप्यप्रकृत्यवस्थामिच्छामः । 
तत्र॒ कलाशब्देः सब्दान्तरं वा प्रचुडपताम्‌ । कतंशक्तिव्यञ्जकत्वं 
त॒ तस्यां नेष्यते, ज्ञनेच्छापुण्यपापादिभिरेव तदभिव्यक्तः, ज्ञानदि- 
श्चेन्द्रियाद्यधौनत्वात्‌ । 


अनुमान करना उचितदहीहैकिरागका कारण को$ पदार्थं है, परन्तु उससे प्राकृत तच्च की सिद्धि 
नदीं हो सकती, क्योकि अन्य कारणों सदी सग की उसत्ति हो सकती दै "वद पदाथं सुखं का 
साधन हैः इस प्रकारके ज्ञान इत्यादि कार्णं से राग उत्पन्न होता है! किती पदाथं मै सुतर 
देवत्व को सममनेसे हयी उ पदार्थ मे राग उत्पन्न होता है] यदी सवका अनुमवहै) यदि इस 
ब्रात कोन मानकर शौव सिद्धान्ती सुख को उत्पन्न करने के लिये किसी प्राक्त तत्व कौ कल्पना 
करेगे तौ, देष इत्यादि कार्यो के विषयमे मीकारणस्पर्म प्राकृत त्व की कल्पना करनी 
होगी यदि वहं पर शेव सिद्धान्ती यह कहं कि अनिष्टसाधनताज्ञानसेदहीद्रष उत्पन्न हो 
सकता हे, तदर्थं प्राक्त तत्र के कल्पना की आवश्यकता नदीं--तो हम भी प्रक्रत म यह कं 
सकते किं सुलसाधनता ज्ञानसे दी राग उसमन्न दो सकता है, तदथं प्राकृत तत्व की कल्पना 
की आवश्यकता नदीं । विद्या तत्व के विषयमे उन लोगों ने यह का है कि कला तत्त्व के 
दारा पुष की क्तत्वशक्ति के उदूजुद्ध होने पर बह कला तत्व उसको विषयो का दशन कराने 
के लिये कारणों के संबन्ध से प्रकाशस्य को परा हयोने वाले विद्या तत्वे को उत्पन्न कर्ता ह । 
यँ पर हमे यद कना है किं मन इत्यादि ज्ञानसाघनों के समह दी विषय प्रदद्यन.ं 
समर्थं है, वोः विया तच्च नामक दूसरे कारण की आवङ्यकता नर्द । केला तस्व के विषय 
उन लोगों ने यह काहे कि माया से कला उल्पन्न होती है! यह कल्ला जीवों की टक खचि 
एवं क्रियाशक्ति का आच्छादन करने बाल्ते मलल को एक तरफ हटाकर जीरक कौ कतृच्कक्ति क्के 
अभिव्यक्त करती हे, इसलिये कला कदलाती है  सहकारिकारण बनी हदे यह कच काल 
पयं नियति से युक्तं होकर सदा अपना व्यापार कर्ती रहती हे, तथा परथिव्रषयन्त चतं कपे 
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नियतिर्निंयमनरूपा मायातः साप्यनन्तरं भवति | 
नियमयति येन निखिलं तेनेयं नियतिरित्युक्ता ॥ 
इति परिभाषिता । 
तत्र॒ नियमनशब्देन नियन्तृशक्तिविवक्ञायामीश्वरसङ्कल्पायतिस्कति- 
नियति्नास्ति । प्रतिनियतपठलावश्यं माविस्वादि विवक्षायां तु पण्यपापादि 
रूपैव नियतिः । तत्तत्स्वका्यंकरणादिविवन्ञायां प्रतिनियततत्तदरस्तुश क्तिरेव 
नियातिरति न ्राहृततखान्तरमस्ति । यदि पनः प्रमाणमृतेषु पञ्चरात्रा- 
दिषु क्रचिन्नियत्यादिद्ुष्िरुच्यते, तदापि तत्र तत्र॒ तात्पयंमेदेन संप्रतिपन्न- 
तत्त्वविशेषतच्छक्त्यादीनामेव प्रथग्‌ गणनमिति मन्तव्यम्‌ । युक्तिश्च नि्वन्धतो 
दृष्यते, न त्वागमः । 


खष्टि करती है । ययँ पर हमे यदह कना है कि कला त्व के कार्-कल्लाप को देखने पर हम 
यह मान सकते दह किं अव्यक्तावस्था का कारण बनने वाली अक्षर नामक जो प्रक्त्यवस्था है 
उसे हम मानते दै, उसके विषयमे कला शब्द्‌ अथवा दुसरे किसी शब्द का प्रयोग किया 
जायतो हमें उसके विषयमे कोई आपत्ति नदीं; इसी अक्चरावस्था का दौव सिद्धान्ती कला 
शब्द्‌ से व्यवहार करते दै! शेवो ने कला को कतृत्वशक्ति का अभिन्धंजक माना दहै, वह हें 
अभिमत नदी, क्योकि ज्ञान, इच्छा ओर पुण्य-पाप इत्यादिसेदी जीवोंकी कर्तैत्वश्चक्ति 
अभिन्यक्त ह्या करती है । वे ज्ञान इत्यादि पदाथं इन्द्रिय आदिके अधीन दै । ज्ञान आदि 
की उत्पत्ति के लिये मी कला तच्च की आवश्यकता नहीं है | 

नियति तच्च के विषयमे शवो ने कहा हैकि माया से निवति उत्पन्न होती है, नियमन 
ही नियति है । जगत्‌ का नियमन करने के कारण इसे नियति कहा गया है । इस संबन्ध मे यह 
प््टव्य है कि यहं नियमन खन्द से कौनसा अथ अभिप्रेत है १ यदि नियन्तृशक्ति विवक्षित 
है तो दईैकवर संकल्प इत्यादि से व्यतिरिक्त नियति नीं है, ₹ईख्वर संकल्प इत्यादि दी नियतिं 
दै, उनसे ही जगत्‌ का नियमन होता है । यदि नियमन शब्द्‌ का अर्थं यहदहो कि कारण 
होने पर कायं कौ अवश्य होना चाहिए । इस प्रकार व्यवस्थित रूप घरे उन उन फलों को अवश्य 
उत्पन्न होने के लि जो शक्ति प्रयोजक बनती है, वही नियति ओर नियमन इत्यादि शब्दों 
से बतल्लायी जाती है-तब तो वह नियति पुण्यपापादिरूप हीहै१ क्योकि पुण्य ओर पाप 
इत्यादि ही उन उन फलो को उत्प्तिमे प्रघान कारण होते है। यदि नियमन शब्द्‌ का यह 
अथंदहो किं यह कार्ण इसी कायं को उत्पन्न कर सकताहै, दूसरेको नहीं; इत प्रकार 
तत्तत्‌ कायंमात्र का नियमन करने वाली जो शक्ति है, बही नियति ओर नियमन इत्यादि 
शाब्दौका अथेदहैट त्ततचरतो उन उन कारण वस्तु म रहने वाली तत्तत्कार्योत्पादनशक्ति ही 
नियति सिद्धि होती है, इससे अतिरिक्त नदीः नियति प्रथक्‌ प्राकृत तच्च नहीं दो सकती । 
यदि पञ्चरात्र इत्यादि प्रमाणभूत अन्थोँ मे कदी कीं नियति आदि की खष्टि कदी जाती 
होतो वयँ यदी मानना चादिए कि विभिन्न तात्पर्यो के अनुसार वादिप्रतिवादिसम्मत 
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( कालनिरूपणम्‌ ) 
कालस्य मायासुञ्यत्वादिकम्‌, 
“अनादिभंगवान्‌ कालो नान्तोऽस्य दज विचते |" 
इत्यादिभिर्बधितम्‌ । तकंश्च-- 
यतः कुतरिचत्‌ काठांशात्‌ परतः पूर्वतोऽपि वा । 
कारो न चेत्‌ तवदुक्तिस्थं पौर्वापयं न सिध्यति ॥ 
कालाधीनभवद्धव्यभूतादिव्यवहारवान्‌ । 
देशोऽन्योऽपि ततः सोऽपि तदभावे न सिथ्यति ॥ 
तत्व विश्चेष एवं उनकी शक्ति आदि कीदह्ौ अलग गणना की ग्द है] ययँ निर्बन्ध पूर्वक 
शेवों की युक्ति का खण्डन कियाजाता है, शैवागम का नहीं; क्योकि आगम शास्त्र तवं खे 
खण्डित नदीं हो सकते, अपितु वेदसे ही उनका खण्डन हो सकता है। 
( कार का निरूपण ) 
"कालस्यः इत्यादि । शेवो ने कहा है कि काल माया से उव्यन्न होता है, इत्यादि । ये अथं 
“अना दिर्मगवान्‌ काल्लो नान्तोऽस्य द्विज विदयते इत्यादि शास्त से बाधितं ई । उप्यक्त वचन 
का यह अर्थ॑है कि भगवान्‌ श्रौर काल अनादि सिद्धै, उसका अन्त नदीं होता| यह काल- 
शरीरकं भगवान्‌ का वर्णन है । काल के अनादि एवं अनन्त होने से ही कालशरीरक भगवान्‌ 
को अनादि एवं अनन्त का गया है। इस बचन से काल का नित्यत्व सिद्ध होताहै। इस 
व चन से उपर्युक्त शैव सिद्धान्त बाधित हो जाता है; केवल वचन ही नर्ही, किन्तुतकंमी 
बाधकं है ] तर्क यह है कि-काल की माया से उत्पत्ति मानने वाले यह कते दै कि प्रपञ्च 
खष्टि से पहले काल नदहींथा ओरन काल के वाद्‌ यरलय द्यैगा} वर्ह पर यह पृूच्धना 
चाहिए कि उनके कथने यह जो वादः ओर ्पदलेः कदा जाता है, क्या ये शब्द 
निरर्थक है अथवा सार्थक यदि निरर्थक दतो निरर्थक नामक निग्रह स्थान होगा 1 यदि 
सार्थक दतो व्वदलेः शब्द का अर्थं दोता है पूवं काल, तथा चादः शब्द्‌ का श्रधेदोता दहै 
उत्तर काल । उनके कथन से यही माव निकलता है कि प्रपञ्च-सष्टि से पूवं कलमे - 
काल नहीं था, च्रौर न प्रलय काल सरे उत्तरकालमं दोगा) इस उक्तिके अनुसार 
उस समय पूर्वं काल एवं उत्तर कालका सदूभाव सिद्ध द्योता है एेसी स्थितिमे कालका 
निषेध कैसे किया जा सकता है १ यदि उस समय पूवं काल एवं उत्तर कालयेही न्दी, तो 
आपकी उक्ति मे इसके पहल्तेः ओर (इसके वादः इन शब्दौ सेजो पौर्वापयं कहा जाता 
है, वह कैसे सिद्ध होगा ? इस विवेचन से सिद्ध होता हैक्ि किसीमी समयमेकालका 
असदूभाव नदीं कहा जा सकता ! श्रतः काल को नित्य मानना दी उचित है] प्रश्न-- भूतकाल 
विरोषर एवं मविष्यत्काल विशेष मै कालल का असद्भाव नदीं कहा जाता है, क्योकि ेसा कने 
पर हौ उपर्युक्त दोष लगेगा । यदोँ यही कदा जाता है कि भूत देश विशेष मँ तथा मविध्य देख 
विशेष मे काल का अमाव है] टेसा कहने पर उपयुक्त टोष का निवारण हौ जाता है, इस 
प्रकार कदने मेँ कपा आपत्ति है १ उत्तर--यदि उन देशों मे काल नदींहैतो उन देशों को भूत 
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[क 


निच्यविमुतावपि कारस्याहैतुत्वमात्रं न स्वभावः 

“कालं स पचते तत्र न कारस्तत्र वै प्रथु; ।' 
कललाप्हृ्तादिमयस्च कारो न यद्विभूतेः परिणामहेतः ।" 
इत्यादिवचनात्‌ । अन्यथा “सदा पश्यन्ति इत्यादिभिर्विरोधात्‌ । 


अस्य चान्वयन्पतिरेकाभ्यामागम।च यथायोगं तत्तत्कायनिमित्तत्व- 
सिद्धिः । तच उपाध्यवच्छेदात्‌ । सविकारत्वपक्ते स्वविकारान्‌ प्रति कार 
स्योपादानस्मेव, निमित्तमूताकारान्तयभावात्‌ । 


ओर भविष्यत्‌ देश कैसे का जा सकता है १ लोकम यदी माना जातादहै कि भूतकालसे 
संबन्ध रखने वाला देश भूत देश, वतमान कालसे संबन्ध रखने बाला देश मबदेश 
तथा भविष्यकरालसे संबन्ध रखने वाला देश भविष्यहेश या भाविदेश कहलाता है। 
काल संत्रन्धक्रे कारण ही देश भतदेश इत्यादि शब्दों से व्यवह्त होता है। यदि उन 
देशों काल संबन्धनद्ये तो उन्है मृतदेश ओर भमाविदेश इत्यादि कहना सवथा 
अनुचित होगा, तथा कालल न होने पर मत इत्यादि देश भीसिद्धन हो सकेगे | अतः कालको 
निस्य एवं विमु मानना चादहिर । प्रश्न--यदि काल विमु च्र्थात्‌ व्यापक है तो यह कैसे कहा 
जा सकता है कि नित्यविमृति अकाल्ल का लय है, अर्थात्‌ वर्ह काल नदीं है, इप्यादि । उत्तर-- 
उन उक्तियोंका यहअथंदहै करि निव्यविमृति मै होने बाले कार्यो का कारण काल नहीं 
हे, किन्तु मगवत्संक्ल्प ही कारण है| उन उक्तियोंका यह अथ नदीं दहै कि काल वदँ 

वथादह्ेही नदीं, क्याक्रि निव्यविभूति के विषय मे शस्त्रम यह्‌ वणन भिल्ला हं कि 
"कालं स पचते तत्र न कालस्तत्र वे प्रमुः? , “कला मुहूतांदिमयक्च कलो न यद्िमूतैः 
परिणामदैतः । अथे--सगवान्‌ नित्य विभूति मे कालको परिणत कर देते दै, ग्रतः काल वहोँ 
के परिणामो का कारण नदीं बन सकता | कला ओर सुद्रूतं इत्यादि परिणामों को प्राप्त 
करने बाला यह कालत श्री भगवान्‌ कौ नित्यविभूति के परिणामों का कारणनदीदहै। इन 
वचनो से यदी सिद्ध होता है करि काल जिस प्रकार यहौँं वसन्तादिर्पसें प्रकट होकर इ 
प्रकृति मे विलक्षण परिणामों कौ उत्पन्न करता दहै, वेसा निव्यविमूति में नहीं कर सकेता । 
इन वचनो से यइ सिद्ध नहीं होता कि काल निस्यविमृतिमेंदहै ही नदीं} यदि काल नित्य- 
विभृति मन दहदोतो (सस्लदा पश्यन्ति सूरयः” इस श्रतिसे विरोच होगा] यह श्रुति 
वतललाती है कि नित्य सूरिगिण नित्यवभुतिका सदा दशंन करते रहते ईह} इस श्रुति के 
"सदाः शब्द्‌ से नित्यविभृतिमें काल का सद्भाव प्रमाणित होता है । 


(अध्य चः इत्यादि | यह काल इस लीला विभूतिमें होने वाले सभी कार्यो का 
निमित्त कारण है, यदह अन्वयव्यतिरेक ओर शास्र से प्रमाणित है) वसन्त काल के उपरिथत 
होने पर आश्र चक्षमे पल्.व ओर पुष्प उत्पन्न द्यं, तथा उसके अनुपस्थित होने पर 
न हो, यष्टी अन्वयव्यतिरेक सहचार प्रत्यक्ष है । इससे वसन्त काल उस पल्लव ओर पुष्प 
आदि का निमित्त कारण सिदध होता है। इसमें यह शास्र वचन भी प्रमाण है-- 
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एकेनैव क्षणेनास्य विश्वस्यापि विरेषणात्‌ । 
कालवत्‌ तत्कणानां च व्यापित्वमवगम्यते ॥ 
अस्य विकारित्वीम्‌- 
स्वै निमेषा ज्घिरे विद्युतः पृरुषादधि। 
कला अहूताः काष्ठाश्चाहोरात्राथ सर्वशः ॥ 
इत्यादिश्रुतिः “काट सः, “कलायुहूर्तादिमयः'" इत्यादि 
स्छृतिश्चाह । त्र स्वारसिकार्थे बाधकाभावाद्‌ अधिदेवतोपाध्यु- 
त्पत्या निर्वाह्य न शङ्कयः। विभोर्विकारित्वाचुपपत्तिर्बाधिकेति चेन्न 


अवयवोच्छरनतादिलक्तषणस्य ववकारस्यानस्युपगमात्‌ › अवस्थान्तरापात्तिमात्नर- 
अनादिमगवान्‌ कालो नान्तोऽस्य द्विज विद्यते । 
अव्युच्छिन्नास्ततस्त्वेते खष्टिस्थित्यन्तसंयमाः ॥ 
अथं--डे द्विज! काल अनादि एवं अनन्त है । अत एव खष्टे, स्थिति ओर प्रलय 
सविच्छिन्न रूप से चलते रहते ई । इससे सिद्ध होता है कि_खष्टि, स्थिति ओर प्रलय का 
 निमित्तकारण काल है । यद्यपि अखण्ड काल नित्य होने से सवंदा रहता है; तथापि उसको 
लेकर अन्ययव्यतिरेक, सदार नहीं क्हाजा सक्ता | उन उन उपाधियों से युक्त खण्डकाल 
को लेकर अन्वयव्यतिरेक सहचार इस प्रकार कदे जा सकते ह किं वसन्त कालल का आगमन 
होने पर भ्र वृक्षो म पल्लव इत्यादि हों, अन्यथान दहो, इत्यादि 1 काल के विषय्मेदो 
पक्ष ईदै--( १ ) काल अनादि, अनन्त एवं एक है, उसमें क्षण ओर लव इत्यादि जो अवान्तर 
विभाग होते वे स्वाभाविक नहीं है, किन्तु मिस्न मिनन उपाधियो के संबन्ध से 
काल क्षण ओर लव इत्यादि शब्दोसे व्यवहृत होता है, श्रतः उस अखण्ड काल में 
क्षणत्व इध्यादि ओपाधिक धर्मं होते है । ये धमं स्वाभाविक नहीं] यदि इन घर्मौको 
स्वाभाविक मानाजायतो क्षण आदिके रूपमे कालका परिणाम श्रव्यं मानना होगा, 
पेसी स्थिति मेँ काल की अखण्डता नहीं रह जायेगी । ( २ ) दूसरा पश्च यह है कि काल क्षण, 
लव इत्यादिके रूप में परिणत होता रहता है} इस पश्च मँ चण ओर लव इत्यादि विकारौ 
के प्रति काल उपादान कारण दहै, क्योकि वही उन नूतन विकारो को प्राप्त होता है। यद्य पर 
उन बिकारोंके प्रति काल यं निमित्तकारणत्व का आरोप नदीं है, क्योकि काल मे उपादानत्व 
प्रयोजक आकार को छोडकर निमित्तत्व प्रयोजक दुसरा आकार नदीं होता । काल क्षण उ्कैर्‌ 


लव आदि के रूपमे विकार कोप्राप्त होवा है] यह अथं श्रुति ओर स्मृति खे 


सिद्ध है] यया- 
स्वै निमेषा अज्ञिरे विद्युतः पुरुषादधि। 


| कलामुहूर्ताः काष्ठाश्चाहोरात्राश्च सक्शः ॥ 
अर्थ-- विद्युत्‌ के समान वणवाल. पुरुष परमात्मा से . निमेष 
काष्ठा ओर अहोरात्र ये सन उत्पन्न हृएट । “कालं स पचते तत्र नं कालस्तत्र वै परु 


२० "द 
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स्याविरोधात्‌ , अन्यथा विभोरेवासिद्धिप्रसङ्गात्‌ । सर्वभूतंसंयोगित्वं हि 
[4 ¢ [२ 

विशरुत्वम्‌ । तस्मादन्ततः संयोगलक्षणमङ्कीकायेम्‌ । अथ विकारिसानुपपतत्या 

वि्स्वमेव कस्य चिन्नास्तीति मतम्‌ , तथापि कालस्य विकारित्वाद्िशुख- 


त्रिपाद्‌ विमति मे भगवान्‌ काल को विकृत कर देते ई, वहीं काल अपना प्रभाव 
नदीं दिलाता है । ““कल्लासदहर्तादिमयक््व कालो न यद्धिमृतेः परिणामहेठः* । अर्थ-- कला ओर 
मुहं इत्यादिके रूप मेँ परिणत दोने वाला काल भरी मगवान्‌ की िपाद्‌ विमृतिकौ 
रिणत नहीं कर॒ सकता । इनमे प्रथम वचन श्रुति ओर अन्य दोनों स्प्रतिवचन दै । 
इनसे सिद्ध होता हैकि काल निमेष आदि के रूपमे परिणत होता है। 


शंका--इन वचनो का यह अर्थं क्यो न लिया जाय किं निमेष ओर कला 
इत्यादि के अधिदेवता परमात्मा से उत्पन्न हुए, अथवा इन कालखण्ड की उपाधि 
बनने वाले पदार्थं परमात्मा से उत्रन्न हुए, इत्यादि । यही अथं क्यौ करना चादिए 
करि काल कला ओर मुहतं आदिके रूपमे पर्णित होता है १ समाघान--इन वचनों 
का स्वारसिक अर्थात्‌ सरल अथं यह है किं काल कला ओर मुहतं इत्यदि 
विकासो को पाक्त होता है इस अर्थं मे कोई वाध नहीं है। रेसी 
स्थिति यही सिद्ध हदोताहै कि अधिदेवता ओर उपाधि आदि कौ उत्पत्ति मान कृर 
इन व्वनों का निर्वाह करना उचित नहीं| प्रसन-कालका क्षण श्रौर लव आदिके रूप 
म विकार मानना उचित नहींदहै, क्योकि काल विघ्ु पदार्थंदहै; वियु पदार्थं विकार वाला 
नहीं दो सकता । यदी युक्ति काल को विकार माननेमें वाधक है। उत्तर--विकार नाना 
प्रकार के दै | जेसे-अवयव का परल जाना, यह मी एक विकार है, यह विकार काल में नदीं 
माना जाता । यदि माना जायतो काल के वियुत्व मे अवदय बाधा उपस्थित होगी, क्योकि 
सवत्र फैले हुए वि पदाथं मै अवयवो का पएूलना असंभावित है। कालम यदी विकार 
मानाजाताहै किं काल दूसरी अवस्थाकोौ प्राप्तदहोता है। इस विकार का विभुत्वं के 
साथ विरोध नहीं दहै। यदि वियु पदाथंमे नूतनावस्था का प्राप्षिस्वरूप विकार न माना जाय 
तो उसका विश्चुत्व दी सिद्ध नदीं होगा, क्योकि परिच्छस्नि परिमाण बाते सभी द्रव्यौ से 
संयुक्त होकर रहना दही तो वियुत है । परिच्दिन्न परिमाण बाले रट आदि द्रव्य के उत्पर्न 
होते दी काल उनसे संयुक्त हो जाता है। यह संयोग एक अवस्था है, क्योकि काल पहले 
असेयुक्त था, धट शमादि के उत्पन्न होते ही उन द्रव्यो से संयुक्त दो जाता है यदि कालल मे यह 
संयोगरूपी अवस्था न मानी जायतो कालत का विञ्चुत्व कमी सिद्ध नदीं होगा । यदि विभुत्व 
ओर विकारित्वि में विरोध मानने वाज्ते वादी अपने मतको इस प्रकार उपस्थित करें 
कि कोई भी पदार्थ-चाहे वह ईश्वर क्योन हो--विभु होने पर विकार बाला नदीं 
हो सकता । यदि प्रमाण से वह विकार बाला सिद दोता, तो वह वियु नदीं बन सकता १ 
इसके उत्तर मेँ हम यही करेगे कि काल मेँ क्षण, लव आदि , विकार शाख्र सिद्ध है, काल विकार 
बाला है, काल के विकारित्वं के अनुसार मत्ते उसका विथुत्व नष्ट हो जाय, परन् विश्रुत के कारण 
विकारित्व नदीं नष्ट दो सक्ता । वास्तविक अथं तो यह है किं विकारित्वं विभुत्वं का बाधक 
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मेव भज्येत; न पनविंत्वाद्धिकारित्वम्‌ । कथं च विकारित्वं बिथुत्वस्य 
बाधकम्‌ १ कारणत्वे प्रमाणाभावादिति चेत्‌, न तावदिदं सामान्यतः 
तथाहि- 

न हितुका्थतेत्येतद्बोधाय एणितं न बा। 

द्विधापि भङ्गः स्वोक्त्यादे; एर्वचखाफलत्वयोः ॥ 

सावधेरवधिर्योऽसौ पूर्य हेतः परो रिपुः। 

कायं नित्यमसदा स्याद्वधेरनपेक्षणात्‌ \! 
नहीं है । कालल विकारो होता हआ भी वि बन सकताहै। जो वादी यह मानतेदै कि 
विकारित्वं विस्तव का बाधक है, उनसे हसे यद पूना है कि विकारित्व विुत्व का बाधक 
कैसे होता है, इसमे कारण क्यादै१ यदि वह वादी हमारे प्रश्न का यह उत्तर देक 
विथु पदाथं कारण दहै, इसमे कोई प्रमाण नदींहै। रेसी स्थितिं में वह उपादान कारण 
कैसे बन सकता है १ उपादानकारणत्व ही तो विकारित्वं है । इसलिये यह मानना 
पड़ता है कि विकारित्वं वि्ुत्वका बाधक है । उनके इस कथन के विषयमे ह्मे यह 
कहना है कि यह ञोकडा गय्राहेकि कारणत्वे प्रमाणनदीँडहैतो क्या इस कथन का यह 
भाव अभिप्रेत है कि करिसीभी च्स्ठुको कारण मानने मे कोई प्रमाण नहीं है, अथवा 
यह मावदहै किविसु पदा्थको कारण माननेमे म्रमाण नदीं है? इसमे प्रथम पक्ष समी- 
चीन नदीं है, क्योकि का्य-कारण माव की अनिर्वायता माननी ही होगी । सामान्य रूप से कार्य 
कारण माव खण्डित नदीं दो सकता । जो वादी कायै-कारण भावको नदीं मानते ई, 
वे यह अवश्य कहते है कि कायकारण भाव दोता ही नहीं| उनसे यह पृ्धना 
चाय कि दुसरो को बोध कराने के लिये आपने यह क्हाहैया्यू ही। यदि वह उन्तर 
म कदे कि दूसरों को बोध कराने के लिये हमने यह कहा है, तन तो 
कार्य-कारण भाव सिद्ध होगा ही, क्योकि उनके कथन के अनुसार वाक्य प्रयोग कारण 
एवं दूसरों का बोध कायं सिदध होगा ! णेसी स्थिति मेँ उस वादी का पक्च असिद्ध हो जाता 
है। यदि वह यह कहे कि हमने दूसरों को बोध कराने के लिये उपर्युक्त वाक्य का प्रयोग 
नहीं किया है, एसी स्थिति मँ उसका वाक्य प्रयोग निरथंक सिद्ध होगा, निरर्थक शष्द का प्रयोगं 
करना एक निग्रह स्थान है | उस निग्रह स्थान में आने से उस वादी का सिद्धान्त मंग अवश्य 
भावी है) इस पकार दोनोंदीपक्षोमें उसका मंगदहो जाता है। सर्वथा कार्यकारण 
भावको न मानने वाले चार्वाक इत्यादि वादियों से यह भी परूह्धना चाहिये कि घट इत्यादि 
पदार्थं अव्रधि से युक्त दै, अथवा रहित यदि अवधि से युक्त ई 
तो यह प्रघ्न उठता हैकिवे कवसेल्तेकर कव तक रहते है| यदि वे यह उन्तरदें कि 
कारण सन्निधान केक्षण से ज्ेकर विनाशक पदार्थं के सम्निधान क्षण तक रहते है तो इससे 
यह फलित दोगा कि पूर्वावधि कारण, तथा उत्तरयावधि विनाशक है) इस यकारकाय-कारण 
माव की सिद्धि अनिवायं होजातीडहै) यदिवे यह करहु कि घटादि निरवधिक दै, उनकी 
ूर्वावधि ओर उन्तसवधि नदीं होती, तवर यहं प्रश्न उठते है कि निरवधि बनने वाज्ञे षटादि 
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अन्वये सत्यपि नित्यविभोदंशकालव्यतिरेकाभावेन कारणत्वं दुग्रह- 
मिति चेन्न, तावन्तरेणापि धमिग्राहकेणेव तर्सिद्ध :। सामान्यतश्चान्वय- 
न्यतिरेकयोरपि खशकत्वात्‌ , सामान्यतः सिद्धस्य पारिशेष्यादिमि- 
विथुस्वादिसिद्ध ः । 
सत्‌ है या असत्‌ १ यदि सत्‌ हतो नित्य उन्है बने रहना चाहिये श्रौर यदि असत्‌ हतो कभी 
भी उनका सद्धाव नहीं होना चाहिये १ इस पक्षम श्रवधि की अपेक्षान होने से धयदि 
पदार्थो का कादाचित्कत्व अर्थात्‌ कालल विशेषमे सद्माव नहीं सिद्ध दहोगा। इस विवेचन 
से यह स्पष्टहो जाता दहै कि कायं-कारण माव का अपलाप नहीं हौ सकता | सतः यह मानना 
होगा किं जगत्‌ सें कारण से दी कार्यं उन्न होते है । प्रश्न-सिद्धान्त्‌ मे काल नित एवं विभु 











दीने बाले चण चौर लव इ्यादि विकार ॐ परति विथु उपादान कारण माना जाता दै] उस 
सिद्धान्त मे यह आपत्ति है कि निस्य विभु पदाथे का-चादडे वह काल होया अन्य पदाथ-- 
कारणत्व समभना श्सेमव है, क्योकि सवच कारणत्व अन्वयव्यतिरेक सहचार के 
अनुसार समभा जाता है} नित्य विभु पदार्थं के विषय से इस प्रकार अन्वय-सहचार ग्रहीत 
हो सकता है किं कालदहोतो कायं हो; परन्तु व्यतिरेक सह्चार--जिसे इस प्रकार व्यक्त करिया 
जातादहै कि कालनदहोतौ कायं न दो--वह ण्दीत नदीं हो सकता, क्योकि काल विमु 
होने से समी देशों तथा नित्य होने से समी कालो में सिहत है । श्रतः उसका 
किसी देशा याकिंसी काल मे श्नभाव नदींह्योता | अग्र तक किसी देश च्रथवा काल 
को लेकर उसका अभाव सिद्ध नहीं किया जाय, तब तक इस प्रकार व्यतिरेक-सहचार-किं काल 
नहोतो कायं न दो--समभ्ना कठिन है] व्यतिरेक सह्वार के अक्ञय होने से नित्य विभु 
पदाथं का कारणत्व नहीं सममा जा सकता । एेसी स्थिति मे नित्य विभु पदा्थंका कारणत्व 
समम्छना असंभव है, उसको उपादानकारण एवं निमित्तकारण मानना कैसे उचित है! 
इस प्रश्न का उत्तर यह है कि अन्वय-हचार एवं व्यतिरेक-सहचार ही कारणत्व को समभने 
के लिए. एकमात्र साघन नदीं है, प्रत्युत कारणत्व प्रमाणान्तरसेमी जाना जा सकता है । वह 
प्रमाण घभिग्राहक प्रमाण है। कालरूपी नित्य विसु द्रव्यको सिद्ध करने वाला प्रमाणशाख 
वतलाता हैकि कालसमीकार्योँकाकारणदहै। इस धर्मिप्राहक प्रमाणसते काल से कारणत्व 
सिद्ध होता है। इश्वर मी नित्य विभु पदाथं है, उसका जगत्कारणत्व उसी शाखप्रमाण से 
सिद्ध हता हैजो धमी ह्र को सिद्ध करता दहै) यद्यँ पर नैयायिक सम्मत आका मी 
दृष्टान्त है । नैयायिको ने आकाश को नित्य एवं विथु मानादहै, तथा उसे खन्द का 
समवायिकाप्ण मी माना है। नित्य विश्च आकाश समी देश एवं सभी कालों मै विद्यमान 
है, उसका अमाव देश श्रौरकाल को उद्दिष्ट कर नदीं कहा जा सकता है,अतः व्यतिरेक-सहचार 
ज्ञेय है; तथापि उसे शब्द्‌ का समवायिकारण माना जाता है। उसका कारण 
यही है कि व्यतिरेक-सह चार के अक्षय होने पर मी धर्मिभ्ाहक प्रमाण से आकाश्च का कारणत्व 
सिद्ध होता है। आकाश्‌ पदाथं को सिद्ध करने वाला घर्मिग्राहक प्रमाण नैयायिको के मत मे 


ण) 
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विकारत्विम विशुत्वेन व्याप्रमिति चेन्न; ईश्वरतन्ज्ञानाभ्या- 
मनेकान्त्यात्‌ , तयोरपि पचीकरणे भरुतिबाधादिप्रसङ्गात्‌ । निर्विकार 
एवेवर इति न दोष इति चेन्न, संयोगसिसन्ादिरक्तणविकास्यावश्यभावि- 
अनुमान ह, वेदान्ती के मत मे आस्र हे। अनुमान यह हे कि शब्द किसी द्रव्य 


का आश्रय लेकर रहता है, करयकरि वह गुण है ] जिस प्रकार सूप इत्यादि गुण परथिवी 
इत्यादि द्रव्यो का आश्रय लेकर रहते है, उसी प्रकार शब्द्‌ मी गुण हयोनेके कारण किसी द्रव्य 
कादीश्राश्रय लेकर रहेगा | शब्द्‌ का आश्रयमूत द्रव्य आकाश है। शब्द समी देश एवं 
समी कालों में मँ उपलन्ध होता है, अतः आकाशको भी सभी देश्च एवं समी कालोमें 
रहना चाहिये । इस प्रकार आकाश नित्य एवं वियु सिद्ध होता है। यह आकाश धर्मि 

मादक प्रमाण से शब्दाश्रय रूप मे सिद्ध होता है] शब्दों का द्माश्रय बनने वाला यह च्राकाश 
उत्मन्न होने बाजत शब्दों का समवायिकारणमी है] इस प्रकार धर्मिपराहक प्रमाण से नित्य 
विमु आकाश का कारणत्व सिद्ध होता) आकाश एवं शब्द्‌ के कार्यकारण भाव के 
विषय मँ सामान्य रूप से अन्वयव्यतिरेक सहचार भी कदे जा सकते ह । जिस प्रकारये 
स्मन्वयव्यतिरेक माने जति दै किआश्रयद्रव्यके होने पर दही रूपादि गुणदहोते है, आश्रय 
दरव्यके न होने पर रूपादि गुण मी नदीं होते, उसी प्रकार सामान्य रूप से ये अन्वयन्यतिरेक 
भी कदे जा सकते है कि आश्रय द्रव्यकेहोनेपर दी शब्दादि गुणो सकते दै, उसक्रे अभाव 
सं नदीं । सामान्यरूप से शब्दाश्रय सूप मै सिद्ध होने वाला यह द्रव्य आकाशात्मक्‌ इसलिये 
सिद्ध होता है कि इसको छोड़कर दूसरे द्रव्य शब्द्‌ के आश्रय नहीं बन सकते इसलिये सभी 
देश ओर समी कालों मँ शब्दों कौ उत्पत्ति होने से आकाश नित्य एवं विसु मी सिद्ध होता है । 
नैयायिको के मतानुसार नित्य विथु द्रव्य आकाञ्च जिस प्रकार शब्द्‌ का कारण होता है, उसी 
प्रकार अन्य विघ्ु द्रव्य काल ्रादि मी कायं सामान्य के प्रवि कारण सिदध होते दै। नित्य विथु 
द्रव्य काल के क्षण ओर ल्व इत्यादि अवस्थाओं का उपादान कारण होने में कोर आपत्ति 
नहीं । इस प्रकार विविध अवस्था वाला होने के कारण काल्ल विकार बाला भी होता दहै, तथा 
नित्य वियु मी है; इसमें कोई दोष नदीं | 


“विकारित्वमविशरस्वेनः इत्यादि । प्रश्न-लोक मे यह व्यासि अनुभूत है कि जो 
पदाथं विकार वाला है वह अविर, अर्थात्‌ विभु नदींदहे। रेसी स्थितिमे विभु कालको 
विकार वाला केसे माना जा सकता है १ उत्तर--उप्ुंक्त व्याप्ति समीचीन नीं ह, क्योकि 
दैश्वर एवं उसके धमभूतक्ान को लेकर व्यभिचार दोषआ जाता) वह इस. प्रकर 
है--ईश्वर एवं उसका धमभूतज्ञान वियुदहै, श्रत एव उसमे अवित रूप साध्यः नी, 
है, परन्व॒ वे दोनों विकार वाले है। साध्य रहित उन दोनो मँ विकारित्वरूप दे के कारणः; 
व्यमिचार दोष अवश्य होता है। यदि व्यभिचार दोषको दूर करने के लिये ईश्वर ओर; 
उसके धमभ॒तज्ञान को पक्त मानकर विकार वाला होने के कारण उसके मवु {खिद ` 
किया जाय तो श्रुतिबाध इत्यादि दोष उपस्थित होगे, क्योकि श्रुति से वे बिश छिद शेके. 
प्रसन-ईैश्वर निर्विकार है, अतः उनको विश्रु होने मेँ कोई आपत्ति नी, एसा यः 
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तयाऽभ्युपगन्तव्यत्वात्‌ । तत्र इस्स्नेकदेशविकस्पा्यचुपपत्तयस्तु विुद्रव्य 
हवाधिथुद्रव्येष्यपिं तस्यस्वात्‌ शून्यवाद प्रसञ्जयेषुः । ताश्च घत्रकाररेषेशवरे 
(42 प्रसज्य परिहताः-'@स्स्नप्रसक्तिः", (त्‌ श्रतेस्तु॒शब्दमूरत्वाईत्यादिभिः 


क्या आपत्ति है १ उन्तर--आपत्ति यह दै कि ईश्वर विथ होने के कारण सब पदार्थो सं संयुक्त 
है, अतः ईश्वर मे संयोगरूप विकार मानना दी पड़ेगा । किंच, खष्टि करने कौ इच्छा इत्यादि 
विकासेको मी मानना होगा। अतः ईश्वर फो निर्विकार मानना उचित नदहीं। शास्रं 
मे यत्नत ईश्वरकोजो निर्विकार कहा गया है, उसका तात्पयं यह है फि ईश्वर मेँ 
अनिष्ट विकार नदीं होते, उसका यह तासं नहीं है कि इश्वर मै सवथा विकार होते ह्य नहीं | 
(प्रशन वष्र विसु द्रव्य विकार बाला माना जायतो यह प्रश्न उपस्थित होगा किं वहं 
विकार क्या संपूर्णं विघ्ु द्रव्य मै रहता है, अथवा उसके एक देश मेंश्दोनँ दही 
पत्त श्रनुपपन्न है, क्योकि यदि वह विकार संपूण विभु द्रव्यमें र्हेतौबह मीविभुहयो 
जायगा, अथवा वह विभु द्रव्य उस परिच्छिन विकाररूप म आकर अपने विधुत्वको 
खोदेगा। यदि वह विकार एकदेशमे रहताहैतो विसु द्रव्य सावयव बन जायगा, यह 
उचित नहीं है, क्योकि विघरुद्रव्य निरवयव होते दै] इससे यही अच्छाहैकि विभु द्रव्यमें 
विकार भानाद्ीन जाय) विम्‌ द्रव्ये विकार मानना कैसे उचितदहै! [उत्तर--यदि दन 
अनुपत्तियों के कारण विभु द्रव्यमें विकारौ को नदीं माना जायेगा तो ये अनुपत्तियोँ इसी प्रकार 
विभ द्रव्य से भिन्न पदार्थो सेमी लग सकती दै । श्नन्त मे इन अनुपत्तियो के कारण शून्यवाद 
ही उपस्थित होगा } ये अनुपत्तियोँ शून्यवाद को उपस्थित कर देगी । जाति, संयोग, ज्ञान, 
शन्द ओर परमाणु ये सव विमु द्रव्य से भिन्न है । उपयुक्त अनुपत्य उपरिथत होकर इन 
जाति आदि पदार्थो मेँ मी शून्य की स्थिति पैदा कर्‌ देगी । क्या जाति प्रत्येक व्यक्ति मे पूणंरूप 
से रहती है या एकदेश मात्र से (यदि प्रवयेक व्यक्ति मेँ पूणंल्प से र्देतो दूसरे व्यक्ति मँ उसका 
५ हना असंभव होगा । यदि एक देश से रहे तो सावयव बन जायगी, यह युक्त नहीं, कथोंकि 
९ जाति निरवयव पदाथं है | इस प्रकार जाति को लेकर यदी अनुपपत्ति उपस्थित होकर जाति के 
(<: खण्डन मे सहायक बन जायगी इसी प्रकार संयोग को भी लेकर यही अनुपपत्ति उपस्थित 
होती है ! वह इस प्रकार है--दो द्रव्यो का जो परस्पर संयोग होता है, क्या वह संयोग प्रत्यक 
दरव्यम पूणं रूप से रहता देया भंशतः पूणं रूप से रदने पर बह दूसरे द्रव्य मँ नहीं रह सकता, 
तथा च यदि श्रंशतः र्डेतो सावयव हो जायगा } संयोगतो निरवयव पदाथ है । ज्ञान अनेक 
विषयो का ग्रहण करता है] क्याक्ञान पूर्णरूप से प्रत्येक विषय का ग्रहण करता है 
अथवा अ्ंशमाचर से यदि ज्ञान परणं रूप से प्रत्येक विषय का ग्रहण करता तो 
दुसरे विषय का ग्रहण नहीं कर सकता । यदि चंच मात्र से ग्रहण कर तो सावयव हो जायगा । 
ज्ञान स्वैथा निस्वयव पदार्थं है) शब्द आकाशाध्रय है) नैयायिकं ने भकाशको 
निरवयव माना है । यहोँ पर यह प्रश्न उठता है कि क्या निरवयव आ काशं प्रस्येकं शब्द्‌ का 
पूर्णरूप से आश्रय बनता है, अथवा एक्देशरूप से १ यदि पूणस्प से हो तो दूसरे शब्दों का 
त्राभरय नदीं बन सकता, तथा च यदि एकदेश रूप से होतो श्राकाश्च सावयव द्यौ जायगा। 
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उक्तं च कारादीनां विकारस्वरूपत्वं ेदरथसंगहे-निमेषकाष्टाकका-(५ 


यहूर्तादिपराधंपयंन्तापरिमितव्यवच्छेदस्वसूपसर्वोत्पत्तिस्थितिविनाशादिसवं- 
परिणामनिमित्तभूतकाल्कृतपरिणामास्पृष्टानन्तमहाविभूतिः' इति । उक्तं 
च॒ नीतिमालायां नारायणार्येः--“कारोऽना्यनन्तोऽजस्रक्षणपरिणामी 
यहर्तहोरात्रादिविभागवान्‌ परिणामपरिस्पन्दहेतुः इति । 


परन्तु आकाश निरवयव वस्तु है । परमाणु के विषयमे भी यही प्रश्न उव्ताडहै किएक 
परमाणु दूसरे परमाणु से संयुक्त होकर जन द्वचणुक को उत्पन्न करता है तव क्या वह 
परमाणु दूसरे परमाणु से पृू्णरूपेण संयुक्त दता है, श्रथवा एकदेशरूपेण 
यदि पूर्णरूप से संयुक्त हो तो स्थूलं कायं का उत्पादक नदीं देगा) दचणुक परमाणु 
से श्रवदय स्थूल है, क्योकि प्रत्येक परमाणु के द्वारा श्रांक्रान्त देश की श्रपेश्षा अधिकदेर 
को वह आक्रान्त करता है। यदि एक्देखसे संयुक्त दोतौ परमाणु सावयव हो जायगा} 
परन्तु परमाणु को कारणवादियों ने निरवयव साना है । इस प्रकार-क्या पूणं 
रूप से अथवा एकदेश से प्रदर दोता है सा विकल्प करके दोष देना विभुद्रभ्य श्रौर 
तद्धिन्न पदार्थो म बरावर प्रदृत दोता है। इस युक्ति को सअपनाने पर श्रवश्य शुल्यवाद्‌ 
उपस्थित होगा | ब्रह्यसूत्रकार ने मी ““कत्स्नग्रसक्तिर्निस्वयवत्वशब्दकोपो वाः इस सूत्र 
से ब्रह्मके विषयमे उप्ुक्त युक्तिके अनुसार दोषौंकी श्राशंका करे “भरुतेस्तु शब्द्‌ 
मूलत्वात्‌” इस सूत्र से परिहार किया है) उनसू्रोंका यह अथ॑दहै कि यदि निरवयव बह्म 
पूर्णरूप से प्रत्येक कायके रूपमे परिणतदहोतोएककायेमे दी वहपू्णंरूप से उपयुक्त 
हो जायगा, दूसरे कायं के रूप मे परिणत नहीं हों सकता । यदि वह उन उन च्रशो से उन उन 
कार्योकेसरूपमें परिणत होतो सावयव दयो जायगा । शाखं में ब्रह्म को जञेसे निरवयव कहा 
गया है, वह्‌ विस्द्ध हो जायगा ! इस शंका के समाघान मैं यह कदहागया है कि ब्य शाके 
ही द्वारा जाना जा सकता है, अतः शाख जेसा कद्ता है ब्र्यके विषयमे वैषादी मानना 
होगा] ओाछ् ने निरवयव ब्रह्म का अनेक कायं केरू्पमें परिणाम कदा है,उसे वैसे दी मानना 
चादिये । | 

“उक्तं च इत्यादि । काल इत्यादि का स्वरूप विकार को प्राप्त होता रहता है, अर्थात्‌ 
काल इत्यादि विकारस्वरूप बाले दै । यह अर्थं वेदार्थसंग्रह मे इस प्रकार कटा गया है किकाल 
का स्वरूप निमेष, कला, काष्ठा ओर मुहूतं से तेकर पराधं पयंन्त अपरिमित अप्ताघारण धर्मो 
को अपनातः रहता है, वह काल सव पदार्थो की उत्पत्ति, स्थिति ओर विनाशं इत्यादि सन 
तर्द के परिणामों का निमित्तकारण दै। एेसे कालकं द्वारा होने बाले परिणाम श्री भगवानु 
की_निव्यविभृति मे नदीं हृञा.कस्ते ] इस प्रकार की अनन्त महाविभूति से भरी भगवान्‌ संपन्न 
है} नीतिमालामें नप्ययणायंने क्छ हैकि काल अनादि एवं अनन्तदहै, सदा क्षणरूपमें 
परिणत होता रहता है, काल का विभाग सुदू्तं ओर अहोरात्र इत्यादि के स्पमे होता है, यह 
काल परिणाम श्रौर परिस्पन्द श्यर्थात्‌ चलन इत्यादि का कारण है। 
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१६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


( कालस्य प्रव्यक्षत्वनिरूपणम्‌ ) 
प्रत्यक्षश्चायम्‌ । यथाहि-- 
वर्तमानतयाऽध्यक्ते सवं वस्तु प्रकाशते । 
नसा स्वरूपं धीमेदान्नोपाधिरनवस्थितेः ॥ 
तत्र॒ स्वपरनिवहि पूर्वत्रैव तथा न किम्‌ । 
तथा चास्त्विति धीराच्‌ प्रत्यनन्तस्त्वागमो बलम्‌ ॥ 


(कालं के प्रस्यक्षस्व का प्रतिपादन) 

"वतमानः इत्यादि । प्रव्यक्त मे समी पदार्थं वतमान प्रतीत द्यते है । वतमान काल- 
संबन्ध ही पदार्थो का वतंमानव्व दै । प्रत्यक्ञ प्रतीति से यह सिदध होता है कि प्रस्यत्च मे होता है कि परतयन्न मे 
पदार्थो के विशेषणरूप मँ वतमान काल प्रत्यक्ष होता रहता है) प्रश्न-पदाथस्वरूप को 
ही वत॑मानत्व क्यौ न माना जाय १ उत्तर--यह धट दहै" इत्यादि प्रत्यत का यह भाव 
हैकि षट इसदेश एवं इस काल में रहने वाला पदाथं है। इस यतीति से घट विशेष्य 
तथा वर्त॑मानत्व विश्चेषण के रूप मेँ गदीत होते ई विशेषण ओौर विशेष्य मेँ मेद अनिवार्य 
हे । अतः वतंमानत्व पदाथस्वरूप नहीं हयो सकता । प्रश्न काल अखंड है, उसका भूत, 
भविष्य श्रौर वर्तमानये मेद श्रौपाधिक है, ेसा श्रलण्डकालवादी मानते है। सूय 
परिस्पन्द इत्यादि क्रियाय उपाधि है) जिन सू॑परिस्पन्द इत्यादि क्रियाओं को वतंमानकाल 
की उपाधि माना जाता है, उन क्रियाओं से संबन्ध होने के कारण दी घट आदिमे 
वत॑मानता की प्रतीति मानी जा सकती है, वह क्रियासंबन्ध दी घट आदि के प्रति विशेषण- 
रूप मेँ प्रतीत होता है । वतंमानकाल संबन्ध का विदोषणरूप मै उस प्रतीति मे भान क्यों 
मानना चाहिए १ उत्तर--यदि घट श्रादि के विषय मेँ होने बवाल्ली वर्तमान प्रतीति उपयुक्त 
क्रियासंबन्ध को लेकर्होतीदहैतो सू्ंपरिस्पन्द क्रिया के विषय मे यह जो प्रतीति होती है 
कि सूयं का परिश्पन्दहोरहादहै, इस प्रतीति का निर्वाह कैसे दोगा १ यदि यहं अस्य किसी 
क्रियासंबन्ध के कारण उपरक्त वतमान प्रतीति कानिर्वाह किया जाय तो उस क्रिया- 
के विषय में होने वाल्ली वतमान प्रतीति का निर्वाह कैसे किया जाय १? यदि तदथं दुसरे क्रिया 
संबन्ध को लेना हो तो अनवस्था होगी } इस श्नवस्था दोष का परिहार करने के लिए यदी 
मानना उचित होगा कि वत॑मानकालसंबन्धरूप वत॑मानत्व ही घट श्यादि के प्रति 
विशेषण प्रतीत होता है। प्रश्न--उपाधि मे होने वाली वत॑मानत्व प्रतीति के निर्वाहाथं 
दूसरी उपाधि का पुरस्कार करने की च्रावश्यकता नदीं, वह उपाधि स्व-परनिर्वाहक श्र्थात्‌ 
पना एवं दूसरे का निर्वाह करने वाली मानौ जायगी । ेसी स्थिति मँ श्ननवस्था दोष 
क्यों होगा १ उत्तर--यदि स्व-परनिर्वाहक न्याय श्मपनाया जाताहै तौ उस न्याय के 
श्नुसार यदी क्यो न माना जाय कि घटादिस्वरूप दी बत॑मानत्व प्रतीति का विषय है, उपाधि 
को विषय मानने की कोई आवश्यकता नहीं? इस पर यदि कोई कदेकिंहमवैसे दी 
मानने के लिए तैयार दै, काल पदाथं को मानने की आकव्यकता नहीं, तो उन्हे यह कहना 
होगा कि दास्वसे काल सिद्ध होता है, काल का अपलाप नदीं हो सकता 
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तरिसद्धस्योपलम्मेन प्रत्यश्त्वं प्रसाध्यते। 
लाधव्रात्तद्िषयता वत॑मानधियो वरम्‌ ॥ 
न चेषा सेङ्गिकी बउुद्धिलिङ्गदेरविमशतः 
“< िमर्शेऽप्यन्यथासिद्धस्तर्काचुग्रहवजनात्‌ ॥ 


तत्सिद्धस्यः इत्यादि । शास्र से श्रतिरिक्त द्रव्यरूप म सिदध होने वाले कालको हम 
प्रत्यत्त सिदध करते है, प्रव्यक्त म पदार्थो के प्रति विशेषणत्वेन काल भासित होता है, यह यहोँ 
सिद्ध करिया जातवा है! प्रश्न--प्रत्यक्घर्मे पदार्थौ के प्रति विशेषण चनने वाते वतंमानत्व के 
रूप मे विनाद्य प्रागभाव ही भासित होतादहै,णेला क्यो न माना जाय १ जन पद्यं है ततर 
उसके विनाश का पागमाव भी अवश्य दोगा; वही पदार्थौ के प्रति विशेषणरूप से प्रत्यच्‌ प्रतीति 
के तौर पर प्रतिभासित होता है, रेसा क्योंन माना जाय १ काल विशेषणस्य र्मे भासित होता 
है एेसा क्यो मानना चादिष्ट १ उत्तर-काल एक पदाथ है, विद्येषण रूप मँ उसका मान 
मानने में लाघव है, विनाशप्रागमाव श्रनेक पदार्थौ से घट्ति वस्तु है, उसका विशेषण- 
रूप से भान मानने गौरव दहै, शतः यही निर्णय करना उचित दहै कि प्रत्यत मे पदार्थौ के 
ग्रति विशेषणसूप मे काल भाक्ता है, अतः काल प्रत्यक दै। 

न चैष” इत्यादि 1 यदि काल प्स्यक्च नहीं द्योता तो अल्पक द्वारा काल का व्यवहार 
नदीं होना चाहिए, किन्तु अल्पन्ञ मी काल के विषय सें व्यवहार करते है! काल कौ सममने 
पर ही वे काल के विषय मेँ व्यवहार कर सकते दै | वे काल को कैसे समते है १ उत्तरस्वरूप 
यही कहना दोगा कि वे काल को प्रव्यक्त से सममे रहै, यह नदीं कह सकते किं वे काल्लको 
शास्र से समरे ई; क्योकि वे शास्म को समते दी नदीं] इस संबन्ध मे यह भौ नहीं कद्‌ 
सकते कि वे श्रनुमान से कालको समे, क्योकिवेरेसेचेठ को सममते ही नीजो 
काल का व्याप्य हो,तथा कालल कों सिद्ध कर सके | यदि वैशेषिक इत्यादि दाशंनिक काल को सिद्ध 
करने के लिए कुन्टुं देतुर्ओं को रस्खते दतो वे देतु अन्भथासिद्ध ई, क्योकि कालके न होने पर 
भी उन देतुश्रोंका निर्वाह हो जाता है । च्रनुङ्गल्ल तक्रं भी एसा नदीं है, जिससे कालल को सिद्ध 
करने मँ सहायता मित्ते । अब वैशेषिको दासा प्रस्तावित देतुओं पर विचार किया जाता है। 
वे कहते दह कि ४८<श्मविक आयु बाते ज्येष्ठं मँ परत्व नामक गुण उदन्न होता है, तथा 
कम आथु वलि कनिष्ठ मेँ चपर नामक्र गुण उन्न होता है | उसका कारणहै 
अपेक्षाबुद्धि युक्त कालपिण्ड संयोग 1 यदह इसकी च्रपेच्ता अधिक काल से सम्बन्ध 


४८, यहाँ पर वैशेषिक इत्यादि दाशेनिकों द्वारा काल साधनाथं कहे जाने वाले हेतुर्रौका 
स्पष्टीकरण यह है कि परस्व ओर अपरत्व रेखे दो गुणदह।ये दोनो गुणदो प्रकार के 
ह--(9) कालिक परस्व एवं अपरस्व ओर (र) दैशिक पर्व एवं जपरत्व । कालिकं 
परस्य ज्येष्ड पुरूष मे श्चौर कालिक श्रपरत्व कनिष्ठ पुरूष मे विद्चमान 
गुण दै ! दैशिक परत्व दूरस्थ पुरुष म तथा श्चपरस्व समीपस्थ पुरुष मे विच्मान 
रहता हे । पुरुष इतर पदार्थो का उपलक्षण है । कालिरू परत्व इस चान से--कि-यह 

२९१ 


१६२. न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


दारीर बहुतर सूयं परिस्पन्द्‌ क्रियाओं से विशिष्ट दै--उस्पन्न होता ह । कालिक अपरस्व 
इस जान से--कि यह शरीर स्वर्पतर सूयं परिस्पन्द क्रियाओं सरे विशिष्ट हे--उत्पन्न 
होता है । उपयुक्त ज्ञान को पक्त मान कर अदत्त होने वाले अनुमान से काल सिदध 
होता है । वह अनुमान यडइदै कि परस्व को उत्पन्न करने वाला वह क्षान--जो बहुतर 
सथं क्रिया विशिष्ट शरीर के व्रिषय मेँ होता है--परम्परा सम्बन्धघटक पदाथ की 
अपेश्चा रखता है, कर्योकि साक्तात्‌ संबन्ध न होने पर भी वह क्तान विशिष्ट ज्षान बना 
इअ! है । जो ज्ञान साक्तात्‌ संबन्ध न होने पर विशिष्ट ज्ञान बना दो; वह ज्ञान परम्परा 
संबन्धघर्क की अपेश्चा रखता है । उष्टाहरण के रूपम ‹स्फटिक लाल हैः इस ज्ञान 
को लेना चाहिमे । यह ज्ञान लाकिमा विशिष्ट स्फटिक के विषयं मेंदह्ोता है, अत एव 
विशिष्ट ज्ञान है ! परन्त॒ यँ विशेषण रक्तत्व ओर विक्षेष्य स्फटिक में समवायसम्बन्ध- 
रूपी खाक्ात्‌ संबन्ध नहीं होता । सान्ञात्‌ संबन्ध होने पर होने वाला यह विशिष्ट ज्ञान 
` परम्परा संबन्ध को खेर दही होता दे, क्योकि असंबद्ध पदार्थो के विषयमे विशिष्ट ज्ञान 
नहीं हयो खकता 1 सान्ञात्‌ संबन्ध न हो तो वहः परम्परा संबन्ध अव्य मानना होगा 1 
वहो" परस्परा संबन्ध स्वाश्रयासिसुख्य मथवा स्वाश्रयसंयोग है । स्वश्ब्दाथं लाल्मिा 
डे, उसका आश्रय जपाकुसुम है, उसका अभिसुख स्फटिक रहता हे, अथवा उससे 
संयुक्त होकर स्फटिक रहता हे । दस परस्परा संबन्ध को लेकर वह विरिष्ट त्ञान होता 
है । इख परम्परा संबन्ध को रेकर होने वाला वह विरिष्टं ञान परम्परा संबन्धघटक 
जपापुष्प की अपेक्षा रखता है, क्योकि जपापुष्प उस संबन्ध में स्वाश्रय ख्व्‌ से बोध्य 
होता हे । उसी प्रकार प्रक्रत मे मी यदं समभ्रना चाहिए कि परत्व को उत्पन्न करने वाला 
°्यह शरीर बहुतर सूयं क्रियार्था से विदि्ट दै' एेसा जो ज्ञान हे, यह क्तान विशिष्ट क्षान 
हे । इस ज्ञान मे शरीर विशेष्य हे, बहुतर सूयं क्रिया विद्येषण है । इस चिरेषण ओर 
विदयेष्य मँ साक्तात्‌ संबन्ध नही हँ, क्योकि वह॒ क्रिया साक्तात्‌ संबन्ध अथात्‌ समवाय 
संबन्ध से सूं मेँ ही रहती हे । साक्षात्‌ संवन्ध न होने पर होने वाले इस विकिष्ट वान 
के विषय में यह मानना पड़ता है कि यह विशिष्ट क्तान विशेषण बहुतर सू्ंक्रिया ओर्‌ 
विक्ेष्य शारीर मे विद्यमान परम्परा संबन्ध को केकर हुआ करता हे । वह परभ्परा 
संबन्ध स्वसमवायिसंयुक्त संयोग हे । स्वरशब्दाथं विशेषण बनने वारी बहुतर सूयं 
क्रिया हे । उस क्रिया का समवायी सूयं है, क्योकि वह क्रिया खमवायिसंबन्ध से सूयं 
म रहती दै । उख स्वसमवायी सूयं से संयुक्त है काल, उस स्वससमवायिसंयुक्त काल से 
शरीर का संयोग है । इस परम्परा सम्बन्ध में काल घरक दै, अर्थात्‌ अन्तभू त हे, क्योकि 
स्वसमवाचिसंयुक्त ` शब्द से काल ही बोधित होता है; अत एव सिद्ध होता हे कि 
उपयुक्त परम्परा संबन्ध को खेकर होने वाखा उपयुक्तं चिशिष्ट चान परम्परा संबन्ध- 


घट्‌ पदाथ अर्थात्‌ काल की अपेक्ता रखता हे, अथात्‌ काल को खेकर होता है । अत एव 
उपयुक्त परम्परा संबन्ध में घटक पदाथेकेरूप मेँ काल सिद्धः होता है । इसी प्रकार 
कालिक श्चपरत्व का उत्पादक ज्ञान मी परम्परा सम्बन्ध घटक रूपमे काल को ज्तेकर 
होता है । इस प्रकार अनुमान से कारूकी सिद्धि होती है! इस प्रकार वैरोषिक 
इत्यादि दार्चनिक अञुमान से काल की सिद्धि मानते दँ । 


प्रथमः 1 भाषानुवादसदितम्‌ १६३ 


[क 


मिथः करभ्बितैरेव मूर्ता विश्ववर्तिभिः। 
¢ 
तयुक्तेगेगना्चेवा पक्षद्वितयसम्मतैः ॥ 


१, 


रविस्पन्दादिभु यस्त्वफल्मुत्वादयुपनायकैः | 
परावरस्वादिसिद्धेरन्यथामौरखोदयात्‌ ॥ 
रखता हे, यह एक अपेच्ता बुद्धि है] यह सहकारिकारण है । काल का उस व्येष्ठ शरीर के 
साथ जो संयोग है वह उस श्रपेक्ला बुद्धि कौ सहायता से ज्येष्ठ में कालकृत परत्व गुण को उत्पन्न 
करता है । यह कनिष्ठ पुरुष इसकी पेष्वा श्रल्प काल से सम्बद्ध है । यह एक अपेच्ता बुद्धि, 
है! उत कनिष्ठ पुष्पके शरदरका कालके साथनो संयोग दै, वह संयोग उपयुक्त अपेता 
युद्धि की सदाथता से कनि मे कालकृत श्रपरत्व गुण को उत्पन्न करता है । उन शरीरो मं 
त्रिक ओर अल्प काल का सम्बन्ध जो माना जाता, वह कौनसा पदायंहै रेस 
जिज्ञासा उत्पन्न होने पर उसका यदी उत्तर हो सकता है कि च्रधिक काल सम्बन्ध अधिक सूय॑- 
स्यन्द्‌ क्रियाश्रों से सम्बद्ध है, तथा श्रल्प काल्ल संबन्ध सूं की अल्प स्पन्द्‌ क्रिया््रौ से 
संबद्ध ही हे, द्रूरा कुठ नही; क्योकि काल अखण्ड है, उसमे च्राधिक्य च्रौर 
नूनत्व उपाधिं का श्राधिक्य ओर न्पूनत्दी है, ओर कोई नहीं। सयं की स्यन्द 
क्रियाओं से युवा शरीर अर च्रद्ध शरीर का साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं होता है, क्योकि वे क्रियाय 
समघाय सम्बन्धसे मू्॑म दी रहती ईद! उन क्रियाओं से उन शरीरो का परम्परा सम्बन्ध दही 
स्थापित हौ सकता है; वह यह है किं स्पन्द्‌ क्रियाश्रय सूर्यं के साथ संयुक्त होने वाले द्रव्यसेये 
शरीर संयुक्त दै । वह द्रव्यकौनहैजो सूयं एवं इन शरीरो से संयुक्त है १ बं द्रव्य काल 
हे, अन्य द्रव्य हो नदीं सकता । स्पन्द्‌ क्रियाश्रय सूयं एवं युवा शरीर ओर बध शरीर से 
संयुक्त रहने बाला कालल ज्येष्ठ शरीर से अधिक सूर्यस्पन्द्‌ क्रियासम्बन्ध को लादेताहै। 
तथा कनिष्ठ शरीर मे च्रल्प चूरयस्पन्द क्रियासंबन्ध को ला देता हे। 
इस प्रकार उन शरीरो मे श्रधिक काल सम्बन्ध एवं श्रल्प काल सम्बन्ध संगत हो जाता हे । 
अपेक्षा बुद्धि युक्त उप्यक्त कालपिण्ड सम्बन्ध से ज्येष्ठ में परत्व एवं कनिष्ठ मे अपरत्व उस्पन्न 
होता है । इस परत्य एवं अपरत्व का प्रत्यक्ञानुमव समी को होता है) इस परत्व एवं श्रपरत्व 
से व्येष्ठ शरीर मै सूर्यं परिस्पन्द्‌ मूवस्तव को तथा कनिष्ठ शरीर मे सूयं परिस्पन्दगत ्रल्पत्व 
को लाने वाले कालका अनुमान दहोतादै, यह वैशेषिको का कथन है। परन्तु यह कथन 
समीचीन नहीं, क्योकि इन देठओं से काल की सिद्धि नहीं हो सकती; क्योकि ये हेतु श्रन्यथा- 
सिद्ध दै) हम ओर आप श्र्थात्‌ वैशेषिक जिन पदार्थो को मानते ह, वे परिच्छिन्न परिमाण 
वाले पदार्थ ही परस्पर मे संयुक्त होते हुए सुर्थगत परिस्पन्द क्रियाओं के आधिक्य भौर 
नयूनत्व को उन शरीरो मे लाने वलि माने जा सकते दै, तद॑ काल की कल्पना करने की 
श्रावश्यकता नहीं । माव यद्‌ है कि मधिक परिस्पन्द क्रिया बाते सूयं से आतप संयुक्त है, 
उस न्रातप से च्येष्ठ शरीर संयुक्तं है। इस परम्पया सम्बन्ध म घटक चआ्रातप स्य 
परिस्पन्द्‌ क्रियायत आधिक्य को च्येष्ठ शरीरम लाने बाला माना जा सकता है। 
तथा अल्प परिस्पन्द क्रिया वान्ते सूं से आतप संयुक्त है, उस आतप से कनिष्ठ 


।॥ 
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तावन्मा्रोपनेतत्वे सिद्धस्यार्थस्य कल्पिते 


जगतो मिशधररूपत्वं न मवेदधिके यथा ॥ 


शरीर संयक्त है। इस परम्परा संबन्ध मे घटक श्रातप सूर्यं परिस्पन्द क्रिया गत 

अल्पत्व को कनिष्ठ शरीर सें लाने वाला माना जा सकता है) प्रश्न-मान लिया 

जाय कि किसी पातालगुहा से व्येष्ठ ओर कनिष्ठ रहते दै, उनमे परत्व एवं अपरत्व के निर्वाहं 

के लिये सूयं परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य ओर न्यून को लने बाला कौन होगा, वँ तो 

, ्रात्तप की पंच ही नहीं १ उत्तर--वहौ पर यह माना जायगा किं सूयं अधिक एं 
अल्प परिस्पन्द क्रियाओं से सम्बद है। सूयं से आतप, आतप से भूमि, भूमि से 

पर्व॑त, पर्व॑त से पातालगुहा ओर उससे व्येष्ठ एवं कनिष्ठ संयुक्त दहै। इस परम्परा 

संजर्य घटके परस्वर संयुक्त इन मूतं पदार्थो के द्वारा सूं परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य 
एवं न्पूनत्व व्येष्ठ एवं कनिष्ठ में लाया जा सकता है, तदथ काल्लकल्पना कौ आवद्यकता नहीं । 

प्रश्न-इस प्रकार परम्प सम्बन्ध घटक अनेक पदार्थो को उपयुक्त रीति से लाने वाला 

मानना उचित नही, क्थोकि उसमे गौरव दोघ है; सूथं ओर व्येष्ट-कनिष्ठ शरीरो से सम्बन्ध 

रखने वाला एक ही पदार्थं होना चाद्ये ! उसी को सूयं परिश्यन्दगत आधिक्य एवं न्यूनच्च 

को लने वाला मानना चाहिये, वह कौन हो सकता है १ उन्तर--यदि एक पदाथंकोदही 

वैसा माना जाय तो बह मी उपस्थित किया जा सकताहै। शआ्आकाश च्रौर ईश्वर इत्यादि 
रेसे कितने ही पदार्थं ई जो प्रव्येक सूर्यं एवं ज्यष्ठ-कनिष्ट शरीरो से संयुक्त रहते दै । वे सूं 
से सम्बद्ध होने के कारण सूर्यं परिस्पन्द क्रियागत आधिक्य एवं न्यूनत्व को लाने वाक्ते माने 
जा सकते दै । उनसे परत्व एवं श्रपरत्व की सिद्धि हो सकती है, तदर्थं अतिरिक्तं काल की कल्पना 
करने की आवश्यकता नदीं । दोनों वादियों द्वारा स्वीकृत पदार्थो से जहाँ निर्वाह हो सकता है, 
तावन्माजः इत्यादि । प्रशन -यदि आकाश्च इत्यादि पदार्थं सूरय-परिस्पन्द्‌-क्रिया गत आधिक्य 

एवं न्पूनत्व को च्येष्ठ कनिष्ठ शरीरो मे लातेतो यह भी मानना पडता कि किसी पदाथ मे विद्यमान 
किसी घमं को अन्यत्र कीं मौ ल्लाकर रख सकते है, परन्तु इसे स्वीकार करने पर यह जगत्‌ 
मिश्रह्य बन जायगा, एवं सभी घम सर्वत्र पच जायेगे, कोई पदार्थं व्यवस्थित घमं वाला नदीं 
रहेगा, यह मान्‌ दोष है; इसका क्या समाधान है १ उत्तर-यदि दोनों वादियों द्वास स्वीकृत 
आकाश आदि पदार्थो कौ इतनी योग्यता मान ली जाय करिये सूर्य-परिखन्दगत आधिक्य 
एवं न्यूनत्व को ही अन्यत्र ले जाने की त्षमता रखते है- तवतो जगत्‌ के मिश्ररूप बनने 
की संभावना ही नहीं रहं जायेगी | जिस प्रकार श्रतिरिक्त काल को मानने वाल्ला वैशैषिक कालं 
मे उतनी ही योग्यता मानता है, अत एव जगत्‌ मेँ मिश्रूपता नदीं होती है, उसी प्रकार इन 


आकाशादि पदार्थो मँभी उतनी दही योग्यता मानीजा सकतीदहै, इस प्रकार जग्त्‌ में 
मिश्रूपता नदीं होगी | 





प्रथमः | भाषानुवादसदितम्‌ १६्‌ 


कालसंबन्धशूपोऽयं परत्वादिरिति स्थिते । 
लिङ्गसिद्धयेब कालस्य प्रत्यकतस्वमुपागतम्‌ ॥ 
अतोऽ्लुमानमत्रेण कारोऽन्यो नैव सिध्यति । 
केवागमसिद्धे च॒ न लोकव्यवहायंता ॥ 
तदेवं केवजैस्तर्कः कास्य दुरुपपादतामारम्ब्य हि न्यायतत्तवे संयोगा- 
पिकरणे--“संयोमविभागसंख्या कालः इत्यादि चोक्तम्‌ । प्रमाठणदे च 
प्रसङ्गात्‌ कालमपरुप्य “तस्मादेकाश्यक्रियासंख्या कालः” इति छक्तषष- 
संहतम्‌ । प्रपञ्चितं चास्य प्रत्यक्षत्वं तत्रेव-- “यथा स्व प्रत्ययाः कालो 


कालसम्बन्धः इत्यादि । उपर्युक्त विवेचन से स्पष्टहोगया करं अनुमान से कालल 
सिद्ध नहीं ह्यो सकता; वे देव॒ अन्यथासिद्ध ई । किञ्च, जिस परत्व एवं अपरत्व गुण से काल 
का अनुमान किया जाता है, वह परत्व ओर अपरत्व क्या पदार्थं है १ वैशेषिक कते ईक 
परत्व एवं अपस्त्व गुण है, वे अधिक काल एवं पिण्ड के संघ्रोग से तथा अल्यक्राल एवं पिण्ड 
के संयोग से उखन्न होते ई परन्तु वै तेषिकों का यह मत गौरव दोष से दूषित है । पिण्ड का 
अधिक कालसम्बन्ध ही परत्व तथा अल्प कालसम्बन्ध ही श्रपसत्व है! यदी अथं सिद्धान्त 
सै माना जाता है, इसमें लाघव गुण है। इन सम्बन्धोंसे दुसरे गुणों की उत्ति मानने पर 
गौरव दोष की उपस्थिति अनिवार्यं है । पिण्ड शब्द्‌ से शरीर विवक्षित है । वैशेषिक परत्व एवं 
श्रपरत्वरूपी डेतुभं को प्रवयत्त देखकर उससे काल का श्रनुमान करना चाहते द 1 सिद्धान्ता- 
नुसार परत्व एवं अपरत्व काल को प्रव्यक्त श्ये तरिना दी काल के सम्बरन्धरूप परत्व 
एवं पस्त्व को प्रत्यत करना असंभव है। जो कालल हेतु को प्रत्यक्ष करते समय प्रवयक्च हो 
जाता 8, उसको अनुमानगम्य मानने की क्या ्मावश्यकता है ) 


्रतोऽनुमानः इत्यादि । उप्यक्त विवेचन से यड पलित होता दै कि केवल अनुमान 
से मूतं पदार्थं एवं आकाशादि से व्यतिरिक्त काल सिद्ध नहीं हो सकता | यदि काल 
परफ़ति तच्च इत्यादि की तरह केवल शाख प्रमाण से सिद्ध होता तौ पामर तक के व्यवहार का 
गोचर नहीं होता, परन्वु पामर मी काल के विपय मेँ व्यवहार करते ई, इससे मानना पडता 
हे कि काल प्रत्यद्तः सिदध है । 
देवम्‌" इत्यादि ! -्यायतत्व ग्रन्थ के संयोगाधिकरण मेँ. यह कहा गयादहै किं 
संयोग एवं विमाग की संख्या काल है) माव यह है कि नेत्र प्ष्मौ के संयोम एवं विभाग के 
रूप मे जो निमेषादि क्रियाय होती ईै, उनकी संख्या ही काल है। उसी न्यायत मन्थ 
के प्रमात्रपादमे प्रसङ्गवश कालका अपललाप करके उपसंहार म कहा गया है किं सूयं 
दत्यादि एक आश्रय को ज्ञेकर होने वाली क्रिमाओं कौ संख्यादही काल हे! इन कथनो 
का काल का अपल्लाप करने मे तात्पयं नदीं है, क्योकि सिद्धान्त मै शाख 
प्रमाणसे सिद्ध होने के कारण काल मान्यहै। इन कथनों का तात्य यह है कि 
्नुमान तथा केवल तर्को से क्रियासंख्या से अतिरिक्त काल सिदध नदीं 





१६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


परिरष्टा एव हि दृश्यन्ते । तदिति देशशारविशिष्टतयेव स्मृतिरपि जायमाना 
प्रागपि कालाचुभवं साधयति" इति । जेननिराकरणे भाष्यं च “कारस्य 
पदाथविशेषणतयेव प्रतीतेस्तस्य पृथगस्तितनास्तिखादयो न वक्तव्याः 
न च परिहतेन्याः । कारऽस्ति नास्तीति व्यवहारो व्यवहत्‌ णां जात्या 


दय स्तित्वल्प्रवहारतुस्यः” इ ते । अत एव च कालस्य परथग्‌ गणनामावः | 

होगा, तको से कालका समर्थन श्रसंमवदहै। इन कथनो का एेसा ही तास्थ मानना 
चाये } ठेस न मानने पर न्यायत के दसरे वाक्यो से विरोध उपस्थित होगा । न्यायत 
मे काल को प्रथक्‌ पदाथ मानकर विस्तार से उसका प्रसयक्षत्व इस प्रकार सिद्ध फिया गया है 
कि समी ज्ञान काल्लका ग्रहण करते हुए दी अनुमत ह्येते दै) “यह घट हैः इत्यादि ज्ञानों 
मै काल तिशेषरणघ्वेन प्रत्यश्र हौतादहै) वह घटैः इस प्रकारकी जो स्मृति होती 
है, उसका भाव यह हैकिघ्रट अतीत काल एवं देशमेथा। यह स्प्रति इस बातको 
सिद्ध कर्ती है कि पहले भी उस काल का- जिसमे घट था--अनुभव दहो गया। इस प्रकार 
काल के प्रत्यक्षत्व को सिद्ध करने से यही मानना पड़ता है कि उपथक्त कथनोका कालके 
अपलाप सै तालस्य नदी, श्रि उपयुक्त माव कै प्रतिपाद्नमें ही तायं है, क्योकि केवल तकँ 
से क्रियासंख्यातिरिक्त काल सिद्ध नदीं होगा । जैनाविकरण में जनोक्त सक्तमङ्की का निराकरण 
करते समय सा न यह कटा गधा है फिकाल्लप्रहा्थो करे प्रति विशेषणषू्प मेही प्रतीत 
होता है । यह घट हैः इस प्रतीधि का भाव यदहहैकिषय इस कालम रहने बाला है, 
'वह धट हैः इस प्रतीतिका भाव यहदहैकरिषट उप्त कालमें रहने बाला है] इस प्रकार समी 
प्रतीतियों मै कालल घट ओर पट इत्यादि प्रर्थो के प्रति विशेषण रूपमे प्रतीत होता है] 
अत एव जिस प्रकार जैन सप्तमङ्धी का निरल्पण करते समगर अन्यान्य पदार्थो के विपये 
अस्तित्व ओर नास्ति इव्यादि विष्ड धर्मा का प्रतिपादनक्रिया है, कालके विषयमे उन 
धमो का प्रतिपादन करने की आवश्यकता नही, क्योकि काल पदार्थो के प्रति विश्चैषणह्यमें 
स्प प्रयश्च होता है । जित प्रकार हमे उनलोगों द्वार पदार्थौके विषय मे कहे जाने बाते 
उन विरद्ध धर्मो का परिहार करना पड़ता है, वेते काल के विषधर मे परिहार करने की मी आव- 
दयकता नदीं है । प्रडन-पदि समी पदार्थो के प्रति विशेषण ल्प सँ प्रतीत होना काल्लं का स्वभावं 


हतो ल्लोक मे काल है, काल नहीं है' रेसा व्यवहार कैसे होता ह? इसमे तो कालल विशेष्य 
रूप में प्रतीत ह्येता है १ उतर--जिम प्रकार व्यक्तियों के प्रति विशेष्रणशूप में प्रतिभासित होना 


जाति का स्वमांव है, तथापि कभी-कमी विवक्ताविशैष के कारण जाति है, जाति नहीं इत्यादि 
प्रतीतिं में विशेष्यरूप से मासती है | इसी प्रकार पदार्थो के प्रति विशेषगरूपमें प्रति- 
मासित होना कालल का स्वमाव है; तथापि कमी-कभी विवक्षाविशेष्र के कारण काल है, कालं 
नहीं हैः इत्यादि प्रतीतो में विशैष्प्रूप से मासता दै; यह भान विवक्षा है स्वाभाविक ह, स्वाभाविक 
नहीं । विशषणरूप मे भासना यही काल का स्वाभाविक रूप है । इस प्रकार समी प्रतीतियो मे 


विशेषणरूप से प्रतिभासित होनेके कारणदही कीं कहीं शाखी मे कालत की अल्लग गणना 
नही की गह है । उसका तास्पयं यह है फि विशेषणल्प मे कालका मान होने से उसके 
अलग गणना की आवश्यकता नदीं रह जाती । 


प्रथमः ] भाषायुवादसदितम्‌ १९७. 


( तच्छानां संख्यायाः परिणासघ्रकारादेश्च वणनम्‌ ) 
तरेवमव्यक्तोपक्रममदहदहङ्रेन्द्रियतन्मात्रभुतसुदिप्रकरणेषु जीवपरौ 
पथ्चव्रिशकषडर्विंशकौ । अक्षरतमसोरन्यतरोपक्रमे कालस्य पृथग्‌ गणने च 
षटरव्िंशकरमर्विंशकाष्टाविश्चकत्वादिक यथासंमवं भाव्यम्‌ । अ्रतिश्च--“^तं 
षट विशकमित्याहः सपर्विश्षपथापरे'" इति । सच्वरजस्तमसां पृथग्‌ गणनयाऽ- 
धिसंख्यां निवेहन्तस्तेषां द्रव्यत्वदुषणेन वच्यमाणेन निरस्ताः । पश्वर्विंशा- 
तिारक्छनषधपरणणा निर्वाहस्त भमवता व्यासेन मोक्तधमंऽभिहितः --- 
स्नन्यश्च राजन्‌ स परस्तथान्यः पश्च्धिंशकः | 
तस्स्थत्वादचुपश्यन्ति दयक एवेति साधवः । इति । 
( त्वो की संख्या ओर परिणाम के प्रकार इत्यादि का वर्णन ) 
तदेव' इत्पादि | इस प्रकार प्रकृति तच्च अव्यक्त, महान्‌ , अहंकार, एकादश इग्द्रिय, 
पंचतन्मात्र ओर पंचमदागूत प्सा चोवीस अर पंचमदहामूत रेता चौबीस प्रकारका हीता हैः भूत एेसा चौबीस प्रकार का होता द ये च।बीस. प्राक्त तत्व | 
अव्यक्त से ज्ेकर गिनने पर पाकरत तच्च चोव्रीस्र सिद्ध हाते द| इनको खटिका प्रतिपादन 
कृरने वाल्ते प्रकरणं मे ज.वात्मा २५ वोः तख तथा ईश्वर २९६ वाँ तत्व सिद्ध होता है। 
यदि अक्षर ओर तम इन दोनो मे किसी एक से लेकर अव्यक्त इत्यादि को मिलाकर गिना 
जाय तो प्राकृत ततव २५. सिद्ध होगे, जीवात्मा २६ वँ तथा परमात्मा २७ वाँ तत्व सिद्ध होगा । 
यदि २५ प्राक्त त्वो के साथ काल को भी मिलाकर-क्योकि वह मी एक जड द्रव्य है--गिना 
जाय तो जड़ तच्च २६, जीवात्मा तच २७ तथा ईश्वर २८ वौं तत्व सिद्ध दग । इस प्रकार 
नाना प्रकार के संख्या निर्देशों मे उपपत्ति लग जाती दहै} उपनिषत्‌ मेँ परमात्मा के 
विषध मँ विभिन्न संख्या का निदंश इस प्रकार करिया गया है--न्तं षडविशकमित्याहुः 
सत्तविंशमथापरे” अथं--उस परमात्मा को कतिपय विद्वान्‌ २६ वाँ तस कहते दै, कुछ लोग 
२७ वाँ तत्व कहते रह । कुड वादियों ने श्रयिक संख्यानिदरंश का समन्वय करने के लिये स्स्व, 
रज ओर्‌ तम को अलग-अलग द्रव्य मानकरगिना है,परन्तु वह ठीक नही; क्योकि सच्व,रजे रौर 
तम द्रव्य नहीं, अपिठे गुण ई । द्रव्य कौ गणना करते समय इनको लेकर गणना करना उचित 
नहीं, क्योकि स्व इत्यादि द्रव्य नदीं है; यह च्र्थं अद्रव्यपरिच्ञेद्‌ मे सिद्ध किया जायगा । 
प्रन--शाख्नो मे रेसे मी वचन मिलते ह जिनसे यह सिद्धदहोतादैकरि पंचविश जीवात्मासे 
व्यतिरिक्त कोई तच्च नदीं है, किस्तु सिद्धान्त मेँ पेच्विश जीवा्मा से व्यतिरिक्त षडविश 


परमात्मा माना जाता है। एेमी स्थिति में पंचर्विश जीवात्मा से व्यतिरिक्त तत्य का निषेध करने 
वाल्ञे वचनो का निर्वाह कैसे होगा १ उत्तर-भगवान्‌ व्यास ने उन वचनो के निर्याहि का प्रकार 
मोक्षधर्मं मे इस प्रकार कदा है- 


अन्यश्च राजन्‌ स परस्तथान्यः पञ्चर्विशकः । 
तस्स्थत्वादनुपदम्रन्ति द्येक एवेति साधवः} 
थं-- हे राजन्‌} परमात्मा दूसरा तत्व है, तथा पञ्चविंश जीवात्मा दसरा वत्त्व 
है | ये दोनों परस्पर मिन भिन्न तत्व दै । यसा होने पर मी जीवात्मा के अस्द्र परमात्मा अन्त्‌- 
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-4.-92 श्रितं च “अवस्थितेरिति काशङृत्स्नः" इति । प्रपश्चितश्चायमर्थो 
भाष्यादिषु सामानाधिकरण्यनिवहि | 
नन्वेवमपि तत्तद्धुतेषु सवितृकान्तदहिमकरकवैधुतवैश्चानराचुत्रोत्तरा- 
वस्थाद्शनात्‌ तच्वसंख्यानियमोऽतुपपननः, कैव्रम्‌ , समष्टयवस्थापेत्तया 
तन्नियमात्‌ । पश्वीकरणपशाद्धाविव्यष्टयव्रस्थाविङेषाणां त्वानन्त्याद्‌- 
परिसंख्यानम्‌ 
एतेषु च त्वेषु भागत एवोत्तरोत्तरयृष्टिः, `^ पूवपूर्वैरुत्तरोत्तरावरणस्य 
यामी के स्प में विराजमान रहता है। इस शरीरात्मभावसम्बन्ध के कारण साधुगण उन 
दोनों को मिलाकर एक वस्त॒ समते दै। वेदप्यास जीने ब्रह्मसूत्र में .“वस्थितेरिति 
काशकृत्स्नः इस सूत्र म उपर्युक्त श्र्थका प्रतिपादन कियाहै। सूत्रका अर्थं यहहै कि 
काशक्घत्स्न आचायं मानते दै कि जीवात्मा परमात्मा का शरीर है, जीवात्मरूपी शरीर मे 
परमात्मा अन्तर्यामी के खूप मेँ अब्थित रहता है । यह प्रसिद्ध है कि शरीर वाचकं देव, 
मनुष्य इत्यादि शब्द उन शरीरम विद्यमान आत्मा तक का प्रतिपादन करते है, अतः 
जीववाचक शब्द से जीवान्तर्यापी परमात्मा का अभिधान उचितदहीदहै; यह सिद्धान्त 
सूत्र है । इससे सिद्ध होता है कि जीवात्मा के मतर्‌ परमात्मा अन्तर्यामी के सूप मे विराज- 
मान हयेन के कारण जीवात्मविशिष्ट परमात्मा एक वस्तु के रूप मे समस्ा जाता है । श्रीमाष्य 
आदि अन्थौँ से “तत्वमसि” इत्यादि समानाधिकरण वाक्यो का अर्थं करते समय उपयुक्त अर्थं 
विस्तार से वणित है । ि 
ध्नस्तरेवमपिः इत्यादि । प्रशन--इस प्रकार त्वो की संख्या होने पर भी यह आपत्ति होती 
हे कि प्रथिवी तच्च सूंकान्त इत्यादि विचित्र वस्तुओं क रूप मे परिणत होता है, जलतत्व हिम 
परौर करका इत्यादि के रूप मे परिणत द्योता है, तथा तेजस्तत्व विद्युत्‌ ओर जाठराग्नि इत्यादि 
केरूप में परिणत होता है] इस प्रकार इन भूतो मे उत्तरोत्तर अनेक अवस्थाय जव देखने में 
आती दहै, तव इनको भी लेकर तत्वों कौ गणना क्योँनकीजाय १ एेसी स्थितिसे यहजो 
कृ गया है कि प्राक्त तत्व २४ ही हय संख्या नियम कैसे उपपन्न होगा १ उत्तर-पंचीक्रण 
न का = च के पूर्वजो खष्टि होती है, वह समष्टि पुष्टि कहलाती दै, तथा पञ्चीकरण के पद्चात्‌ जो 
लेकर प्राकृत तत्व २४ कहे गये द । व्यष्टि खष्टि मे होने वाली अनस्थाये अनन्त दै, उनकी 
मिनती नदीं हयो सकती; अत एव उन सूयकान्त इत्यादि व्य्टयवस्थाओं को लेकर त्वौ कौ 
गणना नदी को जाती । 
“एतेषु च तेषु इत्यादि । इन त्वो म *'पूरवपूरं त्वो के भाग से उत्तरोत्तर तों कौ 








४६ यहं पर ये वचन प्रमाण रूप मे विवक्षित है कि-- 
“शप्रधानतच्वसुद्‌ भवं महान्तं तत्‌ समादरणोत्‌ । 
यथा प्रधानेन महान्‌ महता स तथाऽऽढृतः ॥ 
श्नाकाञ्चं शब्दमात्रं तु स्परमात्रं समाविशत्‌ 1” 


प्रथमः | र भाषानुवादसदितम्‌ १६६ 


¢ 
तत्तदाकारेण च कार्यडृत्तेः श्रुतत्वात्‌ , अन्यथा पएथिव्येकरेषप्रसङ्गात्‌, परव 
पूवभूतानाप्रपरम्भादिसिद्धस्राच्च । 
तन्मत्राणां लवावारकत्वाघयनाश्रयणाननिःषोषपरिणाम इत्येके । शरीरादे- 
अतुर्विंशतितचखमयत्ववचनात्‌ तेषामप्येकदेश्चतः परिणाम इत्यपरे । पूर्व 
१ £ भूः [+ 

स्मिन्‌ पक्ते तन्मात्राकायभूतगुणपञ्चक्रेन सह शारीरदेशतुर्विश्चतितच्मय- 
त्वोक्तिरिति वा, सर्वाचित्तखमयत्वमात्रप्रतिपादनपरतया बा निर्वाहः | 
अपरस्मिन्‌ परे क्वचित्‌ केपाक्चित्‌ सुश्यजुक्तिवदविवक्ञपाऽऽरणाच्युक्तिरिति 
गतः | 
खि होती है, यह नद पि संपूण कारणतस्व कायतत के रूप म परिणत होते ई 1 कारण- 
त्वो के माग से कायतर््वाकी खष्टि मानने का कारण यह दहै कि शालत्रौ मै पूर्व-पूवं तत्वों 
से उत्तर उत्तर तौ का आवरण का गथा है | किच, उत्तरोत्तर तत्वों मे पू्व॑-पूवे त्वौ की 
स्व-स्वरूप से अवस्थिति बतलायी गई है} ये दोनों अथं तभी संमत गि यदि उत्तर त्वौ की 
धृष्टि होने के वाद्‌ मी पूवै-पूर्वं तत्व स्वरूपतः बने रह । अतः पूर्व-पूवं त्वो के एकदेश से उ्च- 
रोत्तर तच्चौ की खष्टि मानना दी उचित है । यदि पूरव-पूवं त्वौ का प्रण रूप खे उत्तरोत्तर 
तच्वके रूपमे परिणाम दोगा तो च्रन्तिम परिणाम के रूपमे एक माच प्रथिवी ही वची.रदेगीः 
पूख-पूव तस्यो का सद्भाव असंभव हौ जायगा । पूवं-पूलं भूत प्रत्यक्च भमाण से विदित दयो रे 
है, इससे एकदेश परिणाम ही सिद्ध होता है) 

नतन्मात्राणाम्‌ › इत्यादि । कुक विद्धान्‌ यह मानते ई कि तन्मात्रो के विषय मेँ शाख मं 
इस प्रकार का वणन नहीं मिलता है कि वे अपने कार्यत्वं का आवरण करते हँ । यदि तन्मात्र 
आवारक होते तो उनके एकदेश से उत्तर तत्वों कौ खषटि मानना उचित दोता है, परन्डु तन्मानां 
मे त्रावारक्त्व का वर्णन न होने से यही मानना उचित है कि तन्मात्र पूैरूप से अपने कायं 
तत्व के रूप मेँ परिणत होते द! कुं अन्य विद्धान्‌ ग्रह मानते दैकिखाल्लो में शरीर आदि के 
विघय मरं यह कहा गयादहै करिवे प्रकृति के चौ्रीस् त्वौ से बने ई, इसलिये पञ्चमहाभूर्तो 
कीखष्टिके वाद्‌ भी तन्मां का अवस्थान्‌ मानना पडता है। अतः यदी मानना उचित 
है कि तन्मा्ोंके एकदेश से ही उत्तर तच्वोंकौखष्टि होती है। इस्त प्रकार ठन्मात्रौँ के विषय 
म दो मत है । तन्माच्रौ का पूरा परिणाम मानने वालके प्रथम मतम इन वचनो का-- 
जो शरीरादि को चौीस त्यों से निर्मित बतक्लते है--इस प्रकार निर्वांद दोना 
चाहिये कि तन्मान्नों का कायं जनने वाले शब्द इत्यादि पंचरगुण, पंच महाभूत, 


अथ--ग्रघान तर अर्थात्‌ श्रङ्रति तस्व अपने से उत्पन्न महत्तरव पर आवरण 
डालता है । जिस प्रकार महत्त्व प्रककति तच्च से आचरत है, उसी प्रकारं अहंकार तस्व 
महत्तर से आचरत है! शब्दतन्माच्र आकाश मे प्रविष्ट हुजा, एवं स्यजेतन्माच्र 
वायुम प्रविष्ट इजा, इत्यादि । इन वचनो सखे सिद्ध होता है कि उत्तरोत्तर तत्व पूव-पूवं 
तस्वों से आचरत है, तथा पूर्व॑-पूचं तस्व उत्तर-उत्तर तस्तं मं अनुप्रविश्ट होकर रदते ई 1 
५६ 
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( पच्चीकरणन्रह्याण्डसष्टयादि वणेनम्‌ ) 

एतानि तखानि प्रथममीश्वरः स्वसङ्कल्पादेव "° तत्तदग्यवहितपूवपूरव- 
तरवशरीरकः सूषा व्यष्टिनामरूपव्याकरणं सङ्कल्प्य तेषां तचानां परथग्‌- 
एकादश इद्धिय, महकार, महान्‌ ओर प्रकृति इन चौबीस त्वौ से शरीरादि बने 
है | अथवा यह तार्थं है कि तन्मनो का पूरा परिणाम होने के बाद जितने अचेतन्‌ तख 
विद्यमान हो; चाहे वे चौबीस हो या उनसे कम, उन सबसे शरीरादि बने द। य॒द्‌ द्वितीय 
कृल्प समीचीन है । प्रथम कल्य म उन गुरो को--जो त्वो की गणना मे नहीं लिये जाते- 
लेकर चोवीस संख्या को पूर्णं करके शरीर आदि की चतुर्विशति तच्ौँ से उत्पत्ति बतलाने वाले 
वचनो का निर्वाह करना पड़ता है, बह क्लिष्ट दै) इस प्रकार प्रथम मतम विरद 
प्रतीत होने ब्त वचनो का निर्वाह हो जातादहै। दूसरे मत मे--जिसमे तन्मात्रो 
केएक देसे दी उत्तर त्यो की खष्टि मानी जाती है-दस शंका का-कि तन्मात्रो 
का आवरण क्यों न कदा गया-समाधान यही है कि वास्तव मँ तन्मात्रो के द्वाय आवरण 
होने पर भी शालो मेँ विवक्षान होने से उन आवरणं का उत्ते उसी प्रकार नहीं किया 
गया है जिस प्रकार रसाश्च सें विवक्ता न होने के कारण कीं कदीं उन कतिपय तचो की सृष्टि 
नहीं कही गई है, जिनकी ष्टि को श्रस्याच्य वचनो के च्राधार पर सिद्धान्त म अवश्य मानना 

पडता है] इस विवचेन से सिद्ध होता है कि उप्ुक्त दोनो मत समीचीन है । 

( पंचीकरण ओर ब्रह्माण्ड की सृष्टि इत्यादि का वणेन ) 

“एतानि इति । ईश्वर प्रथमतः इन तस्व कौ खट संकल्प से करता है, वह भी इस प्रकार करि 
५ उन श्ग्यवहित पूर्वपूवं तो को शरीरस्प मे धारण करता हरा उनका त्रनतरयामी बनकर 
उनके संकल्प से उ्तर-उत्तर तत्वों की सृष्टि करता दै | इस प्रकार चौबीस तच्वौ कौ सष्टि कर 


५ ईश्वर पूर्वपूर्वं त्वो का शरीर होकर संकरप से उत्तरोत्तर त्वा कौ खष्टि करता है, इस 
मै “तदैक्षत बह स्यां प्रजायेयेति । तत्तेजोऽसजत । तत्तेज देहत बहु स्यां प्रजापेयेति । 
तदपोऽसृजत । ता श्राप रेकतन्त बह्वयः स्याम प्रजायेमहीति । ता अन्नमसृजन्तः? इत्यादि 
्रुतिवचन एवं “तुद॒भिध्यानादेव तु तलचज्ञात्‌ सः ` यह ॒बद्यसूत्र प्रमाणरूप मे अभिप्रेत 
हे । दरषर उ्यष्टिनामरूपभ्याकरण का संकल्प करता है, तथा उन तत्वों कै परस्पर 
सम्मिश्रण का भी संकश्य करता है । इस विषय सें “सेयं देवतैक्तत । हन्ताहमिमास्तिखो 
देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनुग्रविशय नामरूपे ध्याकरषाण । तासां चरितं तनित्रृतमेकैकां 
करवाणि!” यह्‌ श्वुतिवचन एवं “सं मूतिक्लुधिस्तु त्रिद्कदत उपदेशात्‌ वत उपदेशात्‌ ” यहे बह्यमुत्र 
भ्रमाणरूप से तरिवलित है ! दस दस गुते बड़े सात आवरणं से बह्यण्ड वेष्टित है । इस 
विषय मे-- 

वारिवद्वयनिरका्ोस्ततो भूतादिना बहिः । 
वृतं दशगुणैरण्डं भूतादिमंहता ततः ॥ 
अव्यक्तेनावृतो बह्यत्‌ तैः सवैः सहितो महान्‌ । 
एमिरावरणेरण्डं सप्तभिः प्राङतैद^तम्‌ ॥ 
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भूतानां व्यषटिसुष्टयशक्तेः परस्परसंमिश्रणं च सङ्करप्य “्योम्नोऽघमाग- 
शत्वारो बायुतेजःपयोश्ुवाम्‌” इत्यादिक्रमेण एकेकभूतेषु भूतान्तराणा- 
मष्टमांशचतुष्कैः पश्चीकरणं कृत्या तेषु स्वालुप्रविष्टजीववगंमनुप्रवेश्य तैरेव 
ततैद॑शगुणितोत्तरसप्तावरणवेष्टितं हैमाख्यपरिणामगतभू तमयं बरह्माण्ड- 
मारम्य तदन्तरे च स्वनाभिपङ्कजग्र्रतिसप्रस्थनेष्न्यतमेन सकलतदण्डा- 
शङ्वर व्यष्टिरूप नाम-रूपो का व्याकरण करने के लिये संकल्प कर॒ श्रलग अलग रहने बालत 
उन समष्टि त्वो म व्यष्टिरूपसे खष्टिकसनेके लिये पर्या शक्ति न होने के कारण उन 
तत्वों को भिधित करने के किये संकल्प करता है } अनन्तर पचो महामूर्तो को 
दोदो मार्गो विभक्त कर एक भागकी वैसे ही रखकर दूसरे भाग को चार भागों 
म विभक्त करतादहै। इन चारों मे से एकर एक भाग सम्पूणं महामूत का अष्टमां्च 
बनता है | तब प्रत्येक भूत के अविभक्त अर्थाश से इतर भूर्तो के चार अष्टमांश को मिला 
देता है इस प्रकार मिलाने पर च्राकाशाम आकाश का अर्धा रहता है, इतर अर्धाच 
अन्य चार भूतो के चार अष्टमांशौँ से बने दै 1 वही अथं च्योम्नोऽधंभागश्चत्वारो बायुतेजः- 
पयोसुवाम्‌ः इस वचन से बतलाया गया है! अथं--आआकाद् मे आकाश का सर्वाश 
है, इतर अर्थाश्च वायु, तेज, जल तथा प्रथिवी के एक एक अष्टमांश रेखे 
चार अष्टमांशौो से बनाहै) एेे ही अन्य मृतो के विषयमे मौ समभ्ना चादहिये। 
ेसा करने पर प्रत्येक मृत पञ्चभृतात्मक बन जाता है; यही पञ्चीकरण है 1 _उन्‌ पञचीकृत्‌ 
मतो मे ईवर एसे जीवों को--जो ईश्वर से अनुप्रविष्ट है--प्रवेश करा देता है ओर उन्दी 
त्वौ से ब्र्माण्ड को खषटिकसवा है । करता ड । यह ब्रह्माण्ड जज्ञ, अग्नि, वायु, माका, तामसाहंकार, 
महान्‌ ओर अव्यक्त रेसे सात तच्वों के श्रावर्ण से आरत रहता है, जो उत्तरोत्तर पूवं पूव से 
दस गुना बड़े है-(अर्थात्‌ जलावरण से अग्निका आवरण दस गुना बडा है, इस प्रकार सम- 
मना चाहिये, आत्त रहता है) । यह ब्रह्माण्ड स्वर्णाकार मेँ परिणत मृतो का विकार है 1 इस 
प्रकार के ब्रह्माण्ड का निर्माण ईश्वर करता है । ईदवर उस ब्रह्माण्ड के अन्दर अपने नाभिकमल 


ये पुराणवचन प्रमाणरूप में अमिग्रेत ईह ।! श्रीभगवान्‌ के नाभिकरमरल इत्यादि 
सात स्थानों से बह्मा की उत्पत्ति होती है! इस अथं मे-- 

अहं म्रसादजस्तुभ्यं रोकछघाम्न स्वयं सुवे । 

व्वत्तो मे मानसं जन्म प्रथमं द्विजपूजितम्‌ ॥ 

चष्ुषं वै द्वितीयं मे आसीजन्म युराततनस्‌ । 

व्वत्परसादाच्च मे जन्म वृतीयं वाचिकं महत्‌ ॥ 


स्वत्तो मे रावणं चापि चतुथं श्रावणं विभो । 
नासिक्यं चैव मे जन्म व्वत्तः पञ्चममुच्यते । 


अण्डजं चपि से जन्म त्वत्तः षष्टं विनिर्मितम्‌ 1 
इदं च सक्षमं जन्म पञ्मजं मेऽभितग्रभ च सक्चमं जन्म पद्यं मेऽभितप्रभ ॥ 
ये महाभारत क हयकीष उपाख्यान के वचन प्रमाणरूप मे अभिभरेत ई 1 


| 


१७२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


न्तवतिचेतनभरितविग्रहं चतुशंखं प्रसादात्‌ घुजति, क्रोधाच्च रुद्रम्‌ । अत्र 
श्रतिः-- “एको ह वै नारायण आसीन्न बह्मा नेशानः'' इत्णारम्य ^तत्र बह्मा 
चतुगुखोऽजायत | पत्तः शूज्षाणिः पुरुषोऽजायत दत्यादका 

“नारायणाद्‌ ब्रह्मा जायते, नारायगाद्ुद्रो जायते” इत्यादयश्च । उक्तं च 


महाभारते-- | 
ब्रह्माण शितिकण्ठं च याश्चान्या द्वतः स्मरताः । 
प्रतिबुद्धा न सेवन्ते यस्मात्‌ परिमितं फलम्‌ ॥ 
[क प 
एतौ द्धौ विबुधश्रेष्ठो प्रसादक्रोधजौ स्मृतौ । 
तदादश्चितपन्थानौ सुष्टिसंहारकारकौ ॥ इति । 
सच मगवान्‌ अनन्तरं स्पविहितबह्यान्त्याभिरूपेणावस्थित्‌ः स्थ- 
प्रहितवेदोपन्ञ विज्ञानेन स्वार्पितास्यां विवित्रद्षटिविषयनवुद्धिशक्तिभ्या- 
रादि सात स्थानोमे से किप्ती एक स्थान मे प्रसन्न होकर प्र्ताद गुण से युक्त रसे चतुर्ख॑ख 
ब्रह्मा की खशि कर्ता है -जो उतत ब्रह्माण्ड के अन्तर्गत सम्पूर्ण चेतनोंसे परिपर्ण शरीर को 
धारण करने बाला होता है, तथा क्रुद्ध होकर क्रोध गुण से युक्त ष्द्र की खष्टि करता है} इसमे 
निम्न लिखित श्रुतिवचन प्रमाण ह --एको इ वै नारायण आसीद्‌ न ब्रह्मा नेशानः णसा 
प्रारम्भ करके श्रुति मे आगे कहा गया है “^तच्र ब्रह्मा चवुर्युलोऽजायत । व्यत्तः शूत्तपाणिः 
पुरुषौऽजायतः? इत्यादि } अथं- महाप्रलय काल में एक नारायणीये ] न ब्रह्माथ, ओौर न 
शिव । वयँ उस नारायणसे चार मुख बाले ब्रह्मा उत्पन्न दुएट, तीन नेत्र बाल्ते शूलधरो 
पुरुष अर्यात्‌ शिव की मी उन्हीं से उत्पत्ति हुई, इत्यादि । तथा श्रन्य उपनिषदों मै यह 
वचन है कि “नारायणाद्‌ ब्रह्मा जायते, नारायणाद्रद्धो जायते” इत्यादि } अर्थं - नारायण से 
बरह्मा तथा सद्र अर्थात्‌ शिव उत्पन्न द्योते है, इत्यादि। मद्ामास्तमेभी यद कदा गया 
ञि-- 
॥ ब्रह्माणं शितिकण्ठं च याश्चान्या देवताः स्ताः 
प्रतिब्ुद्धा न सेवन्ते यस्मात्‌ परिमितं फलम्‌ ॥ 
एतौ द्वौ विबुधश्रेष्ठौ प्रसादकोधजौ स्प्रतौ। 
तदादशितपन्थानौ खष्टिसंहारकारकौ ।! 
छअथं-- बह्मा, शिव, एवं अन्यान्य देवगण की ज्ञानी मनुष्य सेवा नदीं कर्त, 
क्योकि इनसे परिमितदही फल प्राप्त होताहै। बह्मा ओर श्वि ये टदोन देवताओं में 
ष्ठ है, ये दोनों श्रीभगवान्‌ के प्रसाद्‌ एवं क्रोधसे उत्पन्न हुए] शी मगवान्‌ के द्वारा 
दिखाये गये मागं पर ये दोनो चलने बाल्ते ह, तथा खष्टि एवं संहार करते ह । 
स च मगवान्‌ः इत्यादि । श्रीमगवान्‌ बह्मा की सृष्टि कर उसके अन्तर्यामी के 
रूप मेँ विराजमान होकर वेदों के द्वारा उसको विज्ञान सम्पन्न कर देते है, 
तथा बरह्मा को विचिच्रखष्टिके विषय में बुद्धि एवं शक्तिका प्रदान करते ह । भ्रौभगवान्‌ 
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रपवंहितेन स्निधूतमधुकेदमादिषिविधापदा बरह्मणा त्रहमाण्डान्ततु्दश- 
यु्रनसंस्थानतदधिक्रएणकदेवति्ंङ्भवुष्यस्थावयदिदिगिररेपादिविविधव्रिनित्र- 
व्यष्टिसंज्ञमूर्तिस॒ष्टिं काम्यति, करोति च तच्छरोरछः । तथा चषत्रम्‌- 
““संज्ञमूर्तिक्लष्षिसतु त्रददछुवेत उपदेशाद्‌" इति । संहारयति संहरति च 
हरशरीरकः । 

( दिशो निरूपणम्‌ ) 


ननु नित्यिभोर्दिशः कायंतवं कथम्‌ १ न ^" निस्यविथरदिग््रव्यस्यासिद्ेः, 


से उदधि एवं शकक्तिको प्राप्त कर ब्रह्मा स्वं स्मर्थ॑हो जाते दहै। मधरु एवं कैयम आदि के 
द्वारा व्रह्मा कौ उपरिथत आपदा्भो को श्रीभगवान्‌ दूर कर्‌ देने द । अन्तर्यामी श्रीमगवान्‌ 
ब्रह्माण्ड के अन्दर चतुर्दश युवो का अभ्रयव सन्निवेश तथा उनमें होने बाले देव, तियंक्‌, 
मनुष्य, स्थावर तथा दिग्‌ विश्चेष दर्याद्वि विविध विच्चित्र व्यष्टि नामरूपोकी खष्टिको ब्रह्मा 
के द्रवाय सम्पन्न कराते है, तथाच व्रह्मा का अन्तर्यामी वरनक्रर स्वयं उसे सम्पन्न 
करते है ! इस अर्थ का प्रतिपादन वद वरयत करता है--“.संजञामूर्तिव्लपिन्छ चिन्र्छुवेत उप- 2 -, 
देशात्‌” । अर्थ-व्वष्टिनामल्प की खि परमत्मकठृक ही दै, क्योकि “नामस्ये व्याकरवाणि, 
तासां त्रिशतं चिध्रेतमेकैकां करवाणि? इत्यादि उपनिपदों से यह उपदेश दिया जातादहै कि 
त्िव्रतकरण का कर्ता दी व्यष्टि नामव्याकरण कामीक्र्ताहै। चिद्र्करण ब्रह्माण्डखष्टिके 
पूवं होता है, उसका कर्ता परमात्माहीदहै। श्रतः मानना पड़ता दहै किं व्य्टि-नामरूप 
व्याकरण का कर्ता भी परमस्माद्दी दहै। श्रीभगवान्‌ श्यंकर के दवाय जगत्‌ का संहार 
करा देते दै, तथा च स्वयं शंकर के अन्तर्यामी बनकर जगत्‌ का संहार करते है । 


( दिखा का निरूपण ) 
श्न-दिशा निल एवं विरु अर्थात्‌ व्यापक है, वह कायं कैसे बन सकती है १ उत्तर- 
नित्य एवं वियु बनने वाला दिग्भ्य किसी प्रमाण से सिद्ध नदीं होता, यद्यपि ^ वैशेषिक एवं 


५१. यही अतिरिक्त दिग्‌ द्रव्य को मानने वारे वेशेषिक इस्यादि दाशंनकों के मत्त का यह 
स्पष्टीकरण दै कि यहसे यह शरीर दूर मेहे, यहा से यह शरीर समीपमें है, पेते 
समन्ते जाने वाले दोनो शरीरो के मध्य तें प्रथम देह में देरिकर परस्व गुण तथा दूसरे 
शरीर में देशि अपरत्व गुण उस्पन्न होता हे ! प्रथम शरीर के विषय में होने वाला यह 
्ान--कि यह शरीर बहुतर सयोगो से विशिष्ट है- प्रथम शरीर में परस्वोत्पत्ति का 
कारण हे, क्योकि इस देश ओर प्रथम शरीर के अध्य में अधिक संयुक्त संयोग होते है । 
द्वितीय शरीर के विषयं में होने वाला यह स्तान-क्रि यह शरीर अल्पतर संयोगो से विशिष्ट 
हे--द्वितीयशरीर मे देशिक अपरत्व की उस्पत्तिका कारण दे, भ्योकि इस देश जोर 
द्वितीय शरीर के मध्य में पडने वाले संयुक्त संयोग उन संयुक्त संयोगा से--जो इस 
देश ओर प्रथम शरीर के मथ्य मं पड़ते है -स्वह्थतर है 1 दैदिक परत्व को उत्पच्च करने 
वाला यह स्ान--जो बरटुतर संथोगविरिष्ट शरीर के विषय मेँ होता है--बह्ुतर संयोग 
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प्रार्‌ प्रत्यक्‌ -द्रासनादिग्यपदेशानां तूभय संमतैस्तत्तदुपाध्युपहितैस्तै- 
नैयायिकं ने दिगद्रव्य को नित्य एवं वि माना है, परन्तु उसे वैसा सिद्ध करने के लिये कोई 
प्रमाण नहीं है। उन लोगों ने यह कडा है कि पू्॑-पश््विम, दक्षिण-उन्तर, दूर मौर समीप इत्यादि 
व्यवहारो से दिक्‌ तख सिद्ध होता है । उनके अनुसार उसको सिद्ध करने का प्रकार यह है कि 
_ उदयाचल टवं उदयाचल सन्निदित पदाथं के मध्य मे जितने देश होते दै, वे उन देयौ से-जो 
अर शरीर मे विद्यमान सा्लात्‌ सम्बन्ध को छेकर नदीं होता हे, क्योकि वे बहुतर संयोग 
साच्तात्‌ समवाय सम्बन्ध से सूयं में रहते ई, क्योकि इस देश एवं प्रथम्‌ शरीर के मध्य 
मे पड्ने वारे अधिक देशोके साथ सूय॑का ही संयोग रहता है। देसी स्थितिं 
उपर्युक्त वान के विषय मे यह सानना होगा कि उपयुक्त ज्ञान परम्परा सम्बन्ध को 
रेकर प्रदत्त है, तथा परम्परा सम्बन्ध घटक पदार्थं की अपेक्ता रखता है; क्योकि वह 
सान्तात्‌ सम्बन्ध न होने पर उप्पन्न दोनेवाला विशिष्ट ज्ञान है। जो विशिष्ट ज्ञान साक्ञात्‌ 
सम्बन्ध के अभाव मं उत्पन्न होता दै, वह परम्परा सम्बन्ध एवं परम्परा सम्बन्ध घटक की 
अपेक्ता रखता है । उदाहरण--शुद्ख स्सटिक के विषय में होने वाला यह विशिष्ट ज्ान-- 
किं स्फटिक लोहित अथात्‌ लार हे--रूलिमा आर स्फटिक मे सान्तात्‌ सम्बन्ध 
समवाय न होने पर उत्पन्न होता है ! जत एव बह विशिष्ट ज्ञान परम्परा सम्बन्ध को लेकर 
ह्येता है 1 वह परम्परा सम्बन्ध स्वलमवाय्प्राभिघुल्य अयवा स्वसमवायिसंयुक्तत्व है । 
सवशब्दा्थं ङोहित्य अर्थात्‌ लाछिप्रा है 1 उसका समवायी जपायुष्प है जिसमे समवायि- 
सम्बन्ध से सोडहित्य रहता है । स्वसमरवायिजपाकुसुम के अभिसुख में स्फटिक रहता 
हे, अथवा उस पुष्प से स्फटिक संयुक्त रहता है । उसी प्रकार प्रकृतत में देशिक परस्व 
का उस्पाद्क यह विशिष्ट ज्ञान भी- क्रि यह रीर बहुत संयोगो से विशिष्ट द--बहुतर 
संयोग एवं शरीर में साक्तात्‌ सम्बन्ध न होने पर उत्पन्न होता है) अत एव परम्परा 
सम्बन्ध की अपेक्ञा रखता है । परम्परा सम्बन्ध स्वसमवायिसंयुक्तसंयोग है । 
स्वशब्दा्थं बहुतर संयोग है, उसका स तरवायी सूं है, क्योकि बहुतर संयोग समवायि- 
सम्बन्य से सूयं में रहते है 1 उश्च स्वस्षमथायि सथं से संयुक्त है दिकत्तसव । उस दिग्‌ 
न्य से संयोग है प्रथम शरीर का) इस परम्परा सम्बन्ध को लेकर जब उपयुक्त 
विशिष्ट ज्ञान होता है, तब चह परम्परा सम्बन्ध घटक दिग्‌ द्व्य की भी अपेक्षा रखता 
हे! इस प्रकार परम्परासम्बन्धघटक रूप मे दिगद्रभ्य सिद्ध होता है । इस प्रकार दूसरे 
शरीर में देशिक अपरत्व को उस्पन्न करनेवाला यह विशिष्ट ज्ञान भी-किं यह शरीर 
स्वल्पतर संयोगो से विशिष्ट है--खा्लात्‌ सम्बन्य न होने पर होने वारा विशिष्ट ज्ञान 
है, वह भी परम्परा सम्बन्ध की अपेक्ता रखता है । परम्परा सम्बन्ध स्वसमवायिरंयुक्त 
संयोग ह । स्वशब्दाथं॑स्वल्पतर सयोग है 1 उसका समवायी सूयं दै, उससे दिशा 
सयुक्त है, उस दिशा से उपघयक्त शरीर का संयोग है; इस परस्परा सम्बन्ध को 
ज्ञेकर होने वाला उपरक्त विरिष्ट ज्ञान परम्परा सम्बन्ध घटक दिगृद्रन्य की अपेता रखता 
है । इस प्रकार अजुमान से दिग्‌ढव्य सिध होता है । वह दिगह्रव्य एक है, नित्य है, 
तथा विशु है; यह वैरोषिक इस्यादिं दाैनिको को का मत है । 


प्रथमः | माषानुवादसदहितम्‌ १७५ 


स्तैराकाशादिद्रव्यैरेव ~ गमूर्तान्तरसंयुक्तसंयोगपरम्परास्यूतेस्तत्तसप्राकलत्वादि- 
अस्ता च्ञ सन्निहित पदार्थं के मध्य रहते ै-स्वल्प ही द । उन स्वल्प समी देर्शो से आतप के 
द्वारा सूर्यंका सं्रोण है, उदयाचन्ञ तथा अस्ताचजल सननिहितदेश का नदीं] सूयंमे विद्यमान 
यह जो मध्यवर्ती देशो के संयोगो का अल्त्व दहै, इसी को सूयं का सन्निधान कदा जाता 
हे। सूर्यम विद्यमान उपर्युक्त सन्निधान घटादिम भासित होता है, क्योकि दिशा सूर्य 
स विद्यमान उस मध्यवर्ती देश संयो गाल्पस्व को घ्रटादिसेंल्ला कर र्ड देती है | स्वस्मवायि- 
संयुक्त संयोग सम्बन्ध से बह शरस्य मध्यवती देशसंगरौग घयादि मे आ जाता है| इस स्वख्यब्द्‌ का 
अर्थं वह अल्प संयोग है, उसका समवायिकारण सूयं है, उससे संयुक्त है दिशा, उसका 
संयोग घटादि मे है) दिशो सुयमे विद्यमान उन संयोगो को उपयुक्त सम्बन्धसे घटादि 
ला देती है, इसलिये दिश! उपनायक कदलातो है} इस प्रकार लाने वाली दिल्ला ही पूवै- 
पश्चिम, दुर ओर समीप इत्यादि व्यवहारोँका कारण है, क्योकि सूं मे विद्यमान जो मध्य 
देश संयोगाल्पत्व है, उसे ही उद्ाचल सन्निध्रान कदा जातादहै, तथा वदी पूर्वस्रमी है) 
पेसे पूर्वत्व इत्यादि धमो को दिण्द्रव्य उपथुक्त सश्वन्ध के अनुसार घटादि मला देना है; 
ेसा लाने वाला दिग्द्रभ्य को मानना चादिये | यदं अतिरिक्त दिग्द्रव्य को मानने बाले वैशेषिक 
एवं नैयापिकों का कथन है! इस विषयमे वेदान्तियौ का कथन यह हैकि सूयं में विद्यमान 
अल्प देशसंयोगखूपी उपायि नैयायिक आदि के मतम प्राक्त्व एवं सन्निहितत्व इत्यादि की 
उपाधि मानी जाती है, बह अल्प देशसंयोगरूप उपाधि स्वसमवापिसंयुक्छतपसंयोगादिरूप 
परम्परा सम्बन्ध ते घयादि में रहती है ! उपयुक्त संबन्ध का अर्थं यह्‌ है कि सूर्यगत अल्पदेश- 
संग्रोग स्वशब्द का अथं है, उनका समवायिकारण सूयं हे, सूं से संयुक्त है आतप, आतप 
का संयोग घटादिके साथदहै) इस परम्परया सम्बन्ध से वह अल्प देशसंयोग घटदिर्मेश्रा 
जाता है} इनको घटादि मे लाने के किये दिष्द्रव्य की कल्पना करने की आवश्यकता नही; 
यह्‌ एक प्रकार है । दूसरा प्रकार यह हैकि जिम प्रकार नैयायिक आदि नै यह मानादहैकि 
घयादि पदार्थो मेँ सू्य॑गत अल्प देशसंयोगरूपी उपाधि का उपनायक ८ लाने वाला ) बनना 
दिग्द्रव्य का स्वभाव है, उसी प्रकार यहभीमानाजा सकता है कि घटादि मेँ सूंगत अल्प- 
देशरसंयोगरूपौ उपाधि का उपनायक ८ लाने वाल्ला ) बनना श्राकाश आदिकादही स्वभाव] 
इस प्रकार मानने पर आकाश आदिसे ही पूवं-पडिचम, दूर आर सनिदहित इत्यादि सम्पन्न हो 
जारयेगे । त्रतिरिक्ता दिग््रव्य की कल्पना की आवश्यकता नहीं “< ! वैशेषिक इत्यादि वादियों ने 








५५२. मूर्तान्तरसंयुक्तसंयोगपरम्परास्यूतैरिव्यादवि 1 वैशेषिक इत्यादि दाशंनिर्को ने जिन 
उपाधियोको दिशा मेँ पूर्वत्व ओर पश्चिमद्य इत्यादि सेदो का निर्वाहक माना हे, वे 
उपाधियो ही अतिखित दिग््व्य कोद्र रूपमे लिए बिना दी मूर्तान्तरसंयुक्तसंयोगादि 
परम्परा सम्बन्ध से उन वस्तुश्रों से--जो परस्व-अरपरत्व, प्राक्सव ओौर पञचिमस्व इत्यादि 
ठउ्यवहारों का विषय है--संबद्ध होकर उपयुक्त व्यवहारो की संपादक मानी जर्यमी । 
अतिरिक्त दिगद्रव्य की करपना की च्रावर्यकृता नदीं । किच, दुसरे प्रकार से भी यँ 


निर्वाह छया जा सकता है । उह प्रकार यह है कि समज्चने वारे के शरीर की आपेच्ता जो 
रर उद्याचद्ध का सच्चिहित रहता है, वही घट का प्राक्टव है | उद्याचल का सन्निदित 
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मेदनिर्वादकस्वाभिमतोपाधिविक्षेषेरेव वा यथायोगं निर्वाहात्‌ । सम्प्रति 

पन्नाकाशमटिपरित्याभेन सत्रन्न सखवञयुमवरटनरूपतब्रसङ्कपारहारायएधक 

दिशृधर्मिकस्पनं पापरक्तयवत्‌ पुण्यपरिक्षयोऽपि भवतीति भयान्मन्दाकिनी- 
मपहाव सरीचिकाचधावनप्‌ । 

ताघन्मात्रोपनेतत्वस्वमावान्यप्रकल्पनात्‌ । 
सिद्धस्य धमिणः कर्प्या तावन्मात्रोपनेत्‌ता ॥ 

यह सिद्धान्त स्थिर किया है कि सूर्घ॑गत अल्पदेशसंयोग को लाकर इतर पदार्थो सै रखते के 
लिये दिगू्‌-नामक अतिरिक्त दव्य की दी कल्पना करना उचित है। यदि वादी ओर प्रतिवादी 
इन दोनी दासा स्वीद्त आकार आदि पदार्थो म सूयगत अल्प संयु्ठस्व इत्यादि को अन्यत्र 
लते जाकर रखने की क्षमता मान ल्ली जाय, तो यह अतिप्रतज्ग होगा कि प्रथिवी मेँ रहने वाल्ते 
गस्थ को जलादि में लाकर र्खनेमेभी आकाश आदि समर्थं हगि ¦ इस अतिप्रसङ्ग क 
परिहार करने के लिये अतिरिक्त दिश्रव्य को मानना चाहिये, तमी यह कहा जा सकता है कि 
दिण््रव्य सू्यैगत अल्पदेशा संयोग इत्यादि को दी अन्यत्र ले जाने मे समर्थं हे, 
इसके अतिरिक्त इतर गन्ध आदि धर्मौ को अन्यतच्रल्े जाकर रखने मे नहीं । त्राकाश् आदि 
के विषय मे यह नदीं क्य जा सकता, क्योकि वे स्वतन्वरूप से सिद्ध है, सूयगत अल्पदेश 
संयोग इत्यादि को अन्यत्रल्े जाकर रखने क लिये उनकी सिद्धि नदीं हृ है | अतः उनके 
विषय मेँ उपयुक्त अतिप्रसंग दोषदहयोमा द्यी] उसको दूर करने के लिये अतिरिक्त दिग््रव्य की 
कल्पना ही भ्रेयस्कर है} वैशेषिक इत्यादि वादियों का यह सिद्धान्त उसी प्रकार परिहिसनीय 
है, जिस प्रकार यह सममकर कि गंगासें स्नान करने प्र पापना के समान पुण्यका मी 
नाशदहोगा; गंगाको छोडकर मरुमरीचिका के पल्ल दौडने वाते कौ वहं दौड परिहसनीय 
होती है, क्योकि सूयंगतं अल्पदेश संयोग इत्यादि को ही अन्यच लाकर रखने का स्वभाव रखने 
वाले दिशा नामक एक प्रथक्‌ द्रव्य की कल्पना करने की अपेक्षा उमय वादियों द्वात स्वीकृत 
आकाश इत्यादि पदार्थो मँ उतने माच कोक्ते जाकर अन्यच रखने के स्वभाव को माननेमें 
ल्लाच्व दै । इस पक्ष मं घमेमात्र की कल्पना करनी पडती है, धर्मी आकाश इत्यादि पदार्थं 
दूसरे प्रमाणो से मी सिद्ध होते ईँ, उनकी कल्पना करने की आवश्यकता नहीं । नैयायिक आदि 
के पश्च में दिशानामक धर्मी तथा उस्म उतने पदाथं को अन्यन्ते जाकर रखने की क्षमता- 
रूपी धमकी मी कल्पना करनी पड़ती है । इससे सिद्ध होता है कि सिद्धान्त पत्त म लाघक 
गुण ओर नैयायिक आदि के पश्च मेँ गौरव दोष है] 





होने का श्र्थं यह हे किं उद्याचलसंयुक्तसंयोग परम्परा मे अनुभरविष्ट देश अल्प हे। 
उदयाचल से दूरम रहने का भी भाव यही है कि उद्याचलसंयुक्तसंयोगपरम्परा में 
पड़े इष देश अधिक्‌ है! इन्द ही उदयाचल सज्चिहितव्व ओर उदयाचल्ल विग्रकरष्टस्व 
केरूपमे मानने पर निर्वाह हो जाता डे; सू्ैगत संयोगं के अस्पीयस्त्व ओर 
भ्रूयस्त्व कोः सक्गिहितस्व ओौर विप्रकृत के रूप मे मानने की चावदयकता नदीं, इस 
निर्वाह में दिशा ओर आकाश आदि की अपेक्षा होती ही नहीं । यह इसकी विशेषता है । 
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अस्तु तर्ाकाशातिरिक्तं दिकूतखम्‌, “पद्यां मृमिदिंशः श्रोत्रात्‌", 

“दिशं श्रोत्रम्‌" इत्यादि परथक्युष्टि्ररयश्रवणादिति चेन्न, अभिमानिदेचतो- 
पाधिसृश्या निर्वाहात्‌, तत्तदेकंपरकरणस्थान्तरि्स्वगंसाकायवच्छेद- 
सृष्टयादिवत्‌, अन्यथा तत्रापि तखान्तरस्वीकारम्रसङ्गात्‌ । घ्रकारादिभिथ 
“न वायुक्रिये पृथगुपदेशात्‌" इत्यधिकरणे प्रथक्‌ सृश्याद्युपदेशवतोऽपि -2 -4 
प्राणस्य वायुविशेषत्यमेवोक्तम्‌ । तद्‌ दिगादीनामपि प्रदशंनाथं मन्तव्यम्‌ | 
यदि च कायं किमपि दिकृतच्छम्‌ , तदा त्सषटेः पूवं संहारात्‌ परतश्च प्रछति- 

“अस्तु तर्हि इत्यादि । प्रश्न-- यद्यपि युक्ति से श्राकाशातिरिक्त दिक्तत्व सिद्ध नदीं हौ 
सकता; तथापि श्रुतिप्रमाण से उसकी पुष्टि होती है । पुरुषसक्त मेँ यह कहा गया है कि-- 
^पद्धयां भूमिर्दिशः श्रोत्रात्‌ । अथ॑-- परम पुरुष के पादं से मूमि तथाश्रोत्र से दिशां 


उत्पन्न दई है । इस प्रकार दिक्तच्व की प्रथक्‌ खृष्टि वताय गई है । किंच, वृहदारण्युक्‌ 


उपनिषत्‌ (३।२।१३) मे कहा गया है कि “दिदं श्रोत्रम्‌" । द्रथं--जीव के भरते समय 
श्रत्रेन्दियदिशामे लीन हो जाती] इस प्रकार दिशा की प्रथक्‌ एष्ट एवं प्रलय का 





निवि 


वर्णन होने से दिकृतस्व प्रथक्‌ सिद्ध दोत्ता है! उत्तर--दिशा कौ खष्टि ओर प्रलयका 
जो वर्णन किया गया है, उसका तास्पयं यहदहै कि दिशा के श्रभिमानी देवता एवं 
उपाधिकी सृष्टि का प्रलय होतादहै। इस प्रकार उन वचनौंका निर्वाह हो जाता है। 
यँ यह दृष्टान्त रूपमे किया जा सकता है कि पुरुषसूक्त के उसी प्रकरण मे अन्तरिश्च 
ओर स्वर्गलोक इत्यादि की सृष्टि वर्णित है, उतने माच्र से श्रन्तरिश्न ओर स्वगं प्रथक्‌ 
तत्व नहीं माने जाते } उन वचनो का तासयं यह माना जाताहै कि जिन उपाधियोंसे 
श्रवच्छ्न ब्रह्माण्ड प्रदेश अन्तरिक्ष एवं स्वगं कहलाता है, उन अवच्छेदकं उपाधियो की 
सृष्टि होती है। यदि रेन माना जायतो प्रथक्‌ तच्च के रूपम अन्तरिक्त भौर स्वर्ग 
को स्वीकार करना होगा, जो धायः असम्भव है} अन्तरिक्त आदि की खष्टि बतलाने 
वाला पुरुषसूक्त का वचन यद है-“नाभ्या आक्तीदन्तरिधं शी्ष्णो नौः समवंतत | 
प्र्थ-- परम पुरुष की नामि से अन्तरिश्च तथा शिर से स्वगंलोक उत्पच्च हुभा | व्रह्मसुञ्चकार 
आदिने शन्‌ वायुक्रिये प्रथगुपदेशात्‌ इस च्धिक्रसण में यह सिद्ध करिया गवाह कि वह 2 
प्राण जिसकी-- ` 

एतस्माज्जायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च। 

खं वायुरव्योतिरपः प्रथिवी विश्वस्य धारिणी ।) 


इस वचन से समष्टि रूपमेँ श्राकाश्चादि त्वौ के साथ अलग खष्टि बतल(दई॑ गई है, 

कोई वायुविशेष ही है, बह अलग अन्य तत्व नहीं है । प्राण का वायुविश्चेषत्व जो बरह्मसुत्रकार 

दारा सिद्ध किया गया है, वह इस तात्य से करि_दिग्‌ इत्यादि मी च्रलग तत्व नीं 

_ ई, यहो मानना दी उचित है । यदि दिकतत्व के रूपं म उत्पन्न होने वाला कोई अन्य पदाथं 
२ 


मान लिया जायतो अनेक दोघ उपस्थितो सकनद ।वेये हें कि ब्रह्माण्ड के अन्द्र 
२३ 


१७८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


मददादितच्वाना^"मावरणत्वावा्ंतवदूरत्वासन्नस्वन्यवस्था न स्यात्‌ । व्यष्टि 
दश्चायां हि दिक्छृष्टिः श्रूयते, प्रकृतिकायेतया प्रादे क्षिकत्वे वा शुद्धस्ख- 
त्रिगुणदेरू््वाधःप्रभतिव्यवस्था न स्यात्‌ । यदि तत्रोपाधिभिरुपितै्ा 
तेस्तेनिरवाहः, तदत्रापि सममिति सिद्ध, न दिकूतच्छान्तरमिति | 

यत्त, प्रमेयसंग्रदे प्रोक्तम्‌-- “गगनस्य दिशां च च्िद्त्करणेन 


दोने बाली इस दिकरखष्टि के पूवे दी प्रकृति ओर महत्‌ इत्यादि तच्च उत्पन्न हो जाते है, 
तथा दिकतत्व का संहार होने के बाद मी वे प्रकृत्यादि तच्च बने रहते दै । ^उउन प्रक्रति 
इस्यादि तच्वोँ के विषय में शाखो मै यह कहा गया है किं कारण तच्ों से कार्य॑तच्च आद्रव 
रहते है, श्र्थात्‌ कायंतत्वो का आवरण कारणतस्व करते है, तथा च प्र्घत्यादि तत्वों 
मँमीदूरी प्टवं सामीप्य इत्यादि व्यवस्था) दिशा को लेकर ही आवरणत्व-मावार्यत्व, 
दूरत्व स्यौर सामीप्य इत्यादि व्यवहार होते है । यदि प्रकृत्यादि तत्वों की स्थिति के समय 
दिशा नदीं होती तो श्यावरणस्व-आवायंत्व, दूरत्व ओर आसन्नत्व अर्थात्‌ सामीप्य इत्यादि 
की व्यवस्था नहीं हो सकती, क्योकि .पंचीकरण के नाद्‌ दोने बाली व्यष्टि-खृष्टि के प्रकरण मे. 
दिशा को खष्टि वणित दै] किच, व्य्टि-खषटि के अन्तगेत यह दिशा प्रक्रति के प्रदेश विशेष 
मही खट हौकर रहेगी | एेसी स्थिति ये यदह च्यवस्था--किं शुद्ध सत्व प्रकृति के ऊपर हे, 
तथा प्रकृति शुद्ध॒सत्व के नीचे है--नदहीं हो सकेगी, क्योकि ग्रकतिकायं दिक्तच्व, ग्रक्ति 
एवं शुद्ध सत्व में पर्हुच दी नदीं सकता । दिकतच्च के बिना "ऊपर-नीचेः टेसी व्यवस्था 
नदीं ह्ये सकेगी । यदि इनदोषोंका परिहार करने के लिये यह कहा जाय कि प्रकृति ओर 
महत्त्व इत्यादि मेँ आवरणत्व-आवार्यत्व, दूरत्व ओर सननिहितत्व इत्यादि की व्यवस्थ! तथा 
प्रकृति एवं शुद्धसत्व मे “ऊपर ओर नीचे की व्यवध्या दिकतस्व के न होने पर 
भी वहोँ विद्यमान उपाधियौं को लेकर अथवा उपहित उन पदार्थो को लेकर संपन्न दहो जाती 
है, तब तो यही फलित हौगा कि अन्यत्र मी उपाधि एवं उपहित आकाद्च आदि सेदही 
वे समी ्यवहार-जो दिकृतत्र से होने बाले है --संपन्न दो सकते है, अतिरिक्त दिकतत्व को 


मानने की कोई आवर्कता दी नदीं । 


“यत्तु इत्यादि । दिकूतच्व के विषय मं जो कना था, वह कह दिया गया । अब 
उन वेष्णवाचार्यो के कथनौं पर विचार किया जाता है जो उप्यक्त सिद्धान्त के विरुद्ध प्रतीत 





५२. आावरणत्व, आवायंत्व, दूरस्व ओर चाखन्नस्व का स्त्ररूप यह है कि प्रकृति इत्यादि उपादान 
कारण सहत्तत्व इत्यादि कायो का आवरण करते रहते है । उसका भाव यही है कि 
कारण त्व खभी दिशश्च मेँ कायं तस्व मे व्यापक रूप से रहते ईहै। कायं तत्व कारण 
तत्वों से आश्चत रहते हँ ! इसका भाव यही है किं कायं तच्व सभी दिशाओं भं चारण तत्व 
का व्याप्य होकर रहते हैँ । प्रकृति इत्यादि कारण तर्यो मेँ कायं त्व की अपेक्ता दिक्कत 
दूरस्व रहता है, तथा महनत्तत्व इत्यादि कायं तच्वो में कारण तत्व की अपेक्ता दिक्कत 
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रूपवत्त्वम्‌" अतश्चा्ुषं सवं सविशेषमेव गृह्यत इति, तेनापि 
पश्चीकृतमृतारन्त्वमात्रं प्रतीयते, न पनः स्थिरप्रिगणित 
चतुर्वि्ञत्यतिरिक्ततसान्तरत्वम्‌ | वरद विष्णुमिभेस्तु-- “द्रव्यश्च 
षडव्रिंशतिविधं सत्वरजस्तमांसि" इत्यादिना दिग््रव्यं परथगेष संख्यातम्‌ , 
“आकराशकारुदिशश्च्ुरिन्द्रियेणः' इति तस्य चाक्षुषत्वमप्युक्तम्‌ । “दिक्षा 
चाक्षुषो प्रस्यत्तपरत्वापरत्वकारण संयो गाश्रयत्वाद्‌ घटवदित्यजुमानेनावगम्यते" 
इति च तत्‌ साधितं च । अत्र पृथक्त्वं भष्यविरुद्रसच्वादिद्रव्यपरिगणनव- 
दन्यपरतया निर्बाह्यमिति | 


होते हँ । प्रमेयसंग्रह मरन्थमें यह का गया हैकि काश श्रौर दिशा मेँ चिघ्रत्करणसे 
रूप है, अत एव वे चक्लुरिन्द्रिय से प्रव्यक्त होते ई । इससे सिद्ध होता है कि चन्ुरिन्द्रियसे 
गृहीत होने बाले सभी पदार्थं सविशेष हो दोने ई; सविशेपर पदाथं ही चज्लुरिन्द्रियसे 
ग्रहीत होते द ! प्रमेयसंग्रह करे इस कथन से वदी सिद्ध दयता है दिक.पदार्थं पञ्चीकृत पञ्चमूतो 
से आरब्य है, यह नदीं कि दिक्‌ परदाथं अच्छी तरद से परिगणित प्राकृत चतुर्विंशति तर्त्वौ से 
ग्रतिसिक्त कोई तत्व है । वरदविष्णु मिश्च ने अपने म्रन्यमे यह कहादै कि द्रभ्य २६ प्रकार 
के है, वे सत्व, रज ओर तम इत्यादि के रूप में परिणत दै, इस प्रकार गिनते हुए उन्दने दिक्‌ 
पदार्थंको मी च्रलग गिना है, तथा उन्होने आकाश, काल ओर दिक्‌ चद्वुरिन्द्रिय से णीत 
होते है, ठेसा कहकर दिकतस्व को चष्षुरिन्द्रिय वेद्य साना है । उर्दोने दिया ओर काल 
को चक्षुरिन्द्िय वेद्य सिद्ध करने के किये एक अनुमान उपस्थित किया है । वह यद है किंदिद्ा 
ओर काल चद्कुरिन्द्िय से शीत होते है, क्योकि प्रत्यक्च होने वाले परत्व एवं च्परत्वका 
कारण बनने वाले काल पिण्डसंयोग एवं दिक्‌ पिण्डसंयोग के वे आश्रय दै] जिस प्रकार 
दूर एवं समीप मे रहने बाला घट तथा व्येष्ठ॒ एवं कनिष्ठ पुरष दिकृङ्केत परत्वापरत्व एवं 
कालकत परत्वापरत्व का जो प्रत्यक्ष है --कारण बनने वाल्ते दिक्‌-वर-संयोग तथा काल पिण्ड- 
संयोग का आश्रय होने से प्रत्यश्न है, उसी प्रकार दिक्‌ ओर काल भी प्रत्यक्ष है । इस प्रकार 
अनुमान के द्वारा उन्न दिक ओर काल को प्रसयश्च सिदध किया है । इससे प्रतीत दोता दै कि 
उन्दने दिशा को प्रथक्‌ द्रव्य माना है । इस सम्बन्ध मे हमे यह कना है कि उन्होने मतान्तर 
के अनुसार दिक्तत्व को अलग द्रव्य माना है; विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त के अनुसार नदीं । 
उन्होने सत्व, रज ओर तम को भी अलग अलग द्रव्य मानकर गणना की है | यह गणना 
श्रीभाष्य आदि मन्थो से विरद है, क्योकि श्रीभाष्य के स्वनानुपपत्यधिकरण मेँ सत्व, रज्‌ अर 
तम के द्रव्यत्व का खण्डन कर गुणत्वको ही. सिक्या गया है। इसलिये यह मानना 


पड़ता इ क्र परौबरदतिष्णु मिश्र का वह कथन--जो सत्व, रज अरर तम को द्रव्य मानकर 








खामीप्य रहता हे ! यदी आसन्रस्व हे 1 दिखा के विना इन जावरणत्व, आवार्यत्व, 
दुरस्व ओर आसच्रत्व की ध्यवस्था नहीं हो सकतीं । 


- ^ -/१ 
) - (-2 


१८० स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रग्यपस्च्छिदः 
( पच्छीकरणादिविषये विचारः ) 
तदेतद्‌ बरह्माण्डप्रभृति स्तम्बपयन्तं सर्वमपि पश्चभूतारमकम्‌, 
पश्चीकरणादिवचनात्‌ । “तासां त्रिक्रेतं तिवृतमेकैकां करवाणि" इत्युप- 
लक्तणं समानप्रकरणेरुपनृहणेध तथाऽध्यवसायात्‌। भूयसा तु रोकिकपरीक्षका- 
गमन्यवहाराः । तथा च घत्रमू--“वेशेप्यात्त्‌ तद्वादस्तद्वादः" इति, 
“यात्मका भूयस्त्वात्‌” इति च । एवं पथ्वीकरणमप्युपलक्तणमेव, 


कहा गया है, मतान्त< के अनुसार हौ कहा गया है । वेसे उन्दने दिक्‌ को जो अलग द्रव्य 
मानकर गिनाहै, वह मी मतान्तरके ही अनुसार है। इससे दिक्‌ का प्रथक्‌ द्रव्यल 
सिद्ध नहीं होगा । 

( पञ्चीकरण आदि के विषय में नणय ) 


(तदेतत्‌? इस्यादि ! ब्रह्माण्ड से लेकर स्तम्बपर्त ८ स्तम्ब एक क्षुद्र तृण होता है ) यह 
सम्पूणं प्रपञ्च पञ्चभूता से उत्पत है, क्योकि शस्व मे पञ्चीकरण आदिका वर्णन किया 
गया है उपनिषद्‌ म “तासां चिरतं त्रि्तमेकैकां करवाणि? कह कर्‌ च्रिच्र्करण का वणन 
किया गया हे । पृथ्वी, जल ओर तेज इन तीनों तत्वों के परस्पर मिश्रण को चिदरत्करण कहा 
जाता है] यह त्रिचर्करण पञ्चीकरण का प्रदशशंक है, क्योकि पञ्च महामूतों मे मिश्रणमी 
प्रामाणिक है । तैत्तिरीय सँ “तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः संभृतः” इस खषटि-प्रकरण के 
वचनं से पञ्चभूतों की सषि कही गई है } सष्ठ प्रकरण का प्रतिपादन करने के जिय प्रवतत 
उपवरंहण अर्थात्‌ इतिहास ओर पुराणों मे पञ्च महामूतो की सृष्टि ओर उनका मिश्रण वर्णित 
है, वह मानने योग्य है। इससे सिद्ध होता दकि पञ्चीकरण मी प्रामाणिक है, उपनिषद्‌ 
मे वर्भित त्रिघृत्करण पञ्चीकरण का प्रदर्शक है 1 प्रश्न - यटि ब्रह्माण्ड से लेकर सभी पदां 
पञ्चभूतात्मक ई, सो “यह प्रथिवौ है, यह जल है * एसा व्यवस्थित व्यवहार कैसे ह्य सकता 
है, प्रथिव्यादि तत्व पञ्चभूतास्मक होने पर मी क्यो जलादि नहीं के जाते १ उत्तर--लिसमें 
जो तत्व अधिक मात्रा मे रहता है, उसका व्यवहार उसीको ज्ेकर होता है| प्रथिवी में 
प्रथिवी का अर्घाश है, इतर ग्रर्थाश इतर भूतों के चार अष्टमाशो से सम्पन्न होते द] इस 
प्रकार इतर मूतांशो से प्रथिवी का ग्रंश अधिक है; अतः वह प्रथिवी कहलाती है । इसी 
प्रकार जलादि के विषय मे मी समभना चाहिये] यह अर्थं ब्रहम मे “वेशेष्यातु 
तद्वादस्तद्वादः”, “श्यास्मकल्वात्‌_मूयस्त्वातु? इन सूं मे वधित दै) इनका श्म यह है 

“रि तत्तत्‌ मूती तत्तत्‌ भूतो मे प्रथिवी इत्यादि का श्रंश अधिक दने से उनका प्रथिवी इत्यादि के रूपें 
व्वहार होता है। जल शब्द से इतर मूतांशौं से युक्त जल कहा जाता है, इस प्रकार सभी 
पदार्थ पृथिवी, जल ओर तेज इन तीनों भूतो से बनने के कारण त्रयात्मक है । शरीर म रक्त 
इत्यादि अधिक हयेने से उनके उ्पादकों मँ जलांश अधिक है, अतः जलशब्द्‌ से भूतान्तर 
संखष्ट जल ही कहा जाता है । यह पञ्चीकरण अन्यान्य तच्वौ के संमिश्चण का उपलक्षण है, 
अर्थात्‌ प्रदर्शक है] विष्ुपुसण म मगवान्‌ श्रीपराशर ने “नानावीर्या? इत्यादि श्लोकों ` 


प्रथमः |] भाषानुवादसदितम्‌ १८१ 


नानावीयाः प्रथग्भूतास्ततस्ते संहति विना । 
नाशक्नुबन्‌ प्रजाः स्रष्टुमसमागम्य कृरस्नजञः ॥ 


समेत्यान्योन्यसंयोगं परस्परसमाश्रयाः | 
एकसघातलक्ञास्त संप्राप्येक्यमशोपतः ॥ 


महदाचा विशेषान्ता द्यण्डञुत्पादयन्ति ते। 
इति भगवत्पराशरवचनात्‌ । तथा श्रीमद्धीताभाष्ये--“महाभूतान्यदङ्ारो 
बुद्धिरव्यक्तमेव चेति रेत्रारम्भक्द्रव्याणि" इत्यादिकमुक्तला “प्रकरस्यादि- 
पृथिच्यन्तद्रग्यारन्धमिन्दरियाभ्रयम्‌ तमिच्छोदेपखखदुःखविकारिभृतसंघातरूपं 
चेतनसुखदुःखोपभोगाधारत्वप्रयोजन केत्रमिल्युक्तं भवति' इत्युक्तम्‌ । 
तदेवमष्ट्रव्योषादानानि शरीराणि । इन्द्रियाणि त॒ शरीराधितानि द्रव्यान्त- 
राणि, “इन्द्रियाणि दशैकं च पश्च चेन्द्रियगोचरा इति क्षेत्राधितानि 
तानि" इति बिभजनात्‌ , “इ न्द्रियाध्रयमभू तम्‌” इत्युपमहाराच । एतेन 

तन्मात्राणां पूर्वोक्ता निःशेषपरिणामपक्षः परिगुदीत ३व छच्यते । 


दवारा यदी व्यक्त करिया है कि प्रथिवी से लेकर महत्तच्च पयंन्त जितने तत्व दहै, वे विभिन्न 
स्वभाव वातले है, जल का स्वभाव द्रवत्व है, प्रथिवी का स्वमाव काटिन्य है, इत्यादि। इस 
कार विभिन्न शक्तिसंपन्न वे तस्व परस्पर मे पूर्णस्पसे एेक्यके विना प्रनाकी खष्टि 
करने मेँ असमर्थ रहते दै । महत्त्व से लेकर प्रथिवी तत्व पयन्त ये समी तत्व एक संघात 
अर्थात्‌ बह्याण्ड के निर्माण कोदलेक्यमे रखते हुए परस्पर संयोग को प्रत्त हुए, एक दूसरे के 
आभ्ित हो, पूर्णं रूपर से ठेक्य के प्रासकर उपयुक्त तस्व ब्रह्माण्ड का निर्माण करते दै} इस 
वचन से महत्तच्च, अहंकारतच्व शरोर पञ्चमदाभूत इन सात त्खांका परस्पर समिश्रण सिद्ध 
होता है । श्रीमद्धगवद्रीता के वचन से प्रकृति, महत्त्व, अहंकार, पञ्चमहाभूत इन आठ तत्त्वो 
का परस्पर संमिश्रण सिद्ध होता है। गीतामाष्य मं “"महाम॒तान्यदङ्कारो बदिरव्यक्तमेव" 
इस योदश अध्याय्‌ के दलोक के व्याख्यामें यह कटा.गया दहै. कि पञ्चमहामूत, अहंकार, 
महत्तस्व ओर प्रकतिये शरीरके उस्पादकद्रव्यदहं। इस प्रकार प्रारम्भ करके आगे यह्‌ 
कटा गया है कि शरीरथक्रति से लेकर प्रथिवीपय॑न्त आठ त्वो से उत्यन्न है, तथा इद्धि 
का आश्रय है ¦ शीर इच्छा-देष, सुख ओर दुख इन विकारोंका कारणे, तथा मूर्तो के 
संघातसे बना है) चेतन के सुख ओर दुभ्ख का आधार बनकर यह शरीर हो कामें 
आता है, यही शरीर का प्रयोजन है, रसा गीतामाष्य में कहा गया है) इसभ्च 
सिद्ध होता है कि परति, महान्‌, अहंकार ओर पञ्चमहाभृत इन आठ उपादान कार्णोसे 
शरीर उत्पन्न होता है, तथायेदी आर उपादान कारण शरीर के रूपर्मे परिणत होते ई। 
इन्द्रियं रीर का आश्रय जिकर रहने वाले अन्य द्रष्य है, वे शरीर नदीं मानी जातीं, क्योकि 
गीतामाष्यमें इस प्रकार विभाग किया गयादै किं ग्यारह ओर पोच इन्दि ह्य 


१८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


( जात्िसङ्करदोषस्य निराकरणमवयविखण्डनच् ) 
नन्वेकस्यानेकद्रन्योपादानक्त्वे जातिसङ्करः स्यात्‌, न स्यात्‌, 
अवयविनोऽस्माभिरनमभ्युपगमात्‌ । बुद्धिशब्दसंख्यापरिमाणदेशकाल- 


विषय शरीर का आश्चय ज्ेकर रहने वाले तच्च ह । वहीं पर उपसंहार मे यह भी कहा गया 
दै किं शरीर इन्द्रियों का आश्रय है। अतः. गीताभाष्य म तन्मात्रो को शरीर का 
उपादान कारण नदी मानागयादहै। इससे प्रतीत होता है किस्वामी रामानुज ने 
मी इसी पक्चकोभानाद्ैकि तन्मात्र पृणंर्प सें भूतो के रूपमे परिणत होते है। 


( जाति संकर दोष का निराकरण एवं अव्रयविव्ाद्‌ का खण्डन ) 


(ननु? इत्यादि । यँ पर नैयायिक इत्यादि वादी गण यह पूर्वं पश्च रखते हँ कि शरीर 
इत्यादि द्रव्य यदि पञ्चभूतों से उत्पन्न ई, तथा पञ्चभूत इनके उपादान कारण ई, तो प्रथिव्यादि 
रूपी उपादान कारणौं से उत्पन्न होने के कारण शरीर इत्यादि मे प्रथिवीत्व इत्यादि जातियों 
अव्य र्हैगणी; किच उनको लेकर संकर दोष भी उपस्थित होगा ] संकर द|घ उन जातियों सें 
माना जाता हैः जो जाति एक दूसरे को द्धो डकर विभिन्न व्यक्तियों मे रहती है, तथा कीं कीं पर 
प्क व्यक्ति में मी रहने लगती है) प्रथिवीत्व इत्यादि जातियों परथिवी इत्यादि पदार्थौ मे एक 
दूसरे को छोडकर रदती दै, तथा शरीर इत्यादि पाञ्चभौतिक पदार्थो मे प्रथिवीत्व इत्यादि 
पोँचों जातियों रहती ई । अतः इनमें संकर दोष आ जाता है, संकर दौप्र का परिहार करनेके 
लिये यदी मानना होगाकि इनमे एकी जाति दहै, अन्य चासो जातियों नहीं] पेता 
मानना मी उचित नदीं प्रतीत होता; क्योकि ये पोँचों जातियों मानी जाती है । इस पूर्वपक्ष का 
समाधान यह है कि इन जातियों के। लेकर संकर दोष नदीं द्योता) यदि दम यह मानकं 
पञ्चभूतों से शरीरनामक एक अवयविद्रव्य उत्पन्न द्यैता है, ठव उस एक अवयवी द्रव्य मे इन 
पाचों जातियों का समावेश होते से संकर दोष अवश्य होगा } परन्तु हम अवयवी द्रव्य को 
नदीं मानते, न ती यदी मानते दै कि अनेक अवयव द्रव्यो से अवयवी नामक एक नूतन द्रव्य 
उत्पन्न होता है } हन यह मानते है; अवयव ही विल्लण अवस्था को प्राप्त कर अवयवी कहलाते 
है; अवयवो से अतिरिक्त अवयची नहीं होता । इस सिद्धान्त के श्रनुसार यदी मानना पड़ता 
है किं विलक्षण अवस्था को प्रास्त करके ही पंचमूत शरीर बन जाते ह । प॑चभूतो का समुदाय 

धी शरीर है । उन उन भूरतांश्चो में वही जातियों रहती दै, उनका किसी एक वस्तु मे समावेश 
नहीं होता । जिस अवयवी म समाविष्ट होने की कल्पना कीं जाती है, वह है दही नहीं । अतः 
प्रथिवीस्वादि जातियों म संकर दोष नहीं होता । प्रहन--अवप्रव द्रव्य इत्यादि कारण बनने 
वाले पदार्थं ही विलक्षण च्रवस्था को प्राप्तकर कायं बन जाते ई, मवयवी नामक नूतन द्रव्य 
की उत्पत्ति नदीं होती है; यह उक्ति समीचीन नदी, क्योकि अवयवो से व्यतिरिक्त 
अवयवी द्रव्यको माननाही हयोगा। कारण च्रौर कायं के विय मे बुद्धि, शब्द्‌; 
संख्या, परिमाण, देक्ष; काल ओर कार्यं इत्यादि को लेकर मेद्‌ रहता है, तथा कारण अवयव 
ओर कायं अवयवी मे येद सिद्ध दहोताहै। भाव यह है किं कारण जनने बाला तन्तु 
. तन्तु, तथा कायं बनने बाला वस्त्र वस्व सभम्हाजातादहै। इस प्रकार इनम बुद्धिमेद 


ह \ 
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कायाीदिमेदस्यावयव्पारम्भकतया मवरटभिमतावस्थान्तरमत्रेण निर्वाहात्‌, 
अन्यथा रार्यादष्वपि द्रव्यान्तरकल्पनाग्रषषङ्गात्‌ । 


है। तम्तुका तन्व शब्द से व्यव्हार होता दहै, तथा वस्र वस्त्र शब्द से व्यवहूत होता 
है, इस प्रकार इनके वाचक शब्द सिन्न-भिन्न होते है! तन्तु उनेक रै, वस्त्र एक दहै) 
इस प्रकार इनमे संख्या मेद है) तन्तु ओर वस्रनका परिमाण मी भिन्न-मिन्न है। तन्तु 
ल्प देशा मे रहता है, वस्र अधिक देशम है इस प्रकार इनमे देश्च येद मी है) तन्तु 
पूवंकाल मेँ रहता है, ओर वस्र उच्रकालमे । इस प्रकार इनमे काल मेद भीहै) तन्तुसे 
जोकाम होता है, वह व्रसे नदीं होता, तथाच वस्रसे श्मावरणादि जो कायं होते 
है, वे तन्तु से नहीं होते, इस प्रकार इनमे कार्यभेद है! तन्तु वठैलाकार होता, तो 
वस्र चतुरस्वाकार होता है) इस प्रकार इनम आकार मेददहै। इन विभिन्न मेदोसे 
तन्तु ओर च्छ्म भेद सिद्ध दहता है। इससे मानना पड़ता हैक तन्तुर से वलन नामक 
नूतन अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता दहै! यदि कारण अर कायं एकी पदाथंहो, तो इन 
भेदो का निर्वाह कैसे होगा १ उत्तर-- तन्त ही वष्र है, परस्पर मेँ च्रातान-वितानसूपी विलक्षण 
संयोग को प्राक्त कर तन्त ही वस्र कहलाता है, अतः उपयुक्त संयोग दही तन्तं की' विलक्षण 
वस्था है } नेयायिकोंने इस तन्त संयोगको पट का उसादकं असमवायिकारण माना 
है । हम वेदान्ती उसे श्रसमवायिकारण नहीं मानते, किन्तु उस विलक्षण संयोग से युक्त 
तन्तुओं को पट मानते है । तन्तुओं मेँ प्रारम्म मे एक अवस्था रहती है, बाद मेँ संयोग रूपी 
दूसरी गवस्था होती है, जिघे नैयायिको ने पटोत्पादक असमवायिकारण माना है! इस प्रकार 
दूसरी अवस्था प्राशने के कारण ही तन्तुश्रों में बुद्धिमेद श्रौर शब्दभेद इत्यादि उपयुक्त 
सभी सेद्‌ हआ करते द। इस प्रकार बुद्धिमेद इत्यादि का निर्वाह द्यौ जाता है । भाव यहहै 
किं नैयायिको द्वारा असमवायिकारणके रूपमे स्वीकृत संयोग से युक्त तन्तुच्रोँ मे बुद्धि 
मेद इत्यादि उत्पन्न हो जाते है, इसलिये अवयवातिरिक्त अवयवी की कल्पना श्रप्रमाणिक है | 
उभयवादिसिद्ध संयोग से निर्वाह दोन पर अतिरिक्त पदाथं की कल्पना करना अनुचित है । 
यदि इसे-- विलक्षण अवस्था के कारण विल्लच्षण व्यवहार होते ई -- यह न मानकर नैयायिक 
अवयवन्यतिरिक्त अवयवी द्रव्य की कल्पना करे, तो धान्य-राशि.वन-सेना शरोर पत्र-तारङ्क इत्यादि 
स्थल मेँ दूसरे द्रव्य की मी कल्पना करनी होगी । अनेक घान्य के एकच होने पर धान्य-राशि 
होती है, वह नेयायिकों को यह मानना होगा कि धारररूप अनेक अवयवो से दूसरा 
राशिनामक श्वयवी द्रव्य उत्पन्न द्योता है; परन्तु नैयायिक वहाँ अवयवी द्रव्य की उत्पत्ति 
नही मानते ई, ठेसा कयो १ जसे अनेक बृश्वौ के एक होने पर वन कहा जाता है ] उसरी प्रकार 
यँ मी ब्रक्ष ओर वन रेसा बुद्धिमेद्‌ है! अतः यद्य पर भी नैयायिको को यदी मानना 
उचित होगा कि दृक्ष से वन नामक अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता है } जे श्रनेक सैनिकों के एकत्र 
होने पर स्तेना" एेसा व्यवहार क्रिया है, वैसे ही यँ पर मी नैवायिकों को यदी मानना होमा 
कि सैनिकों से सेनानामक अवयवी द्रव्य उत्पन्न होता है! किंच, एक दी तालपत्र. को विलक्षण 
खूप से मोड्ने पर वहं तालपत्र तागङ्क भूषण चन जाता है। जिस प्रकार मोड़ने के पूवं 
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गुरुत्वादिकार्यादशंनादिनिर्वाहपरिक्लेशात्‌, प्रथग्दश्चापतनदशंनेनावयव- 

गुरुसवस्य)प्रतिबन्धात्‌ , अवयविगुरुत्वभ्रतिवन्धे तु द्वयणुकम्रभतेः स्बस्यापतन- 
¢ 

्रङ्गात्‌, परमाणुयुरुत्वैरेव स्त्र पतने घटादेः सान्तात्‌ परमाण्वारब्धत्वामावेन 


तालपच्र तथा मोडने के पश्चात्‌ वहं तायङ्क का जाता है, वैसे ही वरहो शब्दभेद ओर बुद्धि- 
मेद इत्यादि के कारण नैयायिको को तालपच से तारङ्कनामक दूसरे द्रव्य की उत्पत्ति 
अवश्य माननी होगी । परन्तु इन स्थलों मे वे अवयवि द्रव्य की उत्पत्ति नहीं मानते। यदि 
उनसे यह पृच्छा जाय कि वे एसा क्यों मानते दहै, तो वे इसका समुचित उत्तर नदीं दे सकते | 
इस प्रकार अवयव-द्वयसंयोगरूपी असमवायिकारण के न होने से पत्तताच््क मे अवयवी की 
उत्पति नहीं मानी जा सकती । 

किंच, यदि श्रवयवोँ से व्यतिरिक्त अवयवी द्रव्य माना जाय, तो वक्ष्यमाण दोष 
उपस्थित दोते है । नेयाथिकों ने यह माना है कि अवयवो से अवयवी उन्न देता है, एवं 
्रवयवों मे वद्यमान गुणों से अवयवी में वैसे गुण मी उत्यन्न होते है} जह अनेक अवयवो से 
सुदीर्घं कनकश्ङ्घल्ला निमित होती है, वद्य नैयायिको को यह अवश्य मानना ह्येगा किं उन 
अवयवो में विद्यमान गुर्वो से अवयवी कनकश्द्धला मेँ गुरुत्व उतपन्न होता है । कनकश्रद्भला 
बन जाने के बाद्‌ यह मानना होगा कि वँ च्रवयवोँमे मी गुरस्व दहै, तथा कनकश्ङ्खला 
म मी गुख्त्व है; अतः यह मानना होगा कि सम्पूर्णं अवयवो मै जितना रुरत्व है, उतना 
गुखत्व कनकश्ङ्गला मे भीदहै। कनकश्चङ्खला बनने के पूवं सम्पूणं अवयवो को तौलने पर 
जितना गुर्त्व निश्चित होता है, उतना ही अवयवो से कनक्श््ुला का निर्माण करने पर 
मी गुरुत्व विदित होता है। नैयायिको के मतानुसार कनकश्ह्धुला को तौलने पर द्विगुण 
गुखत्व का अनुमव होना चाहिये । क्योकि वद्य अवयवो मे मी गुरुत्व है, तथा कनकश्द्भला 
ममी वैसा ही गुष्त्व है वर्य अवयव श्रौर कनकश््खला दोनों विद्यमान रहै, अतः 
द्विगुण गुरुत्व होना चाहिये, तथा उस द्विगुण गुरुत्व से सम्पन्न होने वाली पतनक्रिया 
मे मी आधिक्य दोना चाद्ये, परन्तु वैसा होता नहीं| श्रवयवों से जितनी पतन 
क्रिया होती है, उतनी ही पतन्‌ क्रिया कनक्श्ृद्धला के गुश्त्वसे मी होती है । एेसा क्यो? 
नेयायिकों के अनुसार कनकश्यङ्कला के बन जाने पर वह कनकछङ्खला-द्रव्य तथा. उसका 
अवयव-द्रव्य दोनों वि्यमान है, तथा दोनो का. गुरुत्व मी विद्यमान है.। एसी स्थिति में दोनो 
गुरत्वों से अधिक पतनक्रिया मी होनी चाहिये, पर्छ वदँ अधिक्‌ पतनक्रिया दयौ ती हुई दिखा 
नहीं देती, णेसा क्यो १ इस प्रकार का प्रन उपस्थित होने पर नैयायिक समाधान करने 
के लिये तथा अधिक पतनक्रिया के अमाव का निर्वाह करने के लिये उद्यत होते हैः 
तो मी निर्वाह नद्य दहोता। वे कहते दै कि शरवयवगुरुत्व श्रौर अवयविगुरुत्व इन दोनों सं 
कोई एक प्रतिबद्ध हो जाता है, इसलिये वह॒ पतनक्रिया को उन्न नदीं करता है; अतः 
अधिक पतनक्रिया एवं अधिक णत्व का अनुभव नहीं होता है । यही पर यइ प्रश्न उपस्थित 
ह्येता है, कि क्या अवयव रुसत्व प्रतिबद्ध होने से पतनक्रिया को उत्पन्न नदीं करता १ अथवा 
प्रवयवगुखत्व प्रतिबद्ध होने के कारण पतनक्रिया को उत्पन्न न्दीकरता १ ये दोनो दी पक्ष 
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तत्पत्तने तद्गुशृतखस्यासमवायित्वायामात्‌ । संयोगाभाव दीर्षेक- 
तन्तुसं वतं नज नितेषु चन्त्वतिरिक्तन्यवदहारभङ्धभ्रसङ्कत्‌ , दितीय- 


असमीचीन है; यदि अक्यव गुरस्व प्रतिबद्ध होता, सो इक्च इत्यादि अवयवी के निश्चल 
रहने पर मी शाखा ओर फल इत्यादि का जो पतन होता है, वह नदीं द्येना चाहिये) 
शाखा एवं फल इत्यादि से गुस्त् होनेके कारण ही उनका पतन द्योता है; यदि अवयव 
गुरुत्व प्रतिबद्ध ॒हःता, तो उनका पतन नदीं हो सकता, परन्तु होता है । इससे सिद्ध होता है 
किं अवयव गुरुत्व प्रतिबद्ध नहीं है! यदि अवयविगुरख प्रतिबद्ध द्ये, तो इचणुक इत्यादि 
सभी अवयवियों का पतन नहीं होना चाहिये, क्योकि उनका गुरत्व पतिवद्ध है, अत एव वह 
पतनक्रिया को उत्पन्न नदीं कर सकता; परन्तु द्वयणुक् इत्यादि समी त्रवयवियों का पतन 
होता है। इससे सिद्ध दहोता है कि अवव्रविगुर्त्व प्रतिबद्ध नहीं है} यहाँ पर यदि नैयायिक 
यह समाधान करें करि परमाणुश्चों से विद्यमान गुश्त्व से दयणुक इत्यादि समी अवयविर्यो का 
पतन होना है, तो उनका यड कथन ठीक नहीं; क्योकि उनके श्चनुमार यदि परमाणु गुखत्व के 
असमवायिकरारण वनने पर ही उससे उन द्वण॒क वयवियों का पतन दौ सकता है, अन्यथा 
घट आदि मँ द्येन वाली पतनच्छिया का अस्मवाचिकारण परमाणु-गुर्त्व नहीं हो सकता; क्योकि 
घट आदि साक्तात्‌ परमाणु से उघ्यन्न नदीं है} नैयायिको के अनुसार घ्रट इत्यादि में होने 
वाली पततनक्रिया असमवायिकारण घट इत्यादि मेँ रहने वाले गुख्त्व अथवा घट के अवयवो मँ 
विद्यमान गम्त्वसे ही हो सकती दै, पर्माणुगत गुरुत्व से नदीं; क्योकि परमाणुं से साक्षात्‌ 
घट आदि उत्पन्न नहीं होते दै। इससे सिदध होता हैकि परमाणुयुख्स्वोंसे घट श्रादिका 
पतन नदीं हो सकता हे, घटादिगत गुरुत्व से ही चटादि का पतन हौ सक्ता है; एतदर्थं मानना 
पटतां है कि अवथविगत गुख्त्व प्रतिबद्ध नहीं ह्येता है । इस विवेचन से स्पष्ट हो जातादहैकि 
अवयवशुख्त्व ओर अवयविशुख्त्व दोना म से कोद भी प्रतिबद्ध नहीं है, पेक्ती 
स्थिति मे यैयाधिकों के सामने यह विकट भरद उपस्थित होता है कि षट श्रादिकौ 
तौलते समय अवयवशुखत्व ओर अवयविगुख्त्व से श्रधिक पतनक्रिया क्यो नही 
होती, तथा च अधिक गुरुत्व का अनुभव क्यों नहीं होता १ इसका उत्तर श्रसंभवहै। 
रिच, दीर्घं एक तन्तु के आतान-वितानौ से ( बनने से) व्र बनता है) बर्हो 
अनेक तन्ुभीं का संयोग नहीं है, जिसे नैयायिकी ने पट का श्रसमवायिकारण माना है| 
नैयायिको के अनुसार वर्षं असमवायिकारण के न होने से वस्र उत्पन्न नहीं होगा, परंतु वहौँ 
व्र का व्यवहार होता है; यह व्यवहार नैयायिकमत मँ नहीं हौ सकेगा} वेदान्तीके मतरे 
विलक्षण संयोग ने पाने वाले तन्तु ही वख ह । अतः वर्हौँ वच्नव्यवहार वेदान्तिमत मेँ उपपन्न 
है। किंच, दीं वख का निर्माण जँ हता है, व्हा पर यदह प्रश्न उपस्थित होता 
हे कि वँ एक तस्तुसे दुसरे तन्तु का संयोग होने पर दौ चन्तु वाला वछ्र, एवं तीसरे 
तच्छ का संयोग होने पर तीन तन्तु वाला वल्ल, तथा च्न्त्य तन्तु के पहले काम 
मे श्मासे बाह्लि उपान्त्य तन्तु के संयोग तक एक-एक उतना तन्तु वाल्ला वसन 
उत्पन्न होता है या नहीं दोनो दी पक्त शअसमीचीन द! यदि- द्वितीय तन्तु संयोग से 
४ 
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तन्तुप्रथत्युपान्त्यतन्तुपयेन्तपटधियो विभज्यमानतन्तुव्य तिरिक्ततन्तुगतपट- 
धियश्चाविशेषात्‌, द्मारभ्यारम्मवादेऽपि प्रथम द्धितीयतन्स्वपगमे 
द्वितन्तुका दिद्रन्यावस्थानभ्युपगमात्‌ । घटादिषु चारम्भकभागानुपरम्भेन 


लेकर प्रत्येक तन्तु का संयोग होने पर उतने-उतने तन्तु वाले व्र उत्पन्न हौ, तो 
अनेक सहख वस्नं की उपलब्धि ह्येनी चाहिए, परन्तु णेसा होता नहींदहै;ः इसमे क्या 
कारण है १ यदि नैयायिक यह कै किं तीन तन्तु वाले वस्र के उत्पन्न होने पर दो 

तन्ठ॒ वाल्ला वख नष्ट होजातादहै, तथा चार तन्तु वाल्ले वस्र के उत्पन्न होने पर तीन तन्तु 
वाला वस्र नष्ट हो जाता है, इत्यादि } इससे सिदध होता है कि अनेक सदख वस्नो की उपलग्धि 
नदीं होती । अतः नैयायिको का यह उत्तर ठीक नहींहे, क्योकिं नाशकाकारणन होने पर 
मी नाद मानना उचित नदीं, निक नाश नदीं हो सकता; इसलिये उपर्युक्त यह 
दोष-कि दीघं वख के निर्माण के समय द्वितीय तन्तु संमोगसे ज्ेकर श्रागे-भागे 
प्रत्येक तन्तु संयोग होते समय यदि दो तस्तु वाल्ला ओर तीन तन्तु वाल्ला व्र रेसे अनेक 
वस्र उत्पन्न होते रहै, तो अनेक वस्नो की उपलन्धि होनी दी चाहिए, क्यो नहीं होती- यह 
असमाषेय है | यदि इस दोष से बन्चते के लिये यह द्वितीय प्च -कि वँ दो तन्तु वाला 
वख इत्यादि उत्पन्न नहीं ह्येते--मान लिया जाय, तौ यह दोष उपस्थित होता है कि 
अन्तिम तन्तु संयोग के पूवं इतर तन्तुश्रों का संयोग हो जाने पर जो वल््र-बुद्ध प्रतीत होती 
रही वह भ्रम मार सिदध होगी  भ्रमत्व को स्वीकार कर इष्टापत्ति मानना उचित नहीं, क्योकि 
लम्बे व्र मेँ एक अथवा दो तच्छ्रो को हटाने पर नैयायिको के अनुसार तन्तुरूपी 
समवायिकारण का नाच होने पर बह ल्लम्बा वख्नमी नष्ट हौ जायगा । एेसी स्थिति 
म एक दौ तन्तुं के नष्ट होने पर मी होने वाली बस््र-बुद्धि को रम ही मानना होगा । वर्ह 
पर मी इष्टापत्ति मानना उचित नही; नैयायिको नेप्क दो तन्वुश्रों के हटानेपरमी होने 
वाली वस््र-बुद्धि को यथाथं सिद्ध करने के लिए वर्यौ खण्ड व्र की उत्पत्ति मानी 
है) एेसी स्थिति मै प्रत्येक तन्तु कासंघोग हो जानेके बाद्‌ होने वाती वख्र-बुदधि को 
भी यथायथं सिद्ध करने के लिये यहो दो तन्तु बाल्ते अनेक वघ्नं की उत्पत्ति माननी 
होगी | प्रत्येक तन्तु का संयोग हदो जने पर होने वाली वघ्र-बुद्धि, तथा दीं 
वस्मे एकदो तन्वुकाो इटनेके बाद भी होने बाली वख्न-बुद्धि मै कोई अन्तर नहीं| 
उत्तर बुद्धि को यथाथं सिद्ध करने के किये खण्ड वल्ल की उत्पत्ति मानने बाले 
नेयायिकौं को अन्तिम तन्तु-संयोगके पूर्वौ इतर तन्वुओं का संयोग होते समय दोन 
वाली वस्त्रप्रतीतिको भी यथाथ सिद्ध करने के लिये वहौँभी दो तन्तु वाले एवं तीन तन्तु 
वाल्ते इत्यादि व्रां कौ उत्पत्ति माननी चाहिए । इस प्रकार अनेक वस्नो की उत्पत्ति माननी 
होगी । एेसी परिस्थिति म यह प्रबन उठता है किं उन अनेक वस्व का दर्यान क्यो नहींह्ोता १ 
यदि इस प्रश्नका उत्तर देने के लिये नैयायिक यह समाधान उपस्थित करं कि पहले 
दो तन्वश्मो से दौ तन्तु वाला वस्र उत्पन्न होता है, अनन्तर यह दो तन्वु वाल्ला वस्र पुनः एक 
तन्तु से मिलकर उस वलन को उत्पन्न करता है, जिसे हम तीन तन्तु वाल्ला वख कह सक्ते है, 


| भाषानुवादसदितम्‌ १८७ 


यथेष्टमागान्हत्वात्‌, उपलम्मभरुतिस्यां बाधितस्वाच्च । अतोऽवयन्य- 
नभ्युगमान्न जातिसङ्करः । 


परन्तु उस वस्र का श्रवयव दो तन्तु वाला वस्र ओर एक तन्तु है । पश्चात्‌ वह वस्र एक तस्तु 
से मिलकर एक वस्र कौ उत्पन्न करता है, जिसका पूर्वोक्त वस्र ओौर तन्तु अवयव ई ! इस 
प्रकार एक एक वस्र अन्यय्य तन्तुओं से मिल्लकर आगे रेसे व्र को उत्पन्न करते ईै, जिसका 
वह तन्तु ओर पूवे वचर अवयव होते दै । इस प्रकार उन्तरोत्तर वस्त्र का पूरव-पर्ं घस्त्र भवयव 
बन जाता है, उत्तरोत्तर वख्नोमे पूवे-पूवं वस्र का मवयव रूप मे समावेच् हो जाता है। 
अन्त भ एक ही दीधे बखर रह जाता है, जिसे पूर्व-पूर्व व्र अवयवत्वेन अन्तमूत हो जाते 
दै। भत एव च्नेक वस्त्रौ का दशन नहीं होता, क्योकि पूर्वपूर्वं वल स्वतन्ध्रसरूपसे 
नहीं रहते ईँ, किन्त उत्तरोत्तर वस्त्रो म श्रवयव रूप से अन्तर्भूत हो जाते दै-तो यह 
समाधान भी समीचीन नहीं होगा, क्योकि उस अन्तिम दीघ वस्र मे से--जिसमें पूवे-पूवं वल 
साक्चात्‌ परम्परा सम्बन्ध से श्रवयव बन कर अन्तमूत ईै--प्रथम एवं द्वितीय तन्तु के 
नष्ट होने पर समवायिकारण के नष्ट होनेके कारण दो तन्तु वाला वख नष्ट हो जायेगा । 
अनन्तर वह भी वस्र नष्ट हो जायेगा जो दो तन्तु वाल्ते वख एवं एक तन्तु से उत्पन्न दुभा 
था | इस प्रकार प्रूबै-पू्बं वख्ररूपी समवायिकारणं के नष्ट होने पर उत्तरोत्तर सभी वस्र 
नेयायिकमवानुसार नष्टो जा्येगे | रेसी स्थितिं यह प्रहन उठता है कि वख के प्रथम 
एवं द्वितीय तन्तु के नष्ट होने पर भी वस्वुका जो सद्‌भाव प्रतीत होता है, वह कैसे संगत 
होगा १ यद प्रश्न मी असमाघेय है } वेदान्ती के सिद्धयन्त सें कोई दोष नदीं है, क्योकि उनके 
मत मे विलक्षण संयोग को प्राक्त कयि हुए जितने तन्तु द; वे ही वख्र कहलाते है, तन्तु ओर 
वख एक ही द्रव्य है] अत एव अधिक गुख्त्व होने की शंका ही नदीं उठती । जैसे जैसे 
अधिकाधिक तन्तु मिलते जाते ई, वैसे वैसे वख लम्बा होता जाता है, वह्यं अनेक वस्न- 
द्रव्यो को उत्पत्ति नहीं मानी जाती, वैसेद्ी एक दो तन्दुओं को निकालने परर भी अवशिष्ट 
तन्तु व्ख्रके रूपमे बने रहते ई, वर्ह मदहावख्र नाञ्च तथा खण्डोत्पत्ति मानने की आव- 
स्यकता नदीं होती । इससे सिद्ध होता है कि वेदान्ती का पक्त निदु है) 

किंच, वल्र आदि में उत्पादक तन्तु इत्यादि भाग उपल्ध होते है, जिनके संयोग 
से नैयायिक वसख्ररूपी अवयवी की उत्पत्ति मानते है । किन्ठु घर एवं ग्रदिण्ड इत्यादि एकं 
पदाथं से उत्पन्न होते द, उनक्री उप्पत्ति मे विविध अवयवो का कारणत्व नदीं दिखाई देता 
ह! नैयायिको के अनुसार एक रखिण्ड से घट की उत्पत्ति असम्भव है, क्योकि वाँ अवयर्वौ 
का संयोगरूपी श्रसमवायिकारण नहीं है! यदि नैयायिक यह्‌ कहँ कि गृदििण्ड में भी अनेक 
माग, जो कपाल इत्यादि के नाम से व्यवह्त दते दै, ओर उन्दीं मागोँके संयोगसरे षट 
उत्पन्न होता है, इत्यादि; तो उनका यह कथन मी समीचीन नदीं है, क्योकि वहो पर यह विदित 
नहीं होता है कि एक मृषििण्ड में कपालरूपी कौन-कौन माग ई, उन कपालो के उत्पादक माग 
कौन कौन ईै। टेसी स्थिति से यदी कहना दोगा कि परमाणुगण दही घटके उत्पादक ई] 
परमाणु श्रद्धेय ई, यह्‌ नैयायिको का मत है; परन्छु अदय परम णुओं से उत्पन्न घट श्य कैसे 


श्ट न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


द्मभ्युपगच्छतामपि प्रतिनियत्तकनकरजवाचंनिमितिम्बादिवद्धेर 
म्बादिवच्च निर्वो शक्यत्ाद्‌ , यस्यल्पते तु शष्कातदिरेषरूपेषु तत्तद्‌ 
भूतांशानां प्रतिनियतस्वात्‌ । 


हो सकता है} एेसी स्थिति मे यह निर्विवाद्‌ सिद्ध होगा क्रि मृिण्ड ही अवस्था विशेषको 
परास्च कर घट बन जाता दै । इस वेदान्तिमते दोघ नदींहै। 

किंच, प्रातः कालम जो म्रृ्तिण्ड रहा, वी घर अ.र शराव इत्यादि बन गया। 
ठेसा सभी का अनुमव है। इससे अवयवी नामपि नूतन द्र्य कौ उत्ति खण्डित दो नाती 
है । उपनिषत्‌ मे वाचारम्भणं विकारोनामधेयं खत्तिकेत्येव खत्य* इस वाक्य के अनुसार 
यह फलित होता द्वैकि वाक्‌से शने वालि विधिव व्यवहारौकौ सम्पन्न करने के लिये 
मृतिका घत्व ओर शरावस् इत्यादि विविध धकार ॐ विकारी कः प्रात्त करती है, खअनन्तर 
घट, शराव इत्यादि नामों से उसका व्यवहार ह्येता है) घंट आर शसाव इत्यादि भुचतिका के 
रूपसे दी प्रामाणिकः दै, उःउसे अतिरिक्त रूपमे नदीं | इत श्रुधि से ली अवयविवाद्‌ बाधित 
हो जावा है। सतिद्यन्त मं च्वयवी नदी माना जातः, अतः जातिसंकृर होने की सम्भावना ही 
नदीं है ! यदि अवयविद्रव्य--जौ अवयव द्रव्या से उदन्त होता दहै माना जाता तो जाति- 
संकर दोष अवश्य होता, क्योकि एक दूसरे को हौड़कर चध्वल प्रथिवी आदि में रहने बाली 
प्रथिवीत्व इत्यादि जाति कौ उन प्रथिवी इत्याद्‌ अवयवां से उन्न पाञ्चभौतिक शरीर 
इत्यादि अवयवी दव्योंम समाव दहोनेसे संकर दोघकी सम्भाषना है, परन्तु वेदान्ति- 
सिद्धान्त मं शरीर इत्यादि अवयविद्रव्य नदी माने जाते, अग्रिठु पचो भूतावयवों के समुदाय 
मानै जाते दै । इस समुदाय के अन्तत पत्यक प्रथिवी इत्यादि च्रवश्रवों मँ प्रथिवीत् इत्यादि 


जातिया रहती दै, इन जातियों का किसी प्यकमे. रामावेश नदीं दयोतादहै।! सतः वेदान्ति- 
सिद्धान्त में संकर दोय क संभावना नदीं रह जाती } 


अभ्युपगच्छुतामपिः इत्यादि | अवयविद्रव्य को अवयवो से व्यतिरिक्तं मानने वाले 
नेयायिकों के सिद्धान्ते भी उन्हो के मतानुसार संकर टोघका निराकरण करिया जा सकता 


हे | मान ल्या जायकि एक प्रतिमा का इस प्रकार निर्माण किरा गया है कि रजत से उसके 
चरणों का, खुवणसे हाथोंका तथाताम्नश्चादि सै अन्यान अवेयदौंका निर्माण हा है 
उस एक प्रतिमारूपौ श्रव्रयवी सं आने वाद्ली रजनत्व इत्यादि जातियों सें स्जतत्य जाति चरणों 
म, घुषर्णत्व जाति हाथों में ओर ताम्रत्व इत्यादि जाति श्रन्याग्य स्रवयवों मेँ र्दती है, एकी 
श्रवयवं। मं वे जाति्ोँ विभिन्न अवथर्वों म रहती दै, परन्तु एकदेशावच्छेद्‌ से नहीं रहती; 
अतः उस प्रतिमा मै जातिसंकर नदीं दह्येत है) इसी प्रकार गणेश के कण्ठ से लेकर नीचे के 
अवयवो से पुरुष्व जाति तथा मुख मँ गजत्व जाति रहती है. किन्त एफदेश्च मे दोनों जातियों 
कास्मावेशन होनेके कारण जातिसंकर दोष नहीदेवाडै। रेसेदी शरीर आदिसेमी 
जातिसंकेर द्‌ नहीं होता, क्योकि पच्च शूतारब्य शरीर इत्यादि मै आने वाल्ली प्रथिवीत्व 
इत्यादि जातिया प्रथिवी इत्यादि के उन-उन अवयवो मै व्यवस्थित र्ती ई, एकदेश मे सभी 
जातिर्यां नदीं रतीं | हमारे अर्थात्‌ वेदान्ती के मतत मे शरीर प्रथिवी इत्यादि अवयवो का 
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द्रवयत्रिरादिनामगि यथास्वं निमित्ततयोपादानतया चनेकभृताना- 
मेकसच्लानालुप्धेशोऽरजरःयः । मन च तत्र भिथो जातिसङ्कगस्तादात्म्यं वा 
जायत इति नास्माकं कथिदिरेपः 


न च जाति्ङ्करो दाषः, उपाधिसङ्करवत्‌ । न च मिथो ध्मिपरिहारेण 
बतमानयोरूपव्योः कायेदयमूतेत्वादरूपयोरेकतर समावेशो नानिप्रसङ्खाबहः 


समुढाय है, उसम पाथिव इत्यादि शो सें प्रथिवीत्व इत्यादि जातियों व्यवस्थित रहती ई, 
एक देश मं उनका समावेश्य नद्यं हता, अतः सकर दोप की संभावना वह्ये नहीं रहती ) 

"अवव्रविवादिनामपिः इत्यादि }। अवयवा से व्यतिरिक्त अवयर्वी की मानने बाले 
नैयायिको ने जातिसंकर देष का परिद्ार करने करे ह्ये यह न्वीकार कियाद करि 
शरीर दव्यादि चवपरविद्रव्य पचो मूतो से उत्पन्न होते दै; तथापि उन मभृतौमें एकी मूत 
उपादानकारण अर्थात्‌ समवायिकारण है, अन्य यत निमित्तक्रारण ह) समवायिकारण 
मे विद्यमान जातिद्ी कायम आ सकतीहै, निमि कारणो मै विद्यमान जाति नहीं} 
हम लोग के इस शरीर फा उपादानसनारण प्रथिवी है, आर जल इत्यादि निमित्तकारण 
है; इसलियि इस शररःरमें प्रथिर्वास्व जाति ह रहती दै, जलत्व इत्यादि जाति नर्द; क्योकि 
एक दही शरीररूपी अवयवी म अनेक जातियोका ममावेश नीं द सकता, अतः 
संकर दोष नहीं होता; यद नेयायिकों का कथनदहै। इससे यदह मिद्ध होता है करि 
निमित्त एवं उपादान के खूप म अनेक भूत संघात स्पसे शरीर को उत्पन्न करते 
है| एक संघात मे अनुप्रवेश प्राप करने मात्र से उन मतौ म अभेद नहीं होता, 
तथा जातिसंकर भी नहींदोता। यह च्रथं नैपायिकों कौ मी मन्वदहै। हमारे सिद्धान्त 
से इतना हये श्रन्तर है कि ज्य नैयायिकं फे मत में निस्त एवं उपादान क स्प एक 
सवात में चअनुधविष्ट प्रथिवी इत्यादि भूं से शरीर इत्यादि अवयवि्यो का निर्माण होता है, 
वद्य हमःरे मतम एक संखरतमे अनुप्रविष्टं होने वाले वे प्रथिवी इत्यादि मूतद्ीदश्गैर 
नन जाते है, उन-उन यूतो मे प्रथिर्कत्व इत्याटि जात्ति व्यवस्थित रहती ह) एसी स्थितिमें 
इमारे मतम मी जाति संकर नहीं दोगा | नैयायिको से इतना अन्तर दौने पर मी इस 
बाते साम्यहै किं अनेक भूतां काणक संघातम श्रनुप्रवेश होने परममी जातिसंकर 
नदीं हं गा, तथा उन मूतों म अभेद मी नदीं दह्येगा। 

न च जातिसङ्कर इत्यादि | इश्क पूवं जातिसंकर को दोष मानकर उसके 
निराकरण करने की पद्धति प्रर विचार किया गया है} अब यह विचार क्रिया जातादहैकि 
लातिसंकर दोप्र दहीगा या नदीं। प्रह पर वेदन्तियोंका यदह कथनदहै फि जातिसंकर दोष 
नदीं हे । जिस प्रकार नैयायिको ने यह माना है क्रि उपाधिसंक्रर दोघ नहीं है, उसी प्रकर यह 
मी मानना उचित है| उपापिसंकर का उदाहरण यह है क्रि का्येत्व ग्रो मृतत्व नेयायिकों के 
च्मनुसार उपाधिदहै) नेयायिकोंने प्रह मानादहै किजो धमं नित्य एक एवं श्ननेकों सें 
समवाय सम्बरम्धसे रहे, वह जातिदहै। जो धमं नित्य नहो, अनेक हो, अथवा 


१९० स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेदः 


जात्योस्त॒ तथेति नियामकमस्त्यन्यत्राभिमानात्‌ ¦ परावरभावरदहितयोजास्यो- 

रसमावेशनियमोपलम्भो नियामक इति चेन्न, उपाध्योरपि नीलत्वपीतत्वादि.- 
{ने ¢ [+न 

रूपयोस्तत्सम्भवात्‌ , केषुचिद्शेनस्य जातावपि समत्वात्‌ , कनकत्वङ्कण्डल- 


अनेक से समवाय सम्बस्व से न रहे, वह उपाधि है। प्रागभाव का प्रतियोगी ह्येना 
( अर्थात्‌ जिसका प्रागभाव हो कह होना) कार्य्यं है, परिच्छिन्न परिमाण वाला हौना अथवा 
क्रिया वाल्ला होना यद मूत॑त्वदहै। ये दोनों उपाधि, ये दौनों एक दूसरे को छोडकर 
विभिन्न पदार्थो म रहती है, क्योकि मुतंत्व का्ंत्व को छोड़कर मन मेँ रहता है, तथा कार्यत्व 
मूतत॑स्व को छोड़ कर रूप इत्यादि मँ रहता है! इस प्रकार एक दूसरे कौ छोड़कर रहने बाले 
इन धर्मो काषधट इत्यादि समावेश होता दै) अतः इन उपाधियोौ मँ संकर दोषञआ 
जाता है] परन्तु इस उपाधिसंकरको नैयायिको ने दोष नहीं माना है। उन्दने एक दूसरे 
को छोडकर विभिन्न पदार्थो भै रहने वाली जातिर्यो का एक पदाथ मे समावेश होने पर 
आने वाले जातिसंकर को दोष माना है । उपाधिकर दोषन बने, परन्तु जातिसंकर दोष हो, 
इसमे नैयायिको के पक्षपातरूपी अभिमान को छोड कर दूसरा कोई नियामक नहौँदहै। हम 
वेदान्ती यही मानते है किं उपाधिसंकर के समान जातिसंकर मी दोष नहीं है। यदोँ पर 
नैयाथिक यद्‌ कहते है किं जातियाँदो प्रकार कीरै, कुष्ठं जाति द्धोरी एवं बड़ी होती दैः 
कुं इसके विपरीत जातिया होती दै ¡ उदाहरण - प्ररत जाति द्री है, क्योकि वह घट- 
व्यक्ति्मामेदी रहती है। प्रथिवी जाति घरत्व जातिसे बड़ी है, क्योकि वह समी घटोंके 
श्रतिस्क्ति अन्य पर इत्यादिमे भीरहतीहै) छोरी बड़ी बनने वाल्ली जातियों म परस्पर 
समावेश होता है, क्योंकि जँ छोटी जाति होगी, वयँ बडी जाति भी अवश्य रहेगी । पर जो 
जाति्यौ एक दूसरे की अपेक्षा छोटी-बड़ी नदीं होती है उनका एकव समावेश नदीं दौता | 
उदाहरण--घटत्व ओर प्ल ये दोनों जातियों एक दूसरे की दष्ट मे छोटी-वड़ौ नहीं दै, क्योकि 
जहाँ घटस्व है, व्हा परत्व नही, जहाँ परत्व है, वाँ घटस्व नही; दोरी-बड़ी बनने पर 
अवश्य एक आश्रय सँ दूसरी होती है । छोटी-बड़ी न बनने वाली इन जातियों का की भी 
समावेश नहीं हेता है । इस प्रकार इनम असमविश का नियमदही देवा गयादहै। इस 
नियम के परिपाह्नन के लिये जातिसंकर को दोष मानना पडता है। उदादरण- 
परथिवीस्व अर जलत्व इत्यादि जातियों दछोरी-बड़ी नहीं दहै, क्योकि इन जातियों मे एक के 
आश्य मेँ दूसरी नदीं स्हती है, परथिवीत्व जाति प्रथिवी में पथा जलस्य जाति जल मे दही रहती 
है) इस प्रकार छोरी-बड्ी न बनने बाली इन जातियोँंका एकन समावेश वहीं पर होता 
हे, जह पञ्चभूतों से शरीर इत्यादि श्रवयवी की उत्पत्ति होने पर उसमें कारणत्वेन ये जातियों 
उपस्थित रहती रै! अत एवं बहो जातिसंकर दोष आ जाता) बह दोषं इसलिये 
साना जाता है किं द्धोदी-बड़ी न बनने बाह्ली जातियों का एकच समावेश नदौ होना चाहिये, 
उनका अस्मविशदही देखा गया है। इस नियम से विरोध होने के कारण जातिसंकर 
दोष माना जाता है, यह नैयायिकों का कथन है । इसके विष्य में हमें यह कहना है किं जिस 
प्रकार कतिपय जातियों छोरी-बड़ी होती दै, उसी प्रकार कु उपाधिर्याँ मी छोरी-बडी ह्येती ह । 
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त्वयोः काश्चनकरटककर्धौतक्कण्डलादिषु प्रथमेव वतंमानयोः काश्चन- 
ण्डत समाविशदशनात्‌, गत्वतीवत््ादीनां च तीव्रगकारादौ, तेषां च 
जातित्वास्युपगमात्‌ । 

तत्रान्यतरजातिभङ्खो वा, सदशसंस्थानाभिव्यङ्कयजातिहयकलयना 
वा इत्यादि तु स्वसिद्धान्तस्तनन्धयव्रिषयवार्सस्यम्‌ । तच्च स्ापर्यं 


उदाहरण--कार्यत्व उपाधि छोटी है, तथा ज्ञेयत्वं उपाधि बड़ी है । जिस प्रकार कुदं जातियों 
ठेसी है जो द्धोटी-बड़ी नहीं ईै। उसी प्रकार कई उपाचियोँदेसीमी ई, जो छोटी-बड़ी नहीं 
होती है । उदादरण-नीलत्व अर्थात्‌ नीलरूप वाल्ला होना तथा पीतत्वं अर्थात्‌ पीत रूप वाला 
होना इत््रादि उपाधियाँ ेसी है, जिनक्रा एकच समावेश नदीं होता है, अत एव वे छ्रौरी- 
बड़ी नहीं है । इस प्रकार छोटी बड़ी न बनने बाली उपाधियों सँ नियम से ्रषमावेश देखा 
गया है }-फेसी स्थितिमेै एक दसरेको दौड कर विभिन्न पदार्थो रहने के कारण छोरी- 
बड़ी न बनने बाह्ली कायंत्व ओर मटस्वशूप उपाधयो का घयादि पदार्थो म समावेश होनेपर 
उपाधिसंकर को भी दोघ ही सानना चादिये, क्योकि वह भी उपध्ुक्त नियम से विरोध रखता है] 
यदि कहा जाय कि कायंस्व, आर म्‌तंत्वरूप उपाधियों का एकन समवेश देखा गया दै, अतः 
उपाधिसंकर दोघ नहीं है! उप्यक्त यह नियम किं छोट -बड़ी न चनन बाली उपाधियों 
का समावेश होता ही नदीं त्याज्य दै, तब जातिसंकर के विषय सेमी यह कदा जा सक्रता 
है कि द्लोरी-बड़ी बनने वाली प्रथिवीत्व ओौर जलत्व इत्यादि जातियों का शरीर इत्यादि 
एक पदाथं मे समावेश देखा गया है, अतः जातिसंकर दोष नहीं है, उपयुक्त यह नियम हदी-- 
कि छोटी-चड्यी न बनने वाकी जातियों का समावेश्च होता ही नहीं -त्याज्य है । नैयायिका को 
भी कई घ्यलों मै जातिसंकर मानना ही होगा | उनके मतानुसार स्वणंत्व ओर दुःण्डल्त्व 
जाति है। ये दोनों जातिरयँ एक दूसरे कौ छोड़कर विभिन्न पदार्थो मे रहती दै । स्वणेमय कटक 
भूषण मेँ स्वण॑त्व जाति है, वँ कुण्डलत्व जाति नहीं है, तथा रजतमय कुण्डल में कुण्डलत्व 
जाति है, वँ स्वर्ण॑त्व जाति.नदीं है। अत एव ये दोनो जातियों छोरी-बड़ी नदीं दै} इन 
दोनों जातियों का स्वर्णमय कुण्डल मे समावेश अर्थात्‌ संकर होता है! नेयायिकोंने 
गत्व ओर तीनत्व इत्यादि को जाति माना है! ये जातिया एक दुसरे को शखोडकर विभिन्न 
पदार्थो से रहती है । गत्व को द्धोड्‌ कर तीत्रत्व तीव्र ककार सें, तथा तीव्रस्व को छोड़कर गत्व 
मन्द गकार में रहता है । मत एव ये जाति्याँ छोटी-बड़ी नदीं दै, इनका समावेश तीव्र गकार 
म दोताहै। इस प्रकार इन जातियों मे संकर दोष भ जाता है, इन संकर दोषों को नैयायिकं 
को मानना दी पड़े, तथा माना मी दहै) 

'तत्रान्यतरः इत्यादि । य्ह पर नैयायिक कहते है किं स्वणत्व ओर ऊुण्डलत्वर्मे 
एक को जाति,नही माना जायगा, इससे संकर दष दूर हो जायगा, अथवा सुवणंुण्डलगत 
करुण्डल्त्व जाति से रजतक्रुण्डलगत कुण्डलत्व जाति भिन्न मानी जायगी । रेसी स्थितिमँ एक 
कुण्डलत्व जति का दोनौँ म समावेश न दने से संकर दोष दुर दौ जायगा } दोनों कुण्डलत्व्‌ 


९२६.२ स्याथसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रन्यपरिच्छैदः 


मार्जाराहिवद्‌ जिघत्सति, 4 अत्यन्तस्षजातीयेष्वप्येकजानं यत्वेनावाधित- 
प्रत्यभिज्ञाने जातेरेव भन्प्रसङ्गात्‌ । तदय चिद्धमनेकनच्ार्मक अह्याण्डादि- 
व्यष्टि विश्वमिति । 

८ ब्रह्माण्डनिरूपणम्‌ ) 


एर्बविधन्रद्याण्डादन्त्यतदन्तवर्निरोकनिषेष सुरया तस्परिभाणलोकपाल- 
निधासादिमेदतत्तदवस्थानकारादयो ठ्योटि.षपुराणादिषु प्रएञ्चिता 
द्रव्याः । कचित्‌ कचिद्‌ विमेधनोऽपि तात्परदेदादिनिर्वह्यःः | एषा 
च परनिनि पदःश दार ह फरमेगतए्सम्यनिम्न्येन. ह्ला दिस्तम्ब- 
पर्यन्ता गरिषरचुषटिः स्वरूपानाद जीवःय ¦ वदएमादिकर ह्रदस्य = उन्धनेति 


जातियों के परस्पर भिन्न होने पर दोनों सें कुण्डल-कुण्डल रेखा अनुगत व्यवहार इसक्लिये होता 
हैकि दोनों जातियों समान अज्रति से व्यङ्गय ष्ट) यजो नेयायिकों का कथन दै, उससे 
यही उक्त हता है कि उनको अवने सिद्धान्त रूपी वच्चे मे कितना वास्सल्य है, 
परन्तु यह वात्सल्य उसी प्रकार उनके जात्यस्तित्व सिद्धान्त को खा जायगा जितत प्रकार 
बिल्ली श्रपने वच्चे को खा जाती है) इसमे सन्देह नहीं, क्यौकि अत्यन्त सजातीय कुण्डल 
म भी प्क कुण्डलत्व जाति कोन मानकर यदि दौ कुण्डलत्व जातिर्योँ मान ली जाव, 
तथा कुण्डल-दुण्डल णसा अनुगत व्यवहार उन दोनों जातियों के अ्यञ्जकं सदश आक्रति 
के बलस माना जाय तो सवच सदश आक्रति अर्थात्‌ सन्निवेश विपषसे दी समी अनुगत 
व्यृवहास का निर्वाह हो जायेगा, जाति की कल्पना की आवश्यकतादही नदीं रदेगी। 
इस सम्पूणं विवेचन का यही तात्य है कि ब्रह्माण्ड इत्यादि परिपूणं व्यष्टि प्रपञ्च अनेक 
त्यौ का परिणाम होने के कारण शनक त्वात्मक ह । 
( चद्छाण्ड का निरूपण ) 

"एवंविधः इत्यादि ] एवंविध ब्रह्माण्डों की अनन्तता, उन ब्रह्माण्ड के अन्दर रहने बाले 
लोक विषो का सननिवेश्च, उनका परिमाणं अर लौकणालौ का निवास इत्यदि अवान्तर विशेष 
तथा उनके रहने का समय इत्यादि बहुत से चरथं च्योतिष च्चौर पुण इत्यादि में विस्तार 
से वर्णित दै, तथा वही द्रष्टव्य है । कदी कदीं जो विष दातं भिलयी ह, ताघ्वयंभेद्‌ इत्यादि 
के अनुसार उनका निर्वादिं करना चादिये। इस ब्रह्माण्ड के अन्दर जौ खष्टि होती है, वह 
रिषम खष्टि है। इस खष्टि कौ यह विश्चेपता है कि इसमे फलभोग क निभित्त देशः काल ओर 
स्वरूप इस्त प्रकार व्यवस्थित रहते दै किं अमुक देश श्रौर काल में अमुक र्पसे फलंसोग 
होना चाहिये । इस फलभोग मे तारतम्य मी ह्येता है, किसी जीव को अधिक फल भोगना 
पड़ता, किसीकोकम। इस फलभोगमे तारतम्यके कारण दही ब्रह्मा से लेकर स्तन्व 
( क्ञुद्र वणविशेष › पयन्त जीवों से नीचोच माव माना जाता है} अत एव यद्‌ खषटि विषम 
सृष्टि कदी जाती है । इस वैषम्य का कारण स्वरूपतः अनादि बने हृष्ट, अर्थात्‌ नित्य रहने वाके 


प्रथमः माषातुवादसदितम्‌, १६३ 


नाछृताभ्यागमकृ तविग्रणाशवैषम्यतैरघुण्यादि प्रसङ्गः । जीवानामा- 
पररयावस्थायित्वादिपन्ते त्वेते दोषाः सटाः । तदैवं प्यपापतारतम्यात्‌ 
केचिद्‌ दप्रभृतिरोकेषुत्कृ्टशरीरे न्द्ियज्ञानश्षक्त्यादिमन्तः, केचिच 
नरकादिषु बषोरदुःखकारणान्निकृष्टश्चरीरादिमन्तः, केचिच्च मिश्रकर्माणः 
पृथिव्यादिषु मिश्रमभ्यमसुखादिमन्तः 


जीव वर्गं के उन कर्मौका तारतम्यहीहै जो प्रवाह से नादि है। इन कर्मो मै तारतम्य होने 

केकारण दही यह विषम खष्टि होती हे) जीव स्वरूप च्रनादि अर्थात्‌ नित्य है, उसका कमं 

उसके दवाय साध्य होने से यद्यपि नित्य नदीं है, तथापि जिस प्रकार नदीम एक प्रवाह के 

बाद दुसरा, उसके बाद तीसरा प्रवाहक्रम आता है; यह परम्पया सदा बनी रहती है, 

अत एव प्रवाह अनादि माना जातादहै) उसी प्रकार जीव अनादि काल्लसे एक कर्मके 
बाद दूसरा कमं उसके बाद तीसरा कमं करते रहते दै। अत एव कम॑का_ प्रवाह 
अनादि माना जाता है! इन कर्मो मेँ तारतम्य दहै, इससे जीवों के कर्मभोग मै तास्तम्य होता 
है, इससे जीवो मे नीचोच भावं आजाता है] यह वैदिक सिद्धान्त निदं है। यदि जीवों 
का स्वरूप अनादि माना जाय, तथा कमं का प्रवाह श्ननादिन मानाजाय, तो एसे बहुत 
से दोष आते है, जनका समाधान असम्भव है । यदि जीवों को अनित्य माना जाय, अर्थात्‌ 
काल विशेष मेँ उत्पन्न एवं काल विशैष मे नष्ट होने वाना माना जाय, तो अकृताभ्यागम्‌ ओर 
कृतविप्रणाश दौष होगा | नूतन उत्पन्न होने वाले जीवों के विषयमे यह मानना होगा कि 
वे श्रत श्रर्थात्‌ नहीं कयि ग्ये कर्मौःका फल भोगते है, तथा विविध कमं करके नष्ट होने 
वाले जीवों के विषय में भी यहं माननादहोगा कवे किये गये कर्मो का फल भोगे विना ही नष्ट 
हयो गये । यदि जीवों का स्वरूप श्नादि तथा कर्मो का प्रवाह अनादि न माना जाय तो ह्वर 
मे वैषम्य ओर वैर्घण्य अर्थात्‌ निदंयत्व इत्यादि दोष योगे । हैदवर विना किसी देतु के किसी 
जीव को खुख एवं दूसरे जीव को दुध्ख देने के कारण विषम हौ जायगा, तथा जिन जीवों कौ 
दुःख दिया जाता है, उनके विषय सै निदंय हो जायेगा | उप्रयुक्त सभी दोष जीवों के स्वरूप 
को अनादि तथा कर्मो के प्रवाह को अनादि मानने पर नदींहोते द । अत एव वैदिक सिद्धान्त 
समीचीन सिद्ध होता है) वादियौमे कुष्ठं वादी जीवोंको क्षणिक मानते दहै, दुसरे वादीः 
जीवो को देह ठक रहने वाक्ते मानते है, अन्य वादो जीवों को प्रलयकाल तक रहने बालत 
मानते दै, इतर वादी जीवों को मोक्च तक रहने वाले मानते ह; इन सब म्तौ मँ उप्त 
दोष स्पष्ट है] अतएव वे मत त्याव्य दहै}! इसप्रकार पुण्य एवं पापों मँ तार्तम्य के कारण 
हयो कतिपय जीव स्वर्गलोक इत्यादि मे उच्छृष्ट शरीर, इन्द्रिय, ज्ञान एवं शक्ति इत्यादि से 
सम्पन्न होकर रहते है, कुं जीव नरक इत्यादि लोको मेँ घोर दुःख भोगने के लिए निक्ष 

शरीर इत्यादि को प्राप्त करते दै, तथा कु जीव धुण्य ओर पाप इन दोनों करमो को(मान) जीव पुण्य ओर पाप इन दोनों कर्मोको 
ङ्प से) अपनाने के कारण प्रथिवी इत्यादि लोकोमं डुःख मिधित मध्यम खख इत्यादि से 





१६.५४ म्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [. जडद्रग्यपरिच्छेदः 


( शरोरलन्तणनिरूपणम्‌ ) 
इह प्रसङ्गात्‌ सामान्यतः शरीरलक्षणमुच्यते--““यस्य चेतनस्य यद्‌ द्रवयं 
सर्वात्मना स्वार्थे नियन्तुं धारयितुं च शक्यं तच्छेपतेकस्वसूयं च तत्‌ तस्य 
शरीरम्‌" इति भाष्यम्‌ । मोधटादिवत्‌ संस्थानादिभिरनियतडत्तः शरीर- 
शब्दस्य क्विद्धिरोषे नियामकाभावात्‌ सवप्रयोगालुगुणमिदमेव भरुतिसिदध 
व्यापकं लक्तणमिति भाष्यकाराभिग्रायः । 
".एतच्चेकलक्षणमिति केचिद्‌ व्याचख्युः, लक्रुणत्रयमित्यपरे | 


( शरीर के लक्षण का निरूपण , 


९इह प्रसङ्गात्‌? इत्यादि शरीर का प्रसङ्क होने से प्रसङ्क संगति के श्रनुसार यहाँ पर 
शरीर का वह सामान लक्षण बतलाया जातादहै, जो सब तरह के शरीरो मे संगत है। 
श्रीमाष्यकारने “नतु दृष्टान्तमावात्‌? इस ब्रह्मपुत्र को व्याख्या ये शरीर का लक्षण इस 
प्रकार कहा है--“शयस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्यं सर्वात्मना स्वार्थं नियन्तुं धारयितुं च शक्यं 
तच्छषतैकस्वरूपं च तत्‌ तस्य शरीरम्‌? । अर्थ--जिस चेतन के दारा जो द्रभ्य स्वात्मना 
ञर्थात्‌ रहने के समी समयो सें स्वशक्य कार्थ मे नियमन एवं धारण करने योग्य है, तथा उस. 
चैतन के लिये होकर रहना ही जिसका स्वरूप दहै; उस चेतन कां वह्‌ द्रव्य शरीर है। यह 
लक्षण सव तरह के शरीरो मै- जो लोकं एवं वेद मे शरीर कदे जाते दै --संगव होने बाला 
लक्षण है} गो, घट इत्यादि शब्द्‌ तथा शरीर शब्द्‌ मै यह महान्‌ अन्तर है कि गो, घट इत्यादि 
सन्निवेश विशेष अर्थात्‌ अवय स्चना विश्चेष से युक्त वस्तुच्रौ मे दही नियतरूप से प्रयुक्त होते 
रहते ई, परन्त॒ शरीर शब्द देव, तिर्यक्‌ , मनुष्य ओर स्थावर इत्यादि विभिन्न सन्निवेश वाले 
पदार्थो में प्रयुक्त होता रहता है 1 यहं किसी एक श्रवयव सन्निवेशं विशेष के विषय मे प्रयुक्त 
नहीं होता है। णेसी स्थिति मै किसी एक सन्निवेश विशेष म शरीर शब्द्‌ को नियत करना 
उचित नहीं है, क्योकि ठेसा कोई नियामक नहीं मिलता है, जिसके अनुसार शरीर शब्द को 
सन्निवे विशेष में नियत किया जा सके । लोक एवं वेद्‌ मे जो-जो शरीर कटे जाते है, उन 
सबसे जो शरीर लक्षण संगत दो सके, वही ह्ण उपयुक्त माना जायगा । उपयुक्त 
शरीर लक्षण ही सवं प्रयोगानुगत लक्षण है, अत एव यह व्यापक है, क्योकि सब शरीरो मे 
समन्वित होता दै, यह लक्षण श्रुति द्वारा फलित हौनेकेकारण्‌ श्रुति सिद्ध दै, क्योकि 
«यस्य प्रथिवी शरीरम्‌” इत्यादि श्रुतियों से वदी लक्ञण फलित होता है । यह श्रीमाष्यकार 
स्वामी जीका च्रमिप्राय है। 


(एतच्चैकलक्षणम्‌ इत्यादि ¦ ५ “इस शरीर लक्षण क विषय मै विद्वानों मै मतभेद 
५४. “नयधुमणिः नामक्‌ अन्य के निर्माता श्रीमेधनादारिस्रि इत्यादि विद्वानों ने श्रीभाण्यकार 


दवारा वर्णित ्यस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्यं सर्वास्मना स्वाथ नियन्तुं धारयितुं च 
शक्यं तच्छेवतेकस्वरूपं च तत्‌ तस्य शरीरम्‌" इख शरीर लक्षण को एक लक्षण माना हे । 
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एकल्यपक्े व्यवच्छे्यपग्क्लिश्चः, अन्ये त्वेकलक्णत्वेऽपि जन्मादित्रयस्य 
ब्रह्मलन्तणत्व इवात्रापि न व्यवच्छेद्यं सिद्धमस्ति; शङ्कितं तु सममित्याहुः । 


है । कतिपय विद्वानों का मत है कि उपर्युक्त आघेयत्व, विधेयस्व श्रर्थात्‌ नियस्यत्व ओर शेषत्व 
मिलकर एक लक्षण ई । दुसरे विद्वानों का कहना है, कि उपयुक्त तीनों अलग-अलग लक्षण 
है, इस प्रकार शरीर के तीन लक्तण होते दै ! प्रथम पक्त मँ आधेयत्व ओर विधेयत्व विश्चेषण 
जन कर तथा शेषत्व विशेष्य बन कर विशिष्ट होकर एक लक्षण चनेंगे } इसमे शेषत्व मात्र 
कहने पर यदि किसी अलक्ष्य मै अर्थात्‌ शरीर से भिन्न पदाथ मे अतिव्याति होती तो उसका 
व्यवच्छेद करने के लिये विधेयत्व को भी मिलाना द्यगा! यदि दोनों को कहने पर मी 


शरीमेघनादारिसूुरि ने (नयचयुमणि' न्थ मे “रीरलक्चणनिरूपणम्‌"› इस प्रकरण में इस ` 
शरीरलश्षण का उर्त्ेख कर के जो कहा है, उसका सारांा-शरीर का लक्तण यह द 
किजो द्रव्य जिस चेतन के द्वारा सद्‌ा श्मपना प्रयोजन सिद्धः करने के लिये नियमन एवं 
धारण किियाजा सकता है, ओर साथ ही जिस चेतन का शेष बननाद्ी जिस 
व्य का स्वरूप हे, बह द्रव्य उस चेतन का शरीरदै। इस शरीर खक्षण का शरीरा- 
वयव हस्त ओर पाद्‌ इत्यादि म अतिव्याक्चि नदीं इ, क्योकि दस्त ओर पाद इत्यादि 
द्ग भी लक्ष्य ही, क्योकि प्रथिवी के अवस्थाविशेष हस्त ओर पाद्‌ इत्यादिका 
समुदाय ही शरीर हे ! परस्पर मिलित अनेक अवयव दी सञुदाय ह 1 इन अवयवो के 
समुदाय से ऽ्यतिरिक्तं अवयवी नामक अतिरिक्तं दन्य देखने में नहीं आता है । अतः 
श्रवयवीद्रव्य को हदारीर मानना उचित नहीं हे 1 यदि “शस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्यं तव्‌ 
तस्य शरीरम्‌”? (अर्थात्‌ जो कव्य जिस चेतन का है, वह क्ल्य उस चेतन का शरीर डे) 
इतना ही शरीर का लच्ण माना जाय, तो जीच के नियमन मेँ न रहने चाले तथा जीव 
संबन्धी गृह इत्यादि व्यो मँ अतिव्यास्ि अवश्य होगी । उसे दूर करने के लिये “नियन्तुं 
शक्यम्‌”, (अर्थात्‌ जिसका नियमन किया जा सकता हो) एसा कहा गया हे। गृह इत्यादि 
द्रव्यो का गृहस्थ जीषों द्वारा नियमन नदीं किया जा सकता, जतः अतिव्याक्ि दूर हो जाती 
डे । अपनी इच्छा के अनुसार प्रेरणा करने वाला नियन्ता तथा उसकी इच्छा के अनुसार 
प्रेरित होने वाखा पदार्थं नियम्य कहलादः है । “नियन्तुं शक्यम्‌” फेला कहने पर भी 
उन राजा इच्यादि में अतिव्याप्षि होती ड, जो पुरोहित इत्यादि का शरीर नहीं दै; किन्तु 
छन्यान्य प्रजा के कल्याण के यिय पुरोहित इत्यादि से प्रेरित होते ईहै। इस 
अतिव्याश्चि को दूर करने के लिये स्वार्थ" रेखा कहा गया है, जिसने यह सिद्ध होता है 
कि जिख चेतन के द्वारा श्रपने प्रयोजन को सिद्ध करने के खयि जो पदं प्रेरित होने योग्य 
है, उस चेतन का वह शरीर है । रेखा कहने पर भी उन गसंदास इत्यादि मेँ जत्ति- 
व्याप्ति होतीडे, जो स्वामी का शरीर नही है; चतु स्वामी की स्वाथैसिद्धि के लिये 
स्वामी द्वारा प्रेरित शोत्ता है! गम॑दास उने कडा जातादहे, जो दास प्रथा के अनुसार 
गर्भं स्थिति के समय से ही दूसरी का दाख बन जाता है । दसं श्रतिन्याप्ति को दुर करने 


१६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ जड द्र व्यपरिच्छैदः 


यौक्तिक्रन्येषु तथानिर्बाहस्याचुचितत्वात्‌ त्रिस्वपक्ष॒ एव सख्यः । भङ- 
पराशरपदिरप्यध्यात्मखण्डद्यविवरणे स एव प्तः सचितः- “चेतना 


अतिम्याप्ति होती तो उसका व्यवच्छेद करने के लिये माघेयत्व को मी लेना होगा; परन्तु 
एेसा अलक्ष्य कोद नहीं मिलता, जिसमे अतिव्या्ि होने पर उसका व्यवच्छद्‌ करने के लिये 
इन विशेषणो की आवद्रयकता हो; इस प्रकार व्यवच्छैद्य न भिलनेसे इन विशेषणं 
को सार्थक बनानेमें महान्‌ क्लेशदोता दै) युह प्रथम पक्षम दोष है) इस पर कुछ 
विद्वान्‌ यह समाधान करते दै कि ब्रह्मसूनो स खष्िकारणत्व रस्थितिकारणत्व ओर लय- 
कारणत्व तीनों कौ मिलकर ब्रह्म का लक्षण कहा गया है। एक-एक ही पर्याप्त है। जम्म- 





[-, 


के लिये ““धारयितुं शक्यम्‌? कहा गया हे } शरीर चेतन के द्वारा धाय॑ होता है! अतः 
उसमे लक्षणसमन्वय हो जाता हे । परन्तु गभ॑दास इत्यादि स्वामी के द्वारा धार्यं नहीं 
हे । परमात्मा के स्वस्वरूप अःतव्याच्त को दुर करने के लिये ““शेषतैकस्वरूप हो कडा 
गया है। परमात्माक्ा स्थरूप परमात्मा का शेष वहीं है! अतः अतिव्याप्ति 
दरदो जती ह । विश्च इव्यादि के वारा आक्रान्त दसस का शरीर पिशाच का 
शरीर नहीं है, परन्तु वह शरीर पिश्ताच इत्यादि के द्वारा प्रेरित एवं त होता है, 
तथा पिशाच काशेष है} अतः उन दूसरों के दारी मेँ--जो पिशाच इत्यादि का शरीर 
नदीं है--अतिन्याप्ति होती है। इसे दूर करने के लिप ““तच्छेषसेकस्व रूपम” रेखा 
कहा गया हे । पिशाच का शेष होकर ही रहना उन यपिाच्कास्त शरीरो का 
स्वरूप नहीं है, क्योंकि यह शरीर पिशाच से व्यतिरिक्त दूसरे जीवो का भी-जो उस 
शरीर मे परे से ही रहते आये हप ह | (सर्वास्मनाः यह पद्‌ उन क्न्य मे-- 
जो किसी समय जीवके द्वारा धाय॑ एवं नियाम्य है, तथा उस जीव का शेष है, 
साथ ही दूसरे समयमे उस जीवके वारा धायं एं नियाम्य नहीं है तथा उस 
जीव का शेष भी नहं अतिव्याप्ति कोदूर करये के लिये कहा गया हे। 
“सर्वात्मना का अथं है सवेदा । इससे यह सिद्ध होता है किजो दन्य जिख अवस्था 
में रहते खमय सवंदा जिस चेतन कं दवारा स्वा्थःखद्धि के लिये नियम्य एवं घार्यहो 
तथा उस चेतन का शेष भीदो, उस अनवस्थां रहने वाला वह दव्य उस चेतन का 
शारीर हे । "सर्व॑ंदा' कहने से कार विशेषमें धार्यं इत्यादि बनने वारे तथा कार 
विशेष में अधायं इष्यादि बनने वाले उपयुक्त कन्थो मै अतिव्याप्ति दूर हो जाती ह । 
शरीररूपी द्भ्य शरीरत्त्रावस्था में रहते समय सदा जीव का धार्य, नियम्य एवं 
शेष बनकर ही रहता है । मरण के खमय शरीरत्वावस्था न हो जाती डे, शवत्वावस्था 
आ जाती है । उस अवस्था में चेतन धारयस्व इत्यादि भरे नहो, उससे जज्याप्ति दोष 
नहीं होगा, क्योकि शरीरस्वरूपीं अवस्था विशेषमं ही उस द्रव्य मं धार्यत्व इत्यादि 
रहता है । इस भकार (नयद्युनणिः अन्य मे सेवनादसूरि मे श्रीभाष्यक्रारोक्त उपयुक्त 
लक्षण को एक लक्षण मान कर दल प्रयोजनं का वर्णन किया हे । परन्तु इस एक _ 
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चेतनयोरविशिष्टं तं प्रति शषरीरत्वम्‌ , स्वेच्छया नियच्छता भमवता व्याप्य- 
त्वाविशेषात्‌ । “इदमेव भोतिकस्य शरीरस्यापि शुरीरत्वम्‌ इत्येकस्य 
सक्लणतयोपपादनात्‌ । 


कारणत्वमाच्च को लक्षण कहने पर यदि श्रतिव्याप्ति होती तो उसका व्यवच्छेद करने के लिये 
स्थितिकारणस्व को मिलाकर कहना उपयुक्त दहता, दोनों को कहने पर मी अत्तिव्याप्ि 
होने पर ग्यवच्छैद करने के लिये लयकारणत्व को भी कहना उपयुक्त होता । परन्तु व्यवच्छेद 
श्रलश्य वैसा है ही नदीं जिसमे अतिव्याप्ति ह्ये । व्यवच्छेय न होने मे शंकाकौ हनि 
के लिये वहाँ तीनों को मिलाकर लक्षण कहा गथा है । जन्मकारणत्व मात्र को लक्तृण कहने 
मै यह शंका होती दहै कि स्थितिकारण तथा लयकारण दूसरा क्या दोगा १ इस प्रकार दूसरी 
शंका को हटाने के लिए तीनो को मिल्ला कर तथा लक्षण कहं कर यद्‌ सिद्ध क्रिया गवाह किं 
एक ही पदार्थं जन्म स्थिति ओौर लय का कारण. है) उसी प्रकार प्रकृत मे भी यह समभना 
चाहिये कि यहं पर मी आघरेयस्वमाच्र लक्षण कहने पर यह शंका होती है कि यह शरीर 
दुसरे किसी चेतन का नियम्य या अन्य कोई चेतन इसका नियामक एवं किसी चेतन 
कारोष होगा या बह चेतन डइस्ष शरीरका शेषी होगा) एेसी स्थिति मं यह सिद्ध 
कृरने के लिए कि यह शरीर एक दी चेतनं का श्माधेध विधेय, एवं शेषदहै, एक दही चेतन 
इतका आधार, नियामक एवं शेषी है, इस प्रकार तीनौ को मिलाकर लक्षण कहा गया है | 


-लकूण पत्त मे यद _ महान्‌ दोष है कि दसम दल प्रयोजन समुचित रीति से सिद्ध नहीं 
होता है । तथाहि ~~ नयद्यमणिकार ने यह कहा है करि श्यस्य चेतनस्य यद्‌ दभ्यं 
सर्वास्मना स्वाथ नियम्तुं शक्यम्‌ इतना कहने पर भी गभदृास इत्यादि मे अतिन्याश्ि 
होती है, उसे दूर करने के क्लि्रे “वारयितुं शक्यम्‌” रेखा कहा यया हं । परन्तु यद 
निर्वाह समीचीन नहीं है, क्योकि गभैदास इत्यादि 'सर्वास्मनाः अर्थात्‌ सवेदा 
नियाम्य नहीं है, क्योकि जब गभ॑दास वेच दिये जते हं, तब वे पूवं स्वामी के 
नियम्य नहीं होते ईै। श्रत एव चह अतिव्याप्ति नहीं होती है। एक लकण पश्च 
म इस लक्षण मे “धारयितुं शक्यम्‌? यह कहने की अआचस्यकता नहीं । किच 
नयद्यमणिकार ने यह कहा है च्छि “यस्य चेतनस्य यद्‌ दरव्यं सर्वात्मना स्वाथं नियन्तुं 
धारयितुं च शक्यम्‌” टेसा कहने पर भी परमात्मा के स्वरूप में अतिव्याप्ति होती है 
उसे दूर करने के ल्लिये “शेषतैकस्वरूपम्‌ः" यह कहा गया है 1 परन्तु यह निर्वाह भी 
समीचीन नहीं है, क्योकि परमात्मा का चेतन्यविंशिष्ट स्वरूप परमात्मा के चेतन्य- 
विशिष्ट स्वरूप का नियम्य एवं धायं नही है ! पसा मानने पर एकमे ही एकक्रिया- 
निरूपित कमशकारकत्व एवं कर्तकारकत्व मानना होगा, ओ अनुचित है 4 अतः एक 
क्षण प्त मे “तच्छेषतैकस्वरूपम्‌” इस दल का मी साथंक्य नहीं होता है 1 यही 


विचार कर अन्य आचार्यौ ने इस भाष्यकार के वचन्‌ का तीन कर अन्य आचार्यो ने इख भाष्यकार के वन्वन का तीन शरीरं लक्षणों को बतर्ाने 


म वात्पय माना ह । यह द्वितीय प दी समीचीन है । 
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तत्रैवं लक्तणत्रयनिष्कपः--यस्य चेतनस्य यदवस्थं द्रव्यं यावत्सत्तम- 
सम्बन्धानहं स्वशुक्ये नियन्तन्यस्वमावम्‌, तदयस्थं तस्य शरीरमिस्येकं 
स ॐ 7 ¢ [, 

छक्णम्‌ । चेतनस्य चैतन्यविशिष्टस्येत्यथंः । तेन चैतन्यस्य तत्तदाश्रयं 


परन्तु विद्धानां का यद समाधान समीचीन नहीं है, त्योकि युक्ति को प्रधानरूप से लेकर प्रडत् 


मन्थोंमेसेएेसा निर्वाह करना उचित नीं है, किन्तु लक्षण में निविष्ट विशेषणो का इतर 


व्यवच्छेद द्वारा साफल्य कना ही उचित है। अतः यदं साफल्य नहीं कहा जा सकता । 
एसी स्थिति मे यदहौँ तीन लक्षण मानकर निर्वाह करना दही उत्त है) तीन लक्षण बाला 
पक्षही यख्य है, यही श्रेष्ठ है। किंच श्रीमह्षसाशरपाद्‌ ने अध्यात्मखण्डद्वयविवरण में 
इसी पक्ष को सूचित कियाहै। उन्दने वहो पर यह कहा है कि चेतन ओौर अचेतन 
दोनो एक सूप से श्रीभगवान्‌ के शरीर है, क्योकि श्रीभगवान्‌ के द्वारा स्वेच्छा से 
नियमन करने के कारण ये दोनौँं एकरूप स्ते व्याप्य होते है, ओर भोतिक शरीर का शरीरत्व 
यही है कि नियमन करने बलि चेतन के द्वारा वह व्याप्य होता दहै। अतः उन्होने 
नियम्यत्व को सकण मानकर ही उपपादन किया है। इससे तिद्ध होता है किं आषेयत्, 
विधेयत्व ओर शेषत्व अन्तग॑त शरीर का लक्षण है । 


तचेवम्‌? इत्यादि | यहो पर तीनो लक्षणों का निष्के इस प्रकार है कि जिस अवस्था में 


विद्यमान जो द्रम्य अपने संपूणं स्थिति समय मे जिस चेतन से सम्बद्ध ही रहता दै, श्रसम्बन्ध 
के योग्य नहीं दौवा है, तथा अपने शक्य कार्यो में स्वभावतः नियन्तव्य अर्थात्‌ नियमनाईं होकर 
रहता है, उस अवस्था मे विच्य मान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है । इस प्रकार का यह एक्‌ 
लक्षण हे । यह लक्षण नियन्तव्यत्व लेकर प्रदत्त है । एवं इस लक्षण का समन्वय इस प्रकार 


है कि जो द्रव्य विलक्षण अवस्था को प्राप्त करके मनुष्य शरीर बना है, वह द्र्य इस श्रवस्था 


म जब तक विन्यमान रहता है, तव्र तक चेतन अर्थात्‌ जीव से संबद्ध रहता है, उस अवस्था मं 
कभी मी असंबन्ध का अहं नदीं होता है, असंबन्ध होने पर ही शवत्व इत्यादि अवस्या को प्राप्त 
करता है, यहं द्रव्यं अपने शक्य कार्यो मे स्वभावतः जीव का नियम्य होकर उसकी इच्छा ओर 
प्रयत्न के अनुसार नियन्तव्य होकर रहता है, इसलिये उस वस्था से विद्यमान वह द्रव्य 
उस नियामक चेतन का शरीर कहा जाता है! इस लक्षण मे चेतन का जो उल्लेख किया 
गया है, उसका अर्थं यह है कि चैतन्य अर्थात्‌ ज्ञानविशिष्ट होकर जो नियमन करता 
है, बहे श्रात्मा है, एवं जो ज्ञानविदिष्ठ के द्वारा नियम्य होता है, बह शरीर है! इससे यद 
फलित दै करि चैतन्य अर्थात्‌ घर्ममूतक्ञान के आश्रय वाक्ते आत्मस्वरूप के प्रति 
शरीर नहीं होता । क्योकि वह चेतन्यविशिष्ट आत्मस्वरूपं से नियम्य नदीं है] यात्मा 
म दो धमभृतज्ञान नहींहै। वैसादहोने पर कहा जा सकताहै किं एक धर्मभतज्ञान 
से विशिष्ट॒हौकर आत्मा दुसरे धममतन्ञान का नियमन करतादहै। दो धम॑मृतज्ञानन 
होने से यही कहा जा सकता है कि श्रात्मा स्वरूप से धर्मभतन्चान का आश्रय होता है 
किन्तु धमभृतक्ञान के द्वारा धममृतज्ञान का नियमन नदीं करता है | अतः धमंम॒तन्ञान आत्मा 
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ग्रति शरीरत्वन्यवच्छेदः । यदवस्थ मित्यव्यापिपरिहारः, तस्येव द्रन्यस्या- 
वस्थान्तरे वियोगात्‌ । द्रव्यमिति करिपादिव्यवच्छेदः । यावर्सत्तमि- 
त्यादिना जीवं प्रति  परकायग्राणिन्दरियद्कठरादिव्यवच्छेदः, प्राणाद्‌नां हि 


का शरीर नदी हे । एव उसमे शरीरत्व का व्यवच्छेद मी सिद्धान्त मँ संमत है । उ व्यवच्छेद्‌ 
चेतन-शब्द से चैतन्यविरिष्ट अथं की विवक्षा करने से पलित होता है) इस लक्तण मे “जप 
जस्या चं रहने कालल द्रव्य ससा कदा गया है| उसका प्रयोजन अव्याप्ति का परिहार 
है) जिस द्रव्य को हम शरीर मानते ई, वदी द्रव्य शावत्व इत्यादि दूसरी अवस्था को प्रास 
होने पर॒ आत्मा ठे संबद्ध नदीं रहता है । दूरी अवस्था को प्रात हए उम द्रव्ये 
यह बात नहीं डे कि आत्मा से असंबन्ध का अनर्ह हो| असंब्रन्धान्हत्व न होनेसे 
दारीर माने जाने वाले पदार्थं मँ यह लक्षण न देने से श्रव्यापि दोघ आ जाता 
हे, इस दोष को दूर करने के लिये “जिस अवस्था मे रहने वाला द्रव्य रसा कदा 
गयाः हे) शशीरत्वावस्था सै वह द्रव्य श्रात्मा से श्रवद्य संबन्ध रता दहै, असंबन्ध 

काअनर्हदहे। उस अवस्था मँ रहते समय दी उसे शरीर कहा जानादहै, दूसरी च्रव्रस्था 
म पचने पर नहीं । इसी प्रकार “जिस अवस्था में रहने वाल” द्रव्य कटने से दूसरी 
अवस्था को लेकर आया श्रा अव्यति दोष दूरदो जाताहै। द्रव्य कटने से क्रिया 
इत्यादि का व्यवच्छदक हो जातादहै। यदि इस लक्षणमेंद्रव्यका उल्लेख न होतो क्रिया 
इत्यादि को लेकर श्रतिव्यासि दोष अव्य हो जायेगा, क्थौकि आत्मामं दौने बाली क्रिया 
रहते समय आत्मा से श्रसंबन्ध नहीं रखती, वह आत्मा के द्वारा नियम्य है! इस प्रकार लक्षण 
उस क्रिया आदिमे मी रहता हैजो वस्तुतः शरीर नदीं है, अतः क्रियादि को लेकर अतिव्यासि 
दोष दूर करने के लिये लश्चण में द्रव्य का उल्लेख किया गया दै, जिससे यह सिद्ध होता हे 
किद्रव्य ही शरीर है, क्रियादि. न्दी. उससे अतिव्वानि दोष दूरहौ जाताहै। इस 
लक्षण सं ज व्यावत्सतम्‌ःः कदा गया है, उसका भाव यह है कि जिस अवस्था मे विद्यमान 
जो द्रव्प अपने संपूर्ण स्थिति समय मै आत्मा से संबन्ध रखता दै, कभी अर्स नही 
होता, बह शीर है ! “ध्यावत्सत्तम्‌? कने से उन पर शरीरः, प्राणः इन्द्रिय मादिका 
ञ्यवच्छेद्‌ होता दहै, जिनमे अतिव्या्ति संमावित थो | धयावत्सत्तम्‌ःः न कहने पर 
अतिव्यासि दोष इसमे अवश्य त्र! जाता } भवि यदं है किंयोगी जीव दूसरे के शरीरम 
पविष्ट होकर दूसरे के शरीर› इन्द्रिय ओर प्राण आदि का अपनी इच्छानुसार नियमन 
करते दै । प्र॒ दुखरे का रीर, प्राण ओर इच्िय्‌ : योगी का शरीर नीमि जाते। जेसे 


० 


कुटार इत्यादि से काम करने वाला पुरुष उसका नियमन करता हे, परन्तु कटार इत्यादि 


ता 


उस पुष का यरीर नदी _माना_ जातः है | अत एव॒ अलक्ष्य जने हु दूसरे क शरीर, 
प्राण, इन्द्रिय ओर कुठारं इत्यादि म भौ अतिव्यासि अवश्य द्येती, यदि ध्यावस्सत्तं न कहा 
जाता, क्योकि वे परशरीर इत्यादि पदाथं ऊं समय तक योगी से संबन्ध रखते दै, 
असंबन्ध का अनर्ह हे, तथा उनका नियाम्यमी है, अतः इस अतिभ्याति को दूर करने 


के लिये दी «यावस्सत्तमू कहा भया है 1 पर श्रीर्‌, प्राण, इन्द्रिय भीर्‌ छुटार इत्यादि पदाथ 


२०० स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरि च्छद 


पृथगेव सृष्टानां शरीरनिर्माणात्‌ पूवंभावात्‌, तथा मोक्तात्‌ पश्चादपि 
तेषामाप्रलयावस्थानात्‌ । 


(स्वशक्येः इत्यसंमवपरिहारः । नहि विदङ्कमशरीरसा्यं 
विहायोममनं मादुषसरगसरीखपादिशरीरस्य शक्यम्‌ । नच तावता 
तेषामल्लरीरत्यमिति मावः । स्वशक्यं वचान्वयव्यतिरेकादिस्षमयिगतं 


यथासंभवं भाव्यम्‌ । अतः शिराकाष्टवटपरादिषु जीवशरीरे- 


जब तक उसी श्रषस्था मे बने रहते हौ, या उन संपूणं समयो से योगी इव्यादि जीवों से संबन्ध 
रखते ह, यदो रखी बात नदीं, कन्तु उन अवस्थाओं में विद्यमान वे पदार्थं योगी इत्यादि जीवों 
के द्रा श्रधिष्ठित होने के पूवं एवं पश्चात्‌ योगी इत्यादि जीवों से असंबद्ध रहते दै । क्योकि 
प्राण इत्यादि पदार्थो की अलग-अलग खषटि की गहै है, वे शरीर निर्माण के पूर्वं मी बने रहते 
है, तथा मोक्ष के पश्चात्‌ मी प्रलयकाल तक बने रहते ह । अतः उस अ्रवस्था मै रहते समय 
वे सदा योगी इत्यादि जीवों से संबन्ध रखते दो, एेती बात नही, तथा कुठार इत्यादि मी 
अपने रूप मे रहते समय मै उक्त पुरुष से असंबद्ध रहते है । अतः “ध्यावत्सत्तम्‌ कहने 
से इनके विषय मेँ प्रास श्रतिभ्यासि दोष दूर हो जाता है| 
“स्वशक्येः इत्यादि लक्षण का भाव यह है कि अपने शक्य काव मै जो द्रव्य 
नियन्तव्य होता है, बह शरीर है यह असंभव दोष का परिहार करने के लिये 
कहा गया है। यदि यह नहीं कहा जाता तो असंभव दोष होता, क्योकि इसे न कहने 
पर यह अथं होता है किजो द्रव्य किसी भीकायंको करने के लिये स्वभावतः नियन्तव्य 
रहता है, वह शरीर है । इस अर्थं मँ असंभव दोष होता है, क्योकि शरीर सब तरह के 
कायौ को करने के लिये निथन्तव्य नहीं रहता है, पकती के शरीर के दारा आकाश ममन 
साध्य है, किन्तु मनष्य, मृग ओौर सपं इत्यादि शरीरो से साध्य नहीं है, एवं वह कायं मी इन 
शरीरो से शक्य नदीं है । अतः इस असंभव दृष को दूर करने के लिये अपने शक्य कायं में 
नियन्तव्य होने कौ बात कही गई है! समी शरीर श्रपने-अपने शक्य कायं मेँ नियस्तव्य 
होते ही दै। अतः श्रसंमव दोष दूर हयो जाता है। पक्चिशरीरसाध्य आकाश्चगमन 
मनुष्यादि शरीरो से असाध्य होने के कारण मनुष्यादि शरीर अशरीर नहीं माने जा सकते, 
ज्र कि उनसे शक्य कायं होता रहता है। इस शरीरसे कौन-कौन से कायं साध्य है! 
यर कौन-कौन नहीं १ यह अथौ अन्वयसह्वार ओर व्यतिरेकसहचार इत्यादि को 
जानने पर ही निर्णीत होता है। यट पर किंसी ने शिला, काष्ठ, घट ओर पट इत्यादि जीव- 
शरीरो म जीबके दारा नियमन न होने से अव्याि दोष का आपादन क्ियादहै, किन्तु 
वह दोष मी “स्वशक्ये” एेसा कहने से परिहत होता हैक्रिं उन शरीरो मे हम लोगोके 
जानने मै अशक्य एवं सृष्ष्म नियमन विशेष इस प्रकार है, जिस प्रकार स्थावर इत्यादि मेँ होता 
है । इस प्रकार शक्य कार्यो मे सूक्त नियमन होने से अन्यास दूर हो जाती है। कर्कीं 
स्थावरो म ययपि उन्मेष ओर निमेष इत्यादि द्विखाई देते है, जिनसे उन शरीर में जीव का 
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ष्वपि तदधीनत्वाभवेनाव्या्चिचोद्यं परिहृतं भवति, स्थावरादिवदति- 
स्च्मस्य नियमनविशोषस्यास्मदादिभिदु्रदत्वात्‌ । यचपि कचित्‌ स्थात्रेषू- 
न्मेषनिमेषादिकं दश्यते, तथापि न तत्‌ सार्वत्रिकम्‌ । स्मरन्ति च शिला- 
काष्टादिष्वपि स्वस्पतरं चैतन्यम्‌ “अप्राणिमत्सु स्वल्पा सा स्थावरेषु 
तत्तेऽयिका" इत्यादि । वच्यमाणचतुथंलक्षणपक्ते तु नास्य चोचस्या- 
वकाश्षेऽपि । न चात्र शक्ये सवत्र नियमनं विवक्षितम्‌, अनिच्छादि- 
वशेन तस्यापि क्रचिदसंभवात्‌, सदकायनागमनम त्रेण कार्यानुत्यत्ति- 


नियमन जाना जा सकता है, परन्तु यह सभी स्थावरो मे नदीं होता है) महषिगण शिला 
ओर काष्ठ इत्यादि सै अत्यन्त स्वल्प ज्ञान के सद्‌माव का अपने ग्रन्थो मँ उल्तेख करते 
| विष्णुषुराणमें कहा गया है कि ““अप्राणिमस्छु स्वल्पा सा स्थावरेषु ततोऽधिका? | 
प्राणप्रसरण रदित जीवों से यक्त शरीरी में स्वरूप चेतन्य का विकास दहै, स्थावरो मँ उससे 
अधिक ज्ञान है। आगे जो चतुथं सक्षण कदा जाने वाला है, उसमे यदह अन्यासि का 
नदीं दहो सकती} चतुर्थं लक्षण यदह कि जो द्रव्य चेतन से घनिष्ठ संबन्ध रखता 
हे, वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है। इस लद्लणसमे नियमन का उल्तेवन होने 
से च्रभ्याप्ति कौ यह शंका--कि शिला ओर कष्ठ आदिमे जीवके द्वारा नियमन न 
होने से अव्याक्चि होती है--नदीं उठती 1 परन्तु यँ यह विवश्चित नहीं है कि शक्य 
सभी कार्यो को संपन्न करने के ल्थिही शरीर मेँजीव का नियमन हदौता र्ट, क्योकि 
अनिच्छा इत्यादि के कारण कदीं-कदीं जीव शरीर का नियमन नहीं करे, यह मी 
संभावित है! च्निच्छा स्थल्ल मै कार्यं की अनुत्पत्ति को देखकर यहे कहना कि उस कायं 
को संपन्न करने के लिये शरीर का नियमन करने मेँ जोव की शक्ति ही नदीं है--यह उचित 
नदीं, क्योकि चक्ति होने पर भी सहकारिकारण न दयेन से कायं कौ अनु्पत्ति लोकम 
देखी जाती है । जो बीज अङ्कुर को उत्यन्न कयि विना दी नष्टहो जाते ई, उनके विषय 
म यद नदीं कहा जा सकता है किं उन बीजों मेँ अंङ्रोत्पादन का सामथ्यं नदीं है} अतः 
लच्तण मे “नियन्तव्यः शब्द्‌ से यदी कहा गया है किजोद्रव्य जीव के द्वारा नियमन्‌ करने 
योग्ध हो व्य शरीर है! इस नियन्तव्य पद्‌ से उन ब्यावि आदि का न्यवच्छेद्‌ दौ जाता हे 
जो जीव के नियमन से नीं रहते ह । "नियन्तव्यः न कने पर ` व्याधि आदि को लेकर 
्रव्यास्ति दोष अवद्य आ जाता है, क्योकि व्याधि इत्यादि मी द्रव्यही है व्याधि इत्यादि मी द्रव्यदह्ी है ओर चेतन से संवन्ध 
रखते है, परन्तु उसके विद्यमान मे चेतन से उनका असंबन्ध नहीं होता है तथा वे अपने 
शक्य कार्ये प्रचरत होते रहते दै । परन्तु वे शरीर नदीं ई ! यदि नियन्तस्यः न कदा जाय तो 
उन व्याधि आदि को ज्ेकर अतिव्याप्ति दोष अवद्य आजाता । नियन्तव्य कने से अतिव्याति 
नहीं छती, क्योकि व्याधि आदि जीव के द्वारा नियन्तव्य नदीं ई, ओर वे जीव के नियमन में 
मी नदीं रहते है । पसे दी पुत्र शरीर इत्यादि का व्यवच्छेद भौ नियन्तव्य शब्द से स्पष्ट होता 
२६ 
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सिद्धः । नदयङ्करमनुत्पा्य विनष्टस्य बीजव्गस्याङ्करोत्पादनसामथ्यं 
नास्तीति शुकयते वक्तम्‌ । नियन्तव्येत्य नियन्तन्यव्याध्यादिव्यवच्छेदः 
व्याध्यादीनां द्रव्यात्मकन्वात्तदीयत्यात्‌ स्यशक्ये प्रबतंमानत्वाच्च । एवं 
पत्रशरीरादीनामपि । स्वमावशब्देनाव्यास्षिपरिदारः । व्याध्यादिदशायां 
स्वश्षक्येऽप्यशक्यनियमनानां सायुषशरीरादीनामपि शरीरस्वात्तदानी- 
मेतस्याशक्यनियमनत्वस्योपाधिकत्वादिति ध्येयम्‌ । 


यस्य चेतनस्य यदवस्थं द्रव्यं यावत्सत्तं धायं तदवस्थं तस्य शरीरमिति 
[8 # (~ # (4 0 (~ क [+ 
दितीयं लक्षणम्‌ । पुत्रशरीरादिकं न यावत्सच्चं धायेमिति व्यवच्छि 
चते । शेपं प्रात्‌ । 


है | पुत्रशरीर पत्र काशरीरहोनेपरभी पिताका शरीर नहीं है। नियन्तव्यं न कहने पर 
पिताकाशरीरन होने के कारण अलक्ष्य चने हए उप्त पुत्रशरीर मे अ्रतिव्यासि इस प्रकार 
होती दहै कि पुत्रशरीर रूपी द्व्य जब तक्र रहता है तव तक पिता जीव के साथ पितापुत्रमाब 
संबन्ध को लेकर ही रहता है, इस संबन्ध का अभाव उषम नदीं होता है, तथा वह दुतर 
शरीर पने श्य कायं मे प्रवृत्त होता रहता है, अतः अतिव्याप्ति आती है, नियन्तव्य 
कटने से उसकी व्याव्ति हयो जाती है क्योकि पुचशरीर पिता का नियन्तव्य नहीं है। तथा 
नियन्तन्यत्वधटितलक्तण पुत्रशरीरम न होने से अतिव्धासि दूर द्यो जाती है। “निय 
न्त्यस्वभावम्‌” इसमे स्वभाव शब्द प्रयुक्त है । इससे अव्या दोष दूर हो जाता हे। 
व्याधि आदि के समय मनुष्य इत्यादि शरीर उन जीवों के--जिनके ये शरीर ईै--नियमन 
मं नहीं रहते, एवं उनकी प्रेरणा के अनुसार कार्यं मी नदीं करते दै । उन जीवों का नियन्तव्य 
न होने से तथा उन शरीर मे उपरक्त लच्तण न रहने के कारण अव्याप्ि दोष त्राजाता है। 
यह दोष स्वमावम्‌ कहने से दूर हो जाता है, कप्रोकिं उन शरीरो मेँ भी यह स्वमावदहैकिवे 
जीव के नियमन मेँ रहै, व्याधि आदि के समय जो जीव के नियमन सें नदीं रहते दै, वे 
ओपाधिक है, स्वाभाविक नही, क्योकि वे व्याधि श्रादि के कारण जीव के नियमने 
नहीं रहते है । यह स्व॑सम्मत है । 

यस्य चेतनस्व' इत्यादि } शरीर का दूसरा लक्तण यह्‌ है क जिस अवस्था म रहने 
वाला जो द्रव्य विद्यमान रहते समय मे सदा जिस चेतन के दवाय धार्यं अर्थात्‌ धारण करने 
योग्य होकर रहता है, उस अवस्था मे विद्यमान वह द्रभ्य उस चेतन का शरीर है पुत्र का 
शरीर जब तक बना रहता है, तब तक सदा पुत्र जीव से धृत रहता है, बह पित्गा जीवके दारा 
सदा धाय नहीं है । अतः वह पिता का शरीर नहीं बनता 1 इस प्रकार इस लच्ण से पुत्रशरीर 
म॑ पिव््ारीर बनने की बात कट जाती हे | श्वारयम्‌ः न कहने पर उस पुत्र शरीर को --जो 
पिता का ्रीर न बनते से छ्लध्य है- लेकर अतिव्यापि -दोष इस्त प्रकार आ जाता 
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तथा यस्य चेतनस्य यदवस्थं द्रव्यं याषत्सत्तमशेषतानहं तदवस्थं तस्य 
शरीरमिति ततीयं लक्षणम्‌ । अशेषतानर्हमिति पूर्ववदेव पुत्रादिव्यवच्छेदः, 
दानादिना तेषां स्वरोषत्वनिवतनस्य शक्यत्वात्‌, शरीरस्य तु दासलवाचा- 
पादनेन परशेषत्वेऽपि स्वस्वशेषत्वस्य सांसिद्धिकस्य निवतंयितुमशक्य- 
त्वादिति । 

अत्रेदं चतुर्थमपि लक्लणत्रयफलितं श्रीभाष्यकाराभिग्रेतं रुच्ण- 
पुच्यते-- यस्य चेतनस्य यदवस्थमपृथकिसद्ध विशेषणं द्रव्यं तत्‌ तस्य शरीर- 


है कि उस अवस्था से विद्यमान वह पुच्र-शरीर सदा पिता जीव के साथ पिता-पुत्रमाव 
सम्बन्ध को लेकर दही रहता है! इस श्रतिव्याप्तिका निराकरण श्वा्य॑म्‌ः कहने मात्र 


से दो जाता है, क्योकि वह पुर शरीर पिता के द्वारा धायं नदीं है| त्रवशिष्ट अथं पदवत्‌ है। . 


"तथा यस्य' इत्यादि । शारीर का तीसरा लक्षण यह है कि जिस अवस्था मेँ विद्यमान जो 
द्रव्य सदा जिस चेतन के प्रति शेष बनकर रइता है, तथा अशेष बनने की योग्यता नहीं रखता, 
उस अवस्था सें विन्यमान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर है । शरीर आत्मा के लिये होता है, 
इसलिये वह आत्मा का शेष है । जो वस्त॒ दुसरे के लिये होती है, वह दूसरे का शेष है । यह 
सिद्धान्त है । इस लक्षण मे “अश्चेषतानर्हैम्‌ः कहने से पुत्रादि का शरीर पिता इत्यादि के 
शरीर बनने से प्रथक्‌ है । यदि श्रशेषतानहंमः न कहा जाय, तोपिताकाशरीर न 
ननने के कारण च्रलक्षय जने हुए पुत्रादि शरीरो को लेकर अतिव्याप्ति इस प्रकार आ जती 
कि उस अवस्था में विद्यमान पुत्रादि शरीर सदा पितादि जीवों से पिता-पुत्र भाव इत्यादि 
सम्बन्धो को लेकर ही रहते दै, उन सम्बन्धो का अभाव उनम नदीं होता। 
'अशोषतानर्ह॑म्‌ कहने से उप्यक्त अतिव्याप्ति हट जाती है, क्योकि जब पिता 
इत्यादि सशरीर पुत्रादि जीवों को दूसरौंके हाथमे बेचदेतेया दान रूपमेंदेदेते रै, तन 
पुत्रादि शरीरो मे पिता आदि के प्रति शेषत्व नष्टं रहता है, वे उस समय पिता रादि के प्रति 
अशेष होकर रहते ईँ, अत एव वे शरशचेषता के अहं है, अन्दं नदीं । (अञ्चेपतानदेम्‌ः 
कहने से पुत्रादि शरीर मेँ अशेषान्हैत्व घटित लक्षण नहीं रहता है, अत एव अतिव्यान्ति मी 
दूरहोजाती है) बेचने इत्यादिके बाद भौ पुत्र का शरीर, पुत्र का शरोर दी बनकर रहता 
ह, क्योकि उस समयमे भी वह पुञ्न जीवका शैष बन कर ही रहता है, एवं अपने शरीर को 
यदि जीव दूसरों का दास इत्यादि बनाने के दवाय दूसरों काशेषननादे तो मी स्वाभाविक 
अपना शेषत्व उसमे बना ही रहता है, वह प्रथक्‌ नहीं किया जा सकता । भाव यह है कि कोर 
भी जीव दूसरे का दास भले ही बन जाय, किन्तु उसका शरीर उसीका होकर रदेगा । 

च्मत्रेदम्‌' इत्यादि । उपयुक्त तीन लक्षणो से प्यक चतुथ लक्षण फलित मर्थात्‌ सिद्ध तीन लक्षणो से एक चतथ लक्चण्‌ पलित अर्थात्‌ सिदध 
होता है, यह लक्षण भो शरीमाप्यकार भीस्वामी जी को अभिप्रती है । उसकी व्याख्या इस 
प्रकार की जातीहै कि जिस अवस्था म रहने बाला जो द्रव्य जिस चेतन के ग्रति पथक्‌ 
सिद्ध विशेषण बन्‌ कर रहता है, उस अवस्था मँ विद्यमान वह द्रव्य उस चेतन का शरीर 


ह 
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मिति। यवत्सत्तमसम्बन्धानहंखमप्रथकूसिद्वत्वम्‌ । अआधेयत्वविधेगल्- 
शेषत्वान्यण़थक्सिद्धेरान्तरमेदा इह विवक्षिताः । व्यवच्छें तु 
स्पष्टमेव | 

एतेनेदमपि परिहृतं यदुत शरीरशब्दस्यान्यतमं वा ? 
त्रीण्यपि वा चिक्‌ वा प्रदृत्तिनिमित्तम्‌ १न प्रथमः, “्रापरेयत्वविधे- 


हे । वद पदाथ अप्रथकृसिद्ध कहा जाता है । जो विद्यमान समय मँ सद्‌ा दूसरे से सम्बर्ध 
बनाये रक्खे, असम्बन्ध का अहं न हो, बह शरीर जव तक शरीर रूप म वना रहता है 
तजर तक आत्मा से सम्बन्य बनाये रलता है, श्रात्मा के असम्बन्ध का वह अर्ह रथात्‌ 
योग्य नहीं होता है | श्रप्रथक्‌ सिद्धिके रूपमे के जाने वाले सम्बन्ध का_ अवान्तर मेद्‌ ही 
-आाधेयत्व, विय विधेयत्व ओर शेष शेषत्व हैः दूससा नदी दूसरा नहीं | अघ्रथक्‌ सिद्धि का अवान्तर मेद्‌ मानकर हौ 
वह उपथुक्त लक्षणों मेका गवा हैँ} इस लक्षण से वे दण्ड इत्यादि द्रभ्य-जो "दण्डी देवदत्तः 
अर्थात्‌ देवदत्त दण्डवाला है, इस प्रतीति के श्रनुसार देवदत्त का विद्धेषण बनने पर भी 
देवदत्त से प्रथक्‌ सिद्ध है, देवदत्त से असम्बन्ध भी रखता है- देवदत्त इत्यादि के शरीर 
बनने से प्रथक्‌ क्रय जाते द । उनका व्यवच्छेद करना यदी “अप्रथक्सिद्धविशेषणम्‌,' 
कहने का फल है । 


एतेनः इध्यादि । चतुथं लक्षणसे इस शंका का परिहार द्यो जाता है छि शरीर 
शब्द का प्रचत्तिनिमित्त क्या है, जिस निमित्त को लेकर शरीर शब्द शरीरो में प्रशुक्त होता 
दे । यागे के उत्तमे यही कहना होगा कि श्रीमाष्यकर्‌ वामौ जीने शरीर का जो. लक्षण 


~+ ~~ ~ ~" 
< 


नताया है, वह लक्षण शरीर शब्द्‌ का प्रवृत्तिनिमित्त है, एवं उसी लक्षण के अनुसार ही शरीर 


= ~~~ 





"~ मन ~------- 


शब्द शरीरो म प्रयुक्त दोता है। परच्ु यौ पर यह शंका उखती है कि यदे अथं पहले ही 
निर्णत ह्यो गया है कि श्रीमाप्यकार स्वामीजी ने शरीर के तीन सच्ेण बताये हैया तीन में 
कोद एक शरीर शब्द्‌ का प्रवर्तिनिभित्त है १ अथवा तीनो यल्लग-अलग शीर शब्द 
के परडृत्तिनिमित्त दै । अथवा तीनों का समुदाय प्रवृत्तिनिमित्त है १ प्रथम पत्त समीचीन 
नही है, क्योकि “विवचितयुणोपपत्तश्च” इस ब्रह्मसूत्र के श्रीमाप्य से यह्‌ कय गया हैकि 
“आधेयत्वविधेयत्वशेषत्वानि चरीर्ब्दपदृत्तिनिमिचानि? । स्ाघ्रेयत्व, विधेयत्व ओर 
शेषत्व शरौर शब्द के ग्रबत्तिनिमितत ३। इस भाष्य से सिद्ध होता है किये तीनों 
प्हृत्तिनिमित्त ह । इससे इनमे किसी एकं को प्रड़त्तिनिमित्त मानना श्रनचित होने से 
प्रथम पर्ष खण्डित हो जाता है। दूसरा पक्ष मी समीचीन नहीं है, क्योकि जँ एक को 
पहत्तिनिमित्त मानने से ही निर्वाह हो जाताहै, वह्यं तीनों को प्रवरतिनिमिय माननेसे 
गरव दोष हो जाता है। फन तीनों को प्रदृत्तिनिमित्त मानने पर शरीर शब्द्‌ श्रनेकार्थो का 
वाचक दहो जायगा । इन दोनों दोषों से द्वितीयपक्च मी खर्डित हो जाता है) वह ततीय 
प्च भी-- जिसमें तीनों के समुदाय को प्रबरचिनिमिच माना जाता है- बह समीचीन 
नदीं है, क्योकि एक को ही प्रवृत्तिनिमित्त मानने से निर्वाह हो जाता ह, तीनों क ममुदाय 
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यत्वशेषत्वानि शरीरशण्प्रदत्ति निमित्तानीति माष्यविरोधात्‌ । न हितीयः, 


गोरवादनेकाथेत्वग्रसङ्कास्च । न तृतीयः, गौरवाद्‌ भिन्नलक्णपचचे 
चास्वारस्यादिति । तरिभिरूपरक्षितस्येव चेतनाप्रथक्‌ सिद्धत्वस्य 


प्रवृत्ति निमित्तत्वान्न कथिदोषः । 
दैश्वरतजञज्ञानव्यतिरिक्तं द्रव्यं शरीरमिति वा तटस्थरुकणम्‌ । भ्ये 
शरीरत्वस्य पितृत्वादिवत्‌ सप्रतियोभिकत्वस्चचनाय देवत्वमचुष्यसब- 


को प्रद्त्तिनिमित्त मानने में गौरव दोष अवश्य होगा) किंतु तीर्न के समुदाय को प्रवृत्ति 
निमित्त सानना तमी उचित होगा कि यदि तीनों के ससुदाय को शरीर लक्षण माना जाय। 
यह सिद्ध फिया गया है करि ये तीनों अलग-अलग शारीर के लक्षण ईह, ठेसी स्थिति म तीनंको 
अलग-अलग प्रद्त्तिनिमित्त मानना उचित ही प्रतीत होता है, तीनों के समुदाय को प्रवर्ति 
निमित्त मानने पर्‌ अस्वारस्य दोघदो जाता है) इस प्रकार तीनों पश्च खण्डित ददौ जाते ह। 
ेसी स्थिति मे यह शंका उना स्वाभाविकदीहै किं शरीर शब्द्‌ का प्र्रत्तिनिमित्त क्या 
हे इस शंकाका यही समाधान है किये तीनों प्रदरृत्तिनिमितत नहीं है, किन्तु इन तीनौके 
द्वारा शाखाचन्द्रन्याय से उपलच्तिति अर्थात्‌ सूचित दहोनेवालला चेतना प्रथक्‌ सिद्धद्रव्यत्व ही 


शसर शब्द का प्रह्रत्तिनिमित है) रैर 7 वर 


शरीर शब्द का प्रह््तनिमितत है) रेखा मानने मँ कोद दोष नदीं यैता, उप्यक्त सभी 
दौष दूर हय जते ईै। 


“ईश्वरः इत्यादि । शरीर शब्द ॒प्रतिसंबन्धियुक्त अथं का वाचक है, क्योकि 
शारीर कने पर “"किसका शरीर हैः इस वकार प्रतिसंबन्धी अर्थात्‌ शरीर से संबन्ध 
रखने वाले आत्मा के विषय मे आकांक्षा होतीदहै। इस बात पर ध्यान रख करके दी 
शरीर केसे लक्षण-जो प्रतिसंबन्वि से युक्त है - इस प्रकार बताये गये ई, जिस 
चेतन का जो द्रव्य आवेय, विघेय एवं शेष हो, उस चेतन का बह द्रव्य शरीर दहै) शरीर 
के दूसरे प्रकारके लक्षणमी होते दै, जिसमे प्रतिसंबन्धी का उल्लेख नहीं होता दै। 
से लक्षणं तटस्थ लक्षण कदे जाते है) सरीर का तटस्थ लक्षण यह है कि ईश्वर एवं उनके 
घममतज्लान्‌ को छोडकर जितने द्रव्यै वे छरीर द। यह लक्षण समीचीन रहै, क्योकि 
ईश्वर ओर उसका वमभृतक्चान द्र्य है, ये दोनों द्रव्य किसी के मी शरीर नदीं ई, इनको 
छोडकर जितने मी द्रव्यै, वे किसी न किसी चेतन का--चाहे वह जीव दहो या परमात्मा 
अवद्य सरीर होते ह) भाष्य ये “जि चेतन का जो द्व्य इक्त प्रकार प्रारम्भ 
करके ही प्रतिसंबन्वियुक्त लक्षण वणित ई ! शवीरत्व धमं उसी प्रकार प्रतियोगी चेतन 
की अपेक्ञा रखता ह जिस प्रकार पितृत्व इत्यादि घमं पुत्र इव्यादि प्रतियोगियों की अपेक्षा 
रखते है, अत एव शरीरत्व पित्रत्वादि के समान सप्रतियोगिक हदोतादहै। यह एक अथं 

। शरीरत्व के लिये देवत्व, मनुष्यत्व, द्विपाच्च अर्थात्‌ दौ चरण वाला होना 
इत्यादि धर्म अप्रयोजक है, क्योकि देव इत्यादि दी शरीर न्दौ होते दै, उनसे 
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१॥ 


दिषाच्याचवान्तरमेदानामग्रयोजकत्वघ्चनाय च यस्य चेतनस्य 
यद्‌ द्रव्यमिस्यादिनिर्देशः। प्रतियोगिनिर्देशरदिते र्णे यथाप्रमाणं 


क अ, न क 


प्रतियोभिविशेषन्यवस्था । यथा वैरोषिकादीनां लक्षणेषु सम्रति- 
सम्बन्धिकयुणसामास्यविशेषसमवायाभावादीनां प्रतिस 
वन्थिनिरदेशरहितेषु च रक्षणेषु ““कर्मान्यस्वे सति जातिमाघ्राश्रयो गुणः, 
नित्यमेकमनेकसमवायि सामान्यम्‌, अजातिरेकवत्तिविंशेषः, निस्य- 
सम्बन्धः समवायः" इत्यादिषु । 


व्यतिरिक्त अनेक पदार्थं अवदय शरीर दहै, शसीरत्व मे प्रयोजक चेतन के प्रति 
आय, विषेय एवं शेष होना ही दहै। यह दूसरा अथं है। इन दोनों अर्थो को सूचित 
करने के क्तिये श्रीमाष्यकारस्वामी जी नै धयस्य चेतनस्य यद्‌ द्रव्यम्‌” इत्यादि 
वाक्यो से प्रतिसंबन्विधय्ति लक्षणां का वर्णन क्रिया है । प्रतियोगि के निर्देश 
से रदित तरस्थ लक्षण का वर्णन करने पर मी उन-उन प्रमाणो के अनुसार प्रतियोगिविशेष 
की व्यवस्था माननी होगी। प्रकत सें यह माननादहोगा करि शरीरत्व चेतन सूपी प्रति- 
सम्बन्धौ से अपेक्षा रखने वाला धर्म है। वैशेषिक इत्यादि दार्शनिकों ने इस अथंको 
स्वीकार कियादहै कि प्रतिसम्बन्धिविशेषयुक्तं पदार्थो का प्रतिसम्बन्धिनिदेख रहित लक्षण 
रहने पर मी प्रमाणानुसार प्रतिसम्बन्धिविशेष की व्यवस्था माननी होगी । उदाहरण-- 
गुण, सामाम्य, विशेष, समवाय ओर अभाव ये पदार्थ--जो वैशेषिको द्वारा स्वीकृत दै-- 
प्रतिसम्बन्धी की अपेक्षा रखने बाल्ते पदाथं ह 1 क्योकि गुण इत्यादि कहने पर श्चवश्य यदह 
आकांक्षा होती है कि यह किसका गुण है, किसकी जाति है, किसका विशेष है ॐर किसका 
समवाय है, एवं किंसका श्रभाव है, इत्यादि ¦ इन सप्रतिसम्बल्थिक पदार्थो के विषय मे 
वेशोधिको ने रेखे लक्षणों का-जिनमे प्रतिसम्बन्धी का निदश्च नदीं है--उनका इस प्रकार 
वर्णन किया हे कि जो पदार्थं कार्थं से भिन्न हों, तथा जाति माच का आश्रयं वेगुणर्हैःजो 
पदार्थं नित्य हों एक हो तथा नेको मै समवाय सम्बन्ध से स्थित हीं वे सामास्य है, जो 
पदार्थ जाति रहित हो, तथा एक वस्तुमे दी विद्यमान हो, वे विशेष है । तथा जो पदाथं निस्य 
एवं सम्बन्ध युक्त ई, वे समवाय है, जो पदार्थं भावसे भिन्न, वे अभाव है इत्यादि। 
इस प्रकार प्रतिसम्बन्वि साकांक्ष पदार्थो के विषयमे प्रतिसम्बन्वि निदेश ररित लक्षणों का 
वर्णन करने वाल्ते वैशेधिक इत्यादि दाशंनिकोँ ने यह स्वीकार किया है कि ममाणानुसार इन 
पदार्थो के विषय मे प्रतियोगि ८ प्रतिसम्बर्धि ) विशेष की व्यवस्था माननी होगी | अतः वैसे 
हयो शरीर का उपयुक्त तटस्थलक्षण - जिसमे प्रतिससम्बन्धी चेतन का उल्लेख नहीं किया गया 
है--करने पर मी प्रमाणानुसार मानना दही होगा कि शरीर का प्रतियोगी अर्थात्‌ 
प्रतिसम्बन्धी चेतन ह, ठेसे तटस्थलक्षणं को दाश्च॑निक सम्मति प्रास है, अतएव शरीर का 
उपयुक्त तटस्थलक्षण कहा गया है । 
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( अन्ञपाद्‌ वर्णितशरीरलत्तण खण्डनम्‌ ) 
~ 6 (चे रि था (4 गिर | नि न्त्य 
अन्यस्तु “ चेष्टान्द्रयायथाश्रयः शरीरम्‌ ` इति घछत्रितम्‌ । तत्रान्त्याव्य- 
वित्वे सति चेष्टाश्रयस्वमेकं लकणम्‌ । तद्विशेषितेन्द्रियाश्रयत्रभोगाएयतनत्वे 


क्‌ (क 


द्रे । तत्र चेष्टाशब्देन क्रियामात्रविवक्ञायाम तिव्यापधिव्यक्ता । प्रयलनवदातम- 
संयोगासमवायिकारणकक्रियाविवक्षायां  प्रयत्नवदीश्वरसंयोम।समवायि- 


( अक्षपाद वर्णित हरीर रक्षण का खण्डन ) 


9 ~ 

“अन्यस्तु इत्यादि । च्रागे सिद्धान्त के अनुसार शरीर का लन्लण चताया गवा है) 
जिसमे इतर वादियों दारा वर्णित शरीर लक्तणों पर विचार किया गया है। न्यायदश्चंनकार 
अल्लपादमहर्षिं ने '्वेषटच््ियार्थाश्रयः शरीरम्‌ इस सूत्र से शरीर लक्षण का ही प्रतिपादन 
कियाहै) इस सूच्रमें शरीर के तीन लक्षणों का वर्णन है| उसमे प्रथम लक्षण यहडहैकिञो 
द्रव्य अन्तिम अवयवी दहोत्तथाचेष्टाका आधयो वह शरीर है! अस्तिम अवयवी उसे 
कहते है, जो अवय्रवी दुसरे किसी अवयवी का उत्पादकनदहौ। हाथ ओर पाद्‌ इत्यादि द्रष्य 
्रवयरवो से बनने के कारण अवयवी होने परमी वे शरीर रूप श्रवथरवी के उत्पादक ई, अतः 
वे अन्तिम अवयवी नदी माने जा सकते । शरीर श्रन्तिमि अवयवी है, क्योकि वह दुसरे 
किसी अवयवी का उत्पादक नहीं है । शरीर कहा जाने वाला द्रव्यचेष्टाका आश्रय है। इस 
प्रकार इस ल्तण का शरीर म समन्वय होता है। हाथ इत्यादि मेँ श्तिव्यासि को दूर करने 
के लिये इस लक्षण मँ श्रन्त्यावयवित्व विशेषण, तथा घयादि में ्नतिव्याम्ति दूर करने के लिये 
चेष्टाश्रयत्व रूपी विशेष्य कहा गया है } दूसरा लक्षण यह दै क्रि जो द्रव्य अन्तिम अवयवी 
हो तथा इन्द्रियों का आश्रयदहो, वह शरीर है। तीसरा लक्षण यहदहै कि नजो द्रव्य अन्तिम 
अवयवी हो तथा मोग का स्थान हो, वह शरीर है। अतः आये इन तीनों लद्घणों पर विचार 
किया जाता है। प्रथम लक्षणमे चेष्टा शब्द से सवर तरह को क्रिया यदि विवच्तित है तो घट 
इत्यादि को ज्लेकर अतिव्यासि अवद्य होगी, क्योकि घट अन्तिम अवयवी है तथा चेष्टा अर्थात्‌ 
चलन्‌ इत्यादि क्रिया का आश्रय है, परन्तु शरीर नदीं । यह अतिन्याति व्यक्त है । शंका-- 
चेटा शब्द से स्र तरह की क्रिया विवक्षित नदीं है, किन्तु वे सभी क्रियार्ये विवक्ति है, जो 
पयत्न वाले न्नात्मा के संयोग से उत्पन्न होती है । शरीर मे होने बाली क्रियाय दी इस प्रकार 
कीरै, क्योकि प्रयत्न वाक्ते आत्माका शरीरके साथ संयोग होनेसे दी ये क्रियाय उत्सन्न 
होती है} इन क्रियाञ्रों के मरति प्रयत्न वाल्ते आत्मा का सयोग असमवायिकारण है, क्योकि 
वह संयोग समद्ायिकारण शरीर मँ रहता हश्रा इन क्रियाओं को उत्पन्न करता है । प्रयत्न 
वाज्ञे आत्मा का संयोग जिन क्रियाश्रों का असमवाधिकारणदहो, वे क्रियायंदही चेष्टा खन्द से 
विबि | ठेसा मानने पर धटादिको ज्लेकर कदी गदे अतिन्यास्ति दूर हौ जायगी, 
क्योकि घटादि मे होने वाली क्रियाओं के लिये प्रयत्न बाल्ञे आत्मा का संयोग असमवायि- 
कारण नहँ, किन्तु वायु आदिका संयोग ही असमवायिकारण है) ेसी स्थिति सं घटादि 
म होने वाली क्रिया चेष्ठा नदीं मानी जा सकती, वटादि मेँ चेष्टाश्रयत्व सूप च्र॑श न होने से 
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कारणकक्रियाश्रयेषु तच्छरीरतया तेरनभ्युपगतेषु भूभूधरादिष्वतिन्याप्षि 
प्रयत्नवज्जीवेतिविशेषणे प्राणादिष्वतिव्याभ्चिः । बुद्धिपूकम्रयत्नेतिषिशे 
पणेऽपि बुद्धिपूवकाद्धश्वनग्रसारणादिदशायां तेष्वेषातिन्याध्चिः । चाय्वादे- 
रन्त्यावयवित्वं नास्तीति चेत्‌, कस्य तद्यस्ति १ धटादेरिति चेन्न, तत्राप्य 
नेकथट्पटादिभि्ित्तिकन्थादिनिर्माणे तदसिद्धेः । तत्र तदारम्भो 


अतिव्याति नहीं होती । इस शंका का समाधान यह हैकिं नैयाधिकौं ने भूमि ओर पर्वत 
इत्यादि को ईश्वर का शरीर नहीं माना है। हम उनको ईश्वर का शरीर मानते है । उनके 
उपयुक्त मत के च्रनुसार वे अलक्ष्य दै, तथा उपर्युक्त लक्षण विच्मान होने से उनमें अतिव्याप्ति 
होती दै, क्योकि उनके द्वारा किसी दुसरे अवयवी के उत्पन्न न होने से वे अन्तिम अवयवी दै, 
तथा प्रयत्न युक्त ईैद्वर के संयोग रूपी असमवायिकारण से होने वाली कम्प इत्यादि क्रियाश्रौ 
का वे श्राश्चय ई। इस प्रकार लक्षण समन्वय होने से उनसे उपर्युक्त लक्तृण कौ अतिव्याप्ति 
होती है । शंका-- उपर्युक्त अतिव्याभ्ति को दूर करने के लिये उस लक्षण मै श्रयलनवज्जीवः 
का विशेषण रूप मेँ निवेश करते है। तव यह लक्षण होताहै कि जो द्रव्य अन्तिम 
च्मवयवी हो तथा प्रयत्न बाले जीवके संयोग रूपी असमवायिकारण से उत्पन्न होने वाली 
क्रिया का आश्रयो वह शरीर है। से लक्षणका परिष्कार करने पर उपरक्त अतिव्याप्ति 
दूर हौ जाती है । क्योकि भूमि ओर पवेत इत्यादि मे होने गाली केण इत्यादि क्रियाओं का 
अप्तमवायिकारण प्रयत्न युक्त जीव का संयोग नदीं है, किन्तु प्रयत्नयुक्त ईश्वर का संयोग है | 
इस परिष्कार के अनुसार अतिव्याप्ति दूर दहने से उपरक्त लक्षण निं दै । समाधान-- 
'प्रयतलनवजीवः एेसा विदेषण देने परमी प्राण आदिम अतिव्याभ्ति होती है। नैयायिक 
द्रोर्‌ वेदान्ती प्राण आदि को जीव का शरीर नदीं मानते है । अतएव वे श्रलक्षय है। उनमें 
उपयुक्त लक्षण दहं | प्राणके दवाय किसी अवयवी की उत्पततिन होने से वह अन्तिम सवयवी 
है, प्रयत्न वाज्ञे जीव के संयोग रूपी असमवायिकारण से उसमे उच्छवास इत्यादि 
क्रिया होती दहै, इस प्रकार प्राण श्रादि म उपरक्त लक्षण विद्यमान होने ते श्रतिव्याम्ति 
होती है । शंका---उपयुक्त लक्षण मे बुद्धि पूवक प्रयत्न" एेसा विशेषण दिया जाता है] 
्रतिव्याभ्ति इस्से दूरहो जाती है, क्योकि यद्यपि प्राण आदि अन्त्यावयवी है, तथा 
प्रयत्न वाले जीव के संयोग रूपी अस्मवायिक्ारण से होने वाली उच्छवषस आदि क्रिया 
के आश्रय है, तथापि जीव का वह प्रयत्न--जिसके कारण निम्द्वास इत्यादि क्रिया होती 

-- वुद्धि पूवक नदीं है, क्यौकिं जीव निःश्वास आदि को उत्य्न करने लिये सोच 
समम्ह कर प्रयत्न नहीं करतां । बुद्धि पूवक प्रयत्न करने वाले जीव के संयोगरूपी अस- 
मवायिकारण से उत्पन्न होने वाल्ली क्रिया का जाधरयन होनेसरे प्राणादि मे अतिव्यासि नहीं 
होती 1 समाधान--पेसा निवेश करते पर भी इद्धि पूवक जीव प्रयत्न षे होने वाली 
आकुञ्चन ओर प्रसारण इत्यादि क्रियाश्चोंका आश्रय होने से प्राणादि मे अतिव्यासि 
प्रवश्य होगी] शाका--प्राण वायु इत्यादि अन्तिम अवयवी नदीं है, क्योकि उनसे मी बड़ा 
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नास्तीति वेत्‌ , अन्यत्रापि तथेव नास्तीत्येव तु सत्यम्‌ । तरह अस्तु घटादयो 
मध्यावय विन इति चेन्न, सवत्रापि तथाप्रसङ्गात्‌ , अन्त्यावयवित्वमाकाश- 
कोरकायितभिति साधु तदिशेषितं ङश्चणम्‌ । 

इन्द्रियाश्रयत्वं तत्समवायित्वं तत्सयोभित्वं वा स्यात्‌ । न प्रथमः, 
अनभ्युपगमात्‌, इन्द्रियावयवानां तन्मते शरीरत्वभ्रसङ्काच्च)। न 


श्नवयवी वायु उत्पन्न हो सकता है, तथा प्राणवायु बाहर निकलने पर बाह्यवायु से मिलकर 
श्रययवी को उत्पन्न करता है। प्राणादि मै अन्त्यावयवित्व न होने से उपर्युक्त लच्षण की 
अतिव्यात्ति दूर हो जाती दहै। समाधान--तब अन्त्यावयवी कौन माने जा सकते ई । 
शंकरा - घट आदि अन्त्यावयवी माने जा सकते ह, क्योकि इनसे दूसरा अवयवी उत्पन्न नहीं 
होता है} समाधान--श्ननेक घट श्रादिसे बड़ी सितति निर्भिंत हो सकती है, तथा अनेक 
वख्नो से बड़ी कन्था निर्मित द्यो सकती दहै, फेसी स्थिति में ध्रट पट इत्यादि भी--जिनको 
अन्त्यावयवी माना जाता है--अन्त्यावयवी नरद द्यो सकते द । शंका-- अनेकं घट ओौर 
पट आदि से मित्ति ओर कन्था इत्यादिका आरम्भ नहींदहोता है} अतः वे अन्त्यावयवी 
मानेजा सक्ते) समाधान--प्राण आदिसे भी दुसरे श्रवयवीका आरम्भन होने 
चे प्राण आदि भी अन्त्यावयवी ईह, चरतः उनमें उपयुक्त अतिव्याप्ति होगी ही । शंका-- 
घट आदि मध्यावयवी है, अन्त्यावयवी नदीं क्योकि उनसे भित्ति आदि श्रवयवी 
उत्पन्न होते है। इसी प्रकार माण भी मध्यावयवीन होने से उसमै अतिव्यासि नदीं 
होती है) समाधान-ेसी स्थिति सँ सभी पदार्थो को मध्यावयवी मानना दोगा। 
कोई मी पदार्थं अन्त्यावयवी नहीं माने जा सकते) अन्त्यावयवित्व आकाशङ्कसुम 
के समान है। उसको विशोषण मानकर लक्षण करना फरिंतना सुन्दर है, इस पर विद्धार्नो 
को ध्यान देना चाहिये] माव यहदहैकिरेसी स्थिवि मै कोद मी पदाथं अन्त्यावयवी 
न होने से उप्यक्त लक्षण मे असंभव दोष होगा । 

“इन्द्रियाश्नयत्वमः इत्यादि । नैयायिकं ने छरीर का दुसरा लक्षण यह माना है किजो 
द्रव्य इन्द्रियों का ऋश्य दो वद शरीर है। आशे इस लक्षण पर विचार किया जाता हैकि 
इन्द्रियों का आश्रय किसे मानना चाहिये | जिसमे इन्द्रियों का समवायदहो उसे या जिसमे 
इन्द्रियों का संयोग हो, वह इन्द्रियों का श्माश्चरय माना जाता है? इनमे प्रथम्‌ पश्च समीचीन नहीं 
है, क्योकि इसके श्रतुसार असंमव दोष होगा, श्रौर नैयायिकं ने यह्‌ नदीं मानाहै कि इन्द्रिय. 
शरीर मं समवाय सम्बन्ध से रहते है, उन्होने यदी माना है कि इन्द्रिय शरीर मं संयोग सम्बन्ध 
से रहते है ! ठेसी स्थिति मे नैयायिक के मतानुसार पथम प्च मै असम्भव दोष अवश्य 
होगा । किंच इच्रियावयवों को उनके मतानसार शरीर मानना होगा, क्योकि उन्म इच्छिय 
उनके मतानुसार समवाय सम्बन्ध से रहते हँ । अतः प्रथम पञ्च समीचीन न्दी है। तथा 
द्वितीय पश्च मी समीचीन नदीं है, क्योकि इसके अनुसार घर आदिमं इस लक्षण की मवि- 
व्याम्ति होती है, ओर देखने एवं स्पशं करने के समय घर आदि मेँ चज इत्फदि इन्द्रियो का 
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दवितीयः, धटादिष्वपि तत्संभवात्‌ । यावत्सत्तमिन्द्रियसंयोगो विव. 
कषित इति चेत्‌, तदपि न, अनिमेषचक्षुषि प्र्तमाणे पुरुषे तदातनोत्प्- 
विनष्बुद्ुदप्रभृतिष्वतिव्यापः, नित्यमनःपक्ते चात्मादिषु, तैः शरीर 
तया मृतश्षरीरस्याभ्युपगमाच । इन्द्रियसंयुक्तकृस्स्नप्रदेशं शरीर. 
मिति चेन्न, मूर्तयः शरीरेन्द्रिययोः सप्रतिषत्वषिरोधेन छत्नगरदक- 


संयोग रहता दही है 1 अतः वे शरीर नदीं है, उनमें उप्ुक्त लक्षण से अतिव्याप्ति होगी । इससे 
सिद्ध होता है कि द्वितीय पक्च मी ठीक नहीं है । शंका-जब तक जो द्रभ्य रहता है तब तक उसमे 
ल्ञगातार होने बाला इन्द्रिय संयोग भी बदहयँ विवक्षित है। पेसे इन्द्रिय संयोग का जो आश्रय 
है, वह शरीर है ¦ शरीर जब तक बना रहता है, तब तक इन्द्रिय से संयुक्त रहता ही है । अतः 
उसमे लक्षण समन्य हो जाता है । परन्तु घट आदि जब तक बने रहते है, तव तक इन्द्रिय संयुक्त 
रहते हों एेसी बात नहीं । क्योकि इन्द्रिय संयोग रहित होकर के मी घटादि विद्यमान रहते दै | 
अतः उनसे भी अतिव्याप्ति नहीं होती है । समाधान-मान लिया जाय करि निर्निमेष दष्ट से 
पुखष देखता है, देखते समय मेँ जो बुद्बुद इत्यादि उत्पन्न होकर नष्ट हयो जाते है, वे जब तक 
अने रहते है, तब तक इन्द्रिय संयोग का आश्रय बनकर ही रहते ई । रेसी अवस्था म उनमें 
उप्यक्त लक्षण की श्रतिव्याप्ति अवश्य होगी । किंच, नैयायिको ने मन इच्दिय को नित्य माना 
है । एवं बह विथु आत्मा से नित्य संयुक्त रहता है 1 अतः आत्मा शरीर नहीं है, उसमे सदा 
मन इन्िय का संयोग होने से अतिव्याप्ति होगी । किंच, नैयायिकं ने मल्युकेबाद मी शरीर 
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कोशरीर ही माना ै। वेदान्ती एसा नदीं मानते ई, वे कहते है कि यद्यु के बाद उस शरीर 
का रूप नहीं रहता है । परन्तु नैयायिक मृत्यु के बाद्‌ मी उसे शरीर ही मानते ह ¦ उनके मत 
के अनुसार त्यु के बाद शरीर बना रहता है, परन्तु उसमे इन्द्रिय संयोग न रहने से उपयुक्त 
लक्षण नदी रहता है, अतः उनम अव्याप्ति दोष होता है) शंका--इन्द्रियाश्रयत्व का यहं 
परिष्कार किया जातादहै फि शरीर वह दता दहै, जिसके सम्पूणं प्रदेशों में इन्दियोंका 
संयोग हो । यदी शरीर का लक्षण है) बुद्बुद के समी अंशो मै चन्ञुरिन्द्रिय का संयोग नही 
है, क्योकि उसके भीतरी श्रंशों मँ चुरिन्दरिय का संयोग नही होता है। अतः उसमे 
च्मतिन्याप्ति नहीं होगी । शरीर के समी प्रदेशोमे कमस कम त्वगिद्धिय संयोग होनेसे 
शरीर मे लक्षण समन्वय होता है। समाधान--शरीरके समी प्रदेशों में इन्द्रि संयोग 
नैयायिक मतानुसार नदीं माना जा सकता है। क्योकि उनके मतमें इद्दरिय मौतिक होने के 
कारण तवापि त्वगिच्दिय वायवीय होने से स्पशं बाला तथा मूर्तं है, एवं शरीर भी सदशं बाला 
तथा मूतं हे, अतः शरीर का च्रवयवमी पेतेद्दीहै। मूतं शरीर ओर इन्द्रियों के संयोगे 
प्रतिवात अवदयम्भावी है, क्योकि मूतं पदार्थो के संयोग मे प्रतिघात को अवदयम्भाषी उन्होने 
भी माना है। प्रतिघात भवश्यम्भावी होनेके कारण शरीरके सभी प्रदेशोकासंयोगहोही 
नहीं सकता । अतः उनके मतानुसार उपयुक्त लक्षण मे असम्भव दोष होता है । किंच, शरीर 
के अअरन्तगंत से मी -प्रदेश्च है, जँ इन्द्रियों की गति नदीं है। इस कारण से उपर्युक्त 
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संयोगाभावस्य युष्माभिरेवाभ्युपगन्तव्यस्वात्‌, निरिन्द्रियक्षरीरान्तःप्रदेश- 
विशेषस्य प्रामाणिकत्वाच । युगपदनेकेन्द्रियावस्थितिदेशः शरीरमिति 


चेन्न, अवस्थितिरिति संयोगमात्रविवक्षायाभाकाल्चादीनामीश्वरस्य 
चास्मदादीन्‌ प्रति शरीरत्वप्रसङ्गात्‌, अप्रथकूसिद्धिविवक्तायामसिद्धेः, 
ईश्वरस्यास्मत्पल्ेण  शरीरत्वग्रसङ्च्च ।  उपष्टम्भकत्वादि विवक्षायां 


लक्षण से असम्भव दोष होता है। अतः यह परिष्कार भी समीचीन नहीं) शंका-दम 
उपर्युक्त लक्षण का यह परिष्कार करते है कि एक साथ अनेक इन्दरियो के रदनेकानो 
देश है, अर्थात्‌ जिस देश में एक साथ एक समय मे अनेक इन्द्रिया विद्यमान हो वह छरीर 
है। इस परिष्कार मं दोष नदींहै) समाघान-इस परिष्कार मे अनेक इन्द्र्यो के रहने 
कीजो बात कही गड है। यदि वह संयोग सम्बन्धसे होने बाली स्थितिको लेकर दै, तो 
आकाश्च इत्यादि पदाथ तथा ईश्वर म--जो हम लोगों को शरीर न होने के कारण अलक्ष्य 
हेय अतिभ्याप्ति होगी, क्योकि उनम अनेक इन्द्रिय एक काल मेँ संयोग सम्बन्ध से रइते 
है, तथावे एक काल में श्रनैक इन्द्रियों के रहने के स्थान दह! रीर लक्षण संगत दोनेसेवे 
हम लोगों के शरीर बन जायेंगे । यदह तो उचित नही, क्योकि वे हमारे शरीर नहीं दै 1 अतः 
उनमें उपर्युक्त लक्षण कौ अतिव्याप्ति अवश्य होगी । यदि उपयुक्त परिष्कार मेँ अप्रथकसिद्धि 
सम्बन्ध से रहने की बात विवक्षित है, तो नैयायिक के मतानुसार आकाशादि मेँ अतिव्याप्ति 
दूर हो जायगी, क्योकि आकाश आदिमे इन्दिय अप्रथक्‌ सिद्धि सम्बन्ध से नदीं रहते ह । 
वेदान्तियों ने जदो अप्रथक्‌सिद्धि को सम्बन्ध माना है, वँ नेयायिक समवाय सम्बन्ध मानते 
ईै। जिन दोनोंमे एक दुसरे को छोडकर न्‌ रद सके व दोनों मे वेदान्ती _ अयकुसिदधि. अप्रथक्सिद्धि 
नामक स्वरूप सम्बन्ध, तया नैयायिक स्वरूपातिरिक्ति समवाय सम्बन्व मानते है । यँ नैयायिक 
यह भी कह सकते है कि एक काल मे अनेक इन्द्रिय जिस देश मे च्रप्रथकसिद्धि सम्बन्ध 
से अर्थात्‌ समवाय सम्बन्ध से रहते हौ, बह देश मी शरीर है । परन्व आकाश आदि इन्द्रि 
संयोग सम्बन्ध से रहते है, अप्रथक्‌सिद्धि सम्बन्ध से नहीं] ओर शरीर में मी इन्द्रिय अष्थक्‌ 
सिद्धि सम्बन्ध से रहते दह । इसलिए माकाश आदि मे आपादित अतिव्याप्ति दूर हो जाती 
हे । नैयायिको का यह कथन मी समीचीन नहीं है, क्योकि नैयायिक मत मे भी शरीरः रोर 
इन्द्रियों मै मप्रथक्सिद्धि सम्बन्ध नदीं माना जाता है, क्योकि उनलोगोने खतशरीर को 
भी शरीर माना है अतः उसमें इन्द्रिय होने से अष्रथक्सिद्धि नदीं ह्यो सकती 1 शरीर माने 
हुए पदार्थं से प्रथक्‌ सिद्धि सम्बन्ध से अर्थात्‌ उनके मत के अनुसार समवाय सम्बन्ध से 
इन्द्रियो की स्थिति न होने से असम्भव दोष श्रवद्य होगा } किंच, हमारे मत के अनुसार एक 
काल, मे अनेकं इन्द्रिय ईदवर मे अपथक्सिद्धि सम्बन्ध से रहते ईह, क्योकि वे ईदवर को छोड 
कर नहीं रह सकते हँ । छेसी स्थिति मेँ ईश्वर रूपी अरलक्य मेँ इस शरीर की अ्रतिव्याप्ति होगी, 
अथवा हम लोगों के प्रति ईश्वर को भी शरीर मानना दोगा 1 दोनों अनुचित ई । इससे सिद्ध 
होता है कि उपर्युक्त परिष्कार समीचीन नदीं है। किंच, शंका--जो पदाथं इन्द्र्यो की 
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प्राणिऽतिव्या्िः। यवत्सत्तमिद्द्ियासंयोगायोग्यं शरीरमित्यपि दत्तो 
तरम्‌, ईश्वरादिष्वतिव्यासेदुष्परिदहरत्वात्‌ । इन्दरियव्यतिरिक्तं मप्राण- 
व्यापाराधीनब्र््तिनिव्॒स्यादिकं शरीरमिति चेन्न, आत्मनि मलादिषु 
च प्रसङ्गात्‌ । सवभटृत्तिषु तादधीन्यं विवक्षितमिति चेन्न, असंभवात्‌ । 
नहि वाय्वाच्याढृष्यमाणशरीरयादिप्रबत्तिः अणाधीना । 


कायजनन शक्ति को बढाता हा एक समय मे अनेक इन्द्रियों के रहने का स्थान बना श्रा 
हो वह शरीर है--श्रौर शरीर इन्द्रियों का उपष्टम्भक ्र्थात्‌ इन्द्रियों की कार्थजनन शक्ति को 
बढ़ाते हुए इन्द्रियो का स्थान दहै, इसलिए उसमे लक्षण समन्वय हो जाता है, च्राकाश 
श्रादि इन्द्रियों के रहनेका स्थान होने पर भी वह उनकी शक्ति को बढाता नहीं, 
अतः उसमें अतिव्याप्ति नदीं हे। समाघान--दइस प्रकार उपष्टम्भकत्व की विवक्षा करने पर 
प्राण मे अतिव्याप्ति होपी है, क्योकि प्राण इन्द्रिय शक्तिका व्ध॑कदहै, ओरप्राणकाद्यी 
आश्रय लेकर इन्द्रिय रहते है! अतः अनेक इन्द्रियों के रहने का स्थानमी वही है! परन्तु 
प्राण श्रीर्‌ नदीं है, इसमे लक्तण है, अ म तः लिङ्यप्ति हौगी । शंका--दारीर के इस लघ्णका 
परिष्कार इस प्रकार किया जाता है ११दे/ थ रह्-सखरहैे जो रहते समयमे मीसदा 
इन्द्रियों के असंयोगके योग्य नहीं होता| इस लक्षणमें क्या दोषदहै १ सम।धान--इस 
लच्छणमेंजो दोषै वह यहटहै किं नैयायिकोंने गृतशरीरको शरीर माना दै, क्योकि 
मरने के बाद्‌ बह शरीर रहता हैः, अतः उस्म इन्दरिध संयोगन होने से वह इन्द्रियो 
के असंयोग का योग्य बन गयाहै, इसलिए शरीर सें लक्षणन रद्नेके कारण नैयायिक 
मताचसार अव्याप्ति द्येगी। किच, ईदवर इत्यादि सदा नेयापिकों के मतानुसार मन 
नित्यहौने के कार्ण मन से संयुक्त दी रहते दै, श्रसंयुक्त कमी नदी होते, देसी 
स्थिति मेँ ग्रलक्षय ईश्वरादि मेँ उपर्युक्त लक्षण होने से श्रतिव्याप्ति होगी इस का परिहार 
अशक्य हे । शंका. शरीर का लक्षणयहहै कि ओ द्रव्य इन्द्रिय से भिन्नो, तथा 
प्राण व्यापार के ्रलुसार प्रवक्ति अर निदृत्ति इत्यादि रखता दो, वह रीर है। इस 
लक्षण में इन्द्रियो मेँ अतिव्ाति को इटाने के लिये इन्द्रियमिन्नस्व कहा गया है| इन्द्रिय 
भीप्राणके व्यापार के अनुसार प्रवृत्ति गौर निवृत्ति इत्यादि <खता है | परन्तु वह शरीर 
नदीं है । उसमें अतिव्याति होती है, इन्दरियभिन्नत्व कदने से वह दूर हो जाती है, क्योकि 
इन्द्रिय इन्दियों से भिन्न नदींदहै। इसलक्षण मे क्या दोष है१ समाधान-- इस 
लक्षण की आत्मा शरोर मल चआ्मादि मेँ अरिव्यासि होगी] आत्मा ओर मल इत्यादि 
शरीर नदीं है, परन्द॒ वे इन्द्रियों से भिन्न है, तथा उनकी प्रवृत्ति ओर निच्त्ति इत्यादि व्यापार 
पाणव्यापार के अधीन है। अतः उनसे श्रतिव्याप्ति होती है। शंका--यहों 
यह अथं विवक्षित है कि सभी प्रदृत्तिया प्राणव्यापार कै अधीन है, आत्मा ओर मल 
इत्यादि कौ समी य्रडृत्ति्योँ प्राण्व्यापार के आधीन नहीं है) क्योकि जीवनयोनिप्रयत्न 
प्राणाघीन नहीं है] अतः उनसे अक्तिव्याप्ति दूर हो जाती है। समाधान--ेसा 
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भोगायतनस्ममपि यदि मोगस्थानस्वमात्रम्‌ , तदा गृहादिष्वति- 
व्याधिः । यदाधित्येवास्मा भोगवान्‌ भवति तद्धोगायतनमित्ति बिवदित- 
मिति चेन्न, अ्रस्मन्मतेन लक्षणासंमवात्‌, अशरीरस्यापि शुक्तस्य मोग- 
विशेषाभ्युपगमात्‌ । दुःखात्मको भोगो रिवकिति इति चेत्‌, तथापी- 
द्द्ियेष्वतिव्याभिः, ईश्वरयुक्तादिभिरिच्छाणदीतशरीरेष्वन्याधचिश्च । 
स्वभ्रमवशेन भोगाश्चय इत्यपि न, तत्तद्वादिभेदैरात्मतया बुष्यमानेष्वि- 


मानते पर इस लक्षण मँ असंभव दोष होता है) क्््ोफि यह लक्षण शरीर म नदीं 
जाता है) ओर शरीर के समी व्यापार प्राण के अग्रीन महीं द्योते, इसलिये जिस 
शरीर को वायु खींचकर बहुत दूरलेजातादहै, तथा जल प्रवाहकब्हा ले जाता है, उस 
शरीर मेँ होने वाली वह प्रहरत्ति प्राण कें अवीन नदीं है) अतः असंमव दोष हयोगा | 
इस विचार से यही सिद्ध होता है कि नैयायिक वभत यह लक्षण मी समीचीन नदी है। 
°“मोगायतनत्वम इति । नैयायिको ने शरीर का तीसरा लक्षण यह कहादहै कि 
जो भोग भोगने का स्थान दहै, वह छरीर है, अव इस लक्षण पर विचार किया जाता हे) 
यदि भोगका स्थान होना यही शरीर का लक्षणे, तो णह इत्यादि मँ अतिव्याप्ति 
होगी, क्योकि जीव रह इत्यादि मै रहदर भोग मोगते है; परन्तु गह इत्यादि 
शरीर नहीं है। इन अलक्ष्य ह इत्यादि मै भोगस्थानस्वरूप लक्षण है, अतः 
उनसे श्रतिव्यासि होगी शंका--इस लक्षण का यह परिष्कार है कि जिसका श्रा्रय 
लेकर ही आत्मा भोगवालला बनता है, वह पदाथं तलक्षणवाक्य मे मोगायतन माना गया 
है। लोकम जिसे हमलोग शरीर कहते ई, उसका आश्रयल्तेष्र दी जीव भोग मोगतादहे, 
उसको दटोडने पर नहीं । परन्तु गह इत्यादि को दछौड्ने पर भी जीव संखे दुःख भोगता 
है! यह परिष़्तलक्षण र्हादि मे नदीं है, अत एव अतिव्याप्तिमी न्दीहै। इस 
परिष्कार सें क्या दोष है समाधान - हमारे मतके अनुसार यह लक्षण नहींदहो सकता, 
क्योकि नेथायिक मले शरीर रदित होने से मुक्तौ को मोग नहीं मानें, परच्छु हम वेदान्ती 
मानतेहै कि शरीर रहित सक्तो को मी ब्रह्मानुभवरूप भोयदहोताहै)। सी स्थितिं 
मे यह कैसे क्य जा सत्ताहै किं जीव शरीरशन्दवाच्यपदाथं का आश्य लेकर ही 
भोग भोगता है, तथा शरीरशग्दवाच्य पदार्थं का आश्रय लिये जिना ही मुक्त भोग भोगते ह । 
यह अर्थं वेदान्तियों के सिद्धान्त में माना जाता है। अतः उपयुक्त लक्षण वेदान्तिर्यो के मत 
के अनुसार नदीं हो सकता है। यंका--लक्षण मे मोगशब्द्‌ से इुःखात्मक भोग विवश्चिव 
है। वेदान्ती मी यह मानतेही दहै कि जीव शरीरशब्दवाच्य पार्थं का आश्रय लेकर 
ही दुःख भोगता है। यह च्र्थं वेदान्ती को इष्टहै! यह परिष्कृत लच्छण वेदान्ती के 
मतानुसार युक्तदहयीहै। इसमे क्या दोषहै१ समाधान--जिसका आश्रय लेकर ही जीव 
दुःख भोगता है वह शरीर है। इस मकार लक्षण करने पर भी इन्दरयो मे ऋअतिन्यासि 
होगी । क्योकि इन्द्रियो का आश्य लेकर ही जीव दुःख भोगता है! इन्द्रिय रीर नहीं । 
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न्दरियमनःप्रणेष्वतिव्याप्तेः, ईश्वरणक्तादिशरीरेष्वव्याप्तेथ । शिरः- 
पाणिपादादिमयं शरीरमिति चेत्‌, शिलापूत्रकादिष्वपि तत्सम्भवात्‌ । 
प्राणादिमच्वे सतीति चेन्न, सरतशरीरायव्याप्तेः । यदा कदाचिस्प्राणादि- 
सम्बन्धमात्रं बिवक्षितमिति चेत्‌, तथापि स्थावरादिररीरेष्वव्यास्षिः, तेषु 
प्राणादिसचेऽपि पाणिपादादिसंस्थानामावात्‌ । “एवं सक्षणान्तराण्यपि 
दूष्याणि । तत्र श्रुत्या्नुरोधेन पूर्वोक्तमेव सन्नणम्‌ । 


रतः अलक्ष्य इच्दियों म उपथुक्त लक्षण संगत होने से श्रतिव्यासि अवश्य होगी। 
किं च, ईश्वर शरोर यक्त इत्यादि स्वेच्छा से जिन शरीरो का परिग्रह करते है उनमें यह 
लक्षण कि जिसका आश्रय लेकर ही आस्मा दुल भोगता है, वह शरीर है--नहोनेसे 
अन्यापि मी है)! शंका - च्रपने ्रमके अनुसार जो भोग का आश्रय प्रतीत होता है, 
वह शरीर है । इस प्रकार लक्षण का परिष्कार किया जाता है। यदं निश्चित है कि 
देदात्माभिमान में पडे हए जीव भ्रमसे शरीर को आत्मा समभ्ते है, तथा भ्रमसे यह 
मी सममतेदहेकिशरीरददीं मोग भोगरहादहै। इस प्रकार भ्रम के अनुसार शरीर शब्द 
वाच्य पदार्थं हयी भोगाश्रय प्रतीत हदोतादहै। ओर इस लंक्षणका शरीर मे समन्वयदहो 
जाता हे) इसमे क्या दोष है १ समाघधान--जिस प्रकार देहदात्माभिमानी चार्वाक भ्रमसे देह 
को भोगाश्रय मानता है} इद्दियाव्मवादी मन, आत्मवादी ओर प्राणात्मवादी इन्द्रिय मन ओर 
माण को आत्मा मानते हुए भ्रमसे इनको भोगाश्नय मानते है] परन्वुये शरीर नदीं है, 
इनमे उपर्युक्त लक्षण विद्यमान है । अतः श्रतिव्याप्ति दोष होता है । किंच, ईश्वर इत्यादि के 
सेरी मे अव्यानति दहै, क्योकि ईदवर ओर मुक्त भ्रमसे देह को भोगाश्रय नदीं समते है। 
किंसीने शरीर का यह लक्षण कदा है कि जो पदाथं शिर हाथ श्रौर चरण इत्यादि श्रङ्गोंसे 
युक्त हो, वह शरीर है । यह लक्षण भी समीचीन नदीं है, क्योकि दिला से निर्मित प्रतिमा इत्यादि 
मे यह लक्षण है, वे शरीर नहीं दै . अतः च्रतिव्याप्ति नहींहै। शंका- इस लक्षण का यह 
परिष्कार है किजिस पदा्थ॑में प्राण आदिदहो, तथा पाणि ओर पाद्‌ इत्यादि अंग हौ, वह 
शरीर दहै) इस परिष्कारमे क्या दोषदहै१ समाधान-ग्रतश्रीर इत्यादिमे प्राणादिन 
होने से इस लक्षण की अन्याप्ति होगी । शंका- यँ यह अथं विवक्षित नदीं दहै कि उसमें 
सदा प्राण रहे, किव किसीमी समय मेँप्राण रहे, यदी अथं विवक्लितिहै, स्रत कदा जाने 
वाला शरीर भी जीवित रहते समय प्राणसे युक्त दही था, अतः उसमे लक्षण समत्वयदहौ 
जाता है) अन्याप्ति नदीं है। समाघान-ेसा कहने पर मी स्थावरादि शरीरो मेँ 
अव्याप्ति अव्य होगी, क्योकि उनम प्राणादि रहने पर भी पाणिपादादिमय 
संनिवेश नहीं ई । इसी प्रकार अन्यान्य "वादियों द्वारा वणित शरीरलक्षण दूषणीय है । 








१५. “एवं लच्छणान्तराण्यपि दूष्याणि” इति । सांख्योने "भ्य॑स्य पुण्या दिफलसुखादिभोग- 
साघनमिन्दरियाश्रयः पञ्चच्त्तिप्राणाधनधीरणः षधिव्यादिभूतसङ्कातविशेषो यो येनै- 
वाधिष्ठेतः; तत्तस्य दारीरम्‌*” क कर शरीर का यह ल्तण बतलाया है कि वह 
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( शरीरविभागप्रतिपाद्नम्‌ ) 
तदेतच्छरीरं विधं नित्यमनित्यं चेति | तत्र॒ नित्यं त्रिगुणद्रन्य- 
सिद्धाम्तालुसार वर्णित लक्षण दही समीचीन दहै, क्योकि वह श्रुति आदि के अनूङ्कूल है । 
श्रन्तर्यामी ब्राह्मण मे जिन पदार्थौ को अन्तर्यामी का शरीर कहा गया है, उनम 
सिद्धान्त सम्मत लक्षण ही संगत होते है । 
( शरीर में अवान्तर विभाग का वर्णन ) 


"तदेतत्‌? इत्यादि 1 उपर्युक्त लच्तणों से युक्त शरीर दो प्रकारके होते दै} नित्य 
एवं श्ननित्य । प्रकृति द्रव्य, काल, जीव्‌, _ 








९यिवी इत्यादि भूतो का संघात विशेष उस जीव के प्रति शरीर होता दै, जिस जीव 
से ही वह अधिष्ठित है, तथा घुण्य इत्यादि का फल वनने वाले सुखादि मोग का जो 
साधन दहो, इन्द्रियो का आश्रय दहो, एवं जिसका धारण पञ्चचत्ति प्राण के श्राधीनदहो। 
यह सांख्याद्ि सम्मत शरीर लर्ण है । इसे प्रयोजन का वणन किया जाता है। 
यदि इतना ही शरीर का लकणं माना जाय फि-जों भ्रु तस्घातविश्षेष जिससे 
अधिष्ठित है, वह उसका शरीर है--तो बद्र इत्यादि से अधिष्ठित वासी इत्यादि 
साधनं मेँ अतिन्याप्ति होगी, क्योकि वासी इत्यादि पदाथं बदृदै इत्यादि से अधिष्ठित 
है, परन्तु बद इत्यादि का शरीर नहीं दै। इस अतिव्याप्ति को दूर करने के खियि 
“इन्द्रियाश्रय” देखा कहा गया है । वासी इत्यादि पदाथं इन्दि के आश्रय नहीं 
हं । अतः अतिव्याक्षि दुर दहो जाती है। “य इन्द्रियाश्रयो भूतसङ्कातविशेषो येना- 
धिष्ठितः स तस्य शारीरम इतना चण करने पर भी इन्द्रियो के च्रधारभूत शरीरा- 
वयवों में श्रतिष्याप्ति होती है! उदाहरण--चश्चुरिन्दिय नेत्रगोलक मेँ रहता हे । 
अत एव नेत्र गोलक इन्द्रिय का याश्रय है, वह गोलक पंचभूतो का संघातविशेष है । 
चह चेतन से अधिष्ठित भी है। परन्तु वह चेतन का शरीर नहीं है! अत एव उससे 
उपयुक्त शरीर लकण की अतिव्याप्ति होती है! इस श्तिन्याप्ति को दूर करने के 
लिये ““पच्चद्त्तिश्राणाधीनधारणः?ः रेखा कहा गया है । नेत्र गोलक इत्यादि का धारण 
पञ्चच्र्ति प्राण के आधीन नहींदहे! अत एव उसर्मे आदे इद अतिव्याप्ति दूरहो 
जाती है । इतना कहने पर भी दास के शरीर मेँ अतिन्याप्ति होती हे, क्योकि दास 
का शरीर भूतसंघातविश्येष है, उसका धारण पञ्चदत्तिध्राण के आधीन है, वह इन्धर्यो 
का आश्रयदहै। वहस्वामीके द्वारा अधिष्ठित दै, क्योकिं वह स्वामी से प्रेरित होता 
हे । परन्तु वह स्वामी का रसारीर नदीं है । परन्तु उसमें उप्यक्त शरीर लक्षण विद्यमान 
डे ! अतः उसमे उप्त शरीरलच्छण कौ अतिव्याप्ति होती है । अन्यथा उसे स्वामी 
का शारीर मानना होगा । इस श्रतिन्याप्ति को दूर करने के लिये लद्छण म “यस्य 
पुण्यादिफलसुखादिमोगसाधनम्‌* रेखा कहा गया है । वह शरीर स्वामी के पुण्यादि 
फर सुखादि के भोगने का साधन नदीं है । स्वामी काजो शरीर है, वह ही उसके 
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पुण्यादिकफल सुखादि के भोगने का साधनदहै) दास्तका शरीर दास कै पुण्यादिषङ 
सुखादि के भोगका साधने) इस विशेषण का निवेश करने से दाख शरीरे 
प्राप्त उपयुक्त अतिव्याप्ति दूरहो जाती है। ेसा कहने पर मी पिता इत्यादिके 
पुण्य अजित पुत्रादि शरीरो मे अत्तिव्याप्ति होती है। अथवा उन पुत्रादि शरीरो को 
पिता इत्यादि का शरीर मानना होगा } इस अतित्याप्ति को दूर करने के किये “भ्येनैवा- 
धिष्ठितः?” देखा एवकारार्थं अवधारण का निवेश किया गयाडै। पुत्रादि का शरीर 
पिता इत्यादि से ही अधिष्ठित होता हो, पस बात नहींडहै। चह पुत्र इत्यादि से 
भी अधिच्छितदोताहै। अवधारण का निवेश करने से उपयुक्त अतिन्याभ्ति दूर्‌ . 
हो जाती है! इस विवेचन से यह सिद्ध द्ोता है कि उपयुक्त. शरीर- लच्तण निदु 
है! अत ष्य यही शरीर का ज्षण हे! यह साख्योका कथन है । परन्तु सांख्य 
वर्णित यह शरीर लक्तण भी समीचीनं नही है । _ इसमें बहुत से दोष विद्यमान हे । 
तथाहि खुक्त पुरुष एवं परमात्मा पुण्यपाप कर्मो से रहित है । जुक्त के विषय में 
` स्तथा चिद्भान्‌ युण्यपपे विधूय निरञ्जनः परमं साम्यमुपैति” इस श्रु ्तिवचन से यह कहा 
गया है कि बह्यविद्यानिष्ठ साधकः पुण्य एवं पापको त्याग कर निर्दोष बनकर पर- 
मास्मा के परमन साम्य को प्राप्त होता है। इस वचन से सिद्ध होता दहै कि भुक्त 
एुरूष में कमं नहीं हे । तथा परमास्मा के विषय मेँ “अपहतपाप्मा कष कर श्रति 
मे सिद्ध करिया गया है किं परमात्मा भी कम रहितहे। इन मुक्त पुरुष एवं 
परमात्मा के शरीर होते ह । उपनिषद्‌ मेँ *‹ स एकधा भवति त्रिधा भवति? हइस्यादि 
कह कर वह॒ बतलाया गया है कि सक्त पुरुष एक शरीरधारो होता है, त्रिशरीर- 
धारी होता है इत्यादि 1 अन्तरादिव्यविद्या मे ^ दिरण्यदसमश्चर्दिरण्यकेशः" इत्यादि 
वचनो से परमात्मा का रदारीर वणितदहै। मुक्त पुरूष एवं परमात्मा के ये शरीर 
उनके पुण्यादिफल सुखादि के भोग का साधन नहींहै। अत एव इनमें उपयुक्त 
शरीरलक्ण की श्रव्याप्ति होती दै । किंच, परमात्मा का शरीर भूतसंघात रूप 
नहीं हे, क्योकि “न॒ अूतसंघसंस्थानो देहोऽस्य परमात्मनः? इस वचन से यह कहा 
गया है किं परमात्माका शरीर भूतसंघात रूप नहीं है। इस कारण “से मी पर- 
मास्मश्वरीर मेँ अन्याप्ति होती है] किच, स्थावरच्र्तादि शरीर पच्चनव्र्तिसंपच्न 
प्राण से छत नहीं होते हँ । अत एत्र उनमें भी अव्याप्ति होती है। इन दोषों के 
कारण सांख्यरवणित उपयुक्त रारीरलक्लण भी त्याज्य सिद्ध होतादै। इस भकार 
नयचुमणिग्रन्थ में _साख्यव्णित शरीरलक्तण का अनुवाद एवं खण्डन किया] 


गया ह | है | 





दूसरे वादियों ने “स्वनामाह शरीरम्‌! कह कर शरीर का यह लक्षण बतलाया 
है कि आस्माकेनामसेजो व्यवहृत होतादै, अत्माके नाम की जो प्राप्त करने 
योग् है, चह शरीर है। देवदत्त इस्यादि नाम नामकरण संस्छार मे श्रात्मा के 
खयि रख्खा जता है| उन नमो से ररूुणाङ्ृत्ति से शरीर व्यवह्त होता है| 
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काटजीव" शश्युभाश्रयारमकमीश्वरश्षरोरम्‌ , नित्यानां च स्वाभारिकगरुड- 
[+ क [1 [4९ # ¢ ७, 

भ जगादिरूपम्‌ । अनित्यं च द्विविधमकमंकृतं कमृतश्चेति । प्रथममीश्वरस्य 

५, 5 ४4 नां # तत्तद [ष्‌ 

मददादिरूपं तथाऽनन्तगरुडादीनां युक्तानां चेच्छाछरततत्तदरषम्‌ ! कमं- 


ओर “श्ुमाश्रय, रथात्‌ श्रीमगवान्‌. का श्रीविग्रह ये सब्र नित्य शरीर द । ये नित्य द्रव्य ई 
तथा ये ईदवर कै सदा शरीर बनकर रहते दै } इसी प्रकार नित्यसूर्यो का स्वाभाविक गस्ड़ 
श्रौर जंग अर्थात्‌ सर्पं इत्यादि शरीर भी नित्य ईह । इनमें गरड नामक नित्य्ूरि का ग्ड 
पक्षी शरीर है, आदि शेष नामक नित्यसुरि का सपं शरीर है । इसी प्रकार अन्यान्य नित्यसूरियों 
करेमीनाना प्रकारके शरीर होते ईै।ये समी शरीर इनके स्वाभाविक है, कर्मत नदीं । 
अनित्य शरीर दो प्रकारके है। (१) अकमंकृेत श्र्थात्‌ कमं के बिना दी उत्पतन ओर 
(र्‌) चमकत अर्थात्‌ कमं से उत्पन्न} इनमे प्रथम अर्थात्‌ अक्म॑कृत शरीरवेर्दै जो 
प्रकृति से महद्‌ ५दइत्यादि तस्व उत्पन्न होते दै, इस प्रकार उत्पन्न होने वाले सभी द्रव्य 
ईश्वर के छरीर ई, कर्म के कारण हैदवर इन शरीरो को प्राप्त नदीं होते है, किन्तु स्वेच्छा 
से प्रास्त होते दै, अत णए्वये शरीर अकमंक्ृृत माने जाते है} तथा नित्यसूरिगण केवल 
स्वेच्छा से जिन नूतन शरीसो को धारण करते दै, वे भी अकमंक्ृत हीर । कर्मकृत 








रत एव ““स्वनामार्हैस्व" लण शरीर मँ संगत होता है | परन्तु यह लच्तण समीचीन 
नहीं हे, क्योकि इसमे अभ्याप्ति दोष होता है। कारण समी चेतनाचेतन पदार्थ 
अन्तर्यामी बाद्यण म परमात्मा के शरीर कहे गये दै! परन्तु वे पदाथ परमात्म 
वाचक बरहम इत्यादि शब्दों से व्यवहत नीं होते ई । इस _ लक्षण का अनुवाद्‌ णवं, 
खण्डन नयदयमणि नामक अन्ध मँ है। इस प्रकार अन्यान्य शरीर ल्णों के खण्डन को 


ननन = = न न म्न 


प्यान तं रखकर ही मूल मं ““एवं खचणान्तराण्यपि दष्याणि” रेखा कहा गया है | 
«६. श्रीविष्णुषुराण षषठाश के सक्षमाघ्याय म. “समस्ताः ` शक्तयरचेता चप यत्र प्रतिष्ठिताः” 
इस्यादि इं भ्रौमगवान्‌ के दिभ्य विग्रह को भर्तुत करके उसके विषय मे “शुभाश्रयः स 
चित्तस्थ सर्वगस्याचलात्मनः” इस वचन से यह स्पष्ट किया गया दै कि व्यापक स्वैगत 
अन्वलास्मा श्रीभगवान्‌ का चह विह मन का शुभाश्रय है ! जो पदाथ अनायास चित्त का 
आलम्बन हो सके तथा मंगलकारी हो, वही शुभाश्रय कदलाता हे ! देसे शुभाश्रय 
बनने योग्य पदाथ को एकमात्र श्रीमगवद्धिम्रह ही सानना चाहिये । अन्यान्य प्रापञ्चिक 
स्थूख पदाथ मन्‌ का आलम्बन होने योग्य रहने पर भी शभ नदीं है 1 परिजुदध 
जीवात्मस्वरूप एवं परमात्मस्वरूप शुम होने पर भी मन का जारुम्बन नही हो सकते 
ह । शभस्व ओर आश्रयत्व ये दोनो विशेषतां मिरुकर एकमात्र श्रीभगवद्धिमह मेँ ही 
विद्यमान रहते हे ! शरव एच श्रीसंप्रदाय से श्रीभगवद्धिग्रह शुभाश्रथ माना जाता है1 
५७. ""महदादिरूपम्‌” यहो पर आदि शब्द से अहंकार इत्यादि तरव लिये जाते ईह । इसमें 
समी विद्धान्‌ सहमत ह । कद विद्धान्‌ यदं आदि शब्दं से वासुदेव, संकधण, प्रद्युम्न ओर 
ह 
+~ 1 


२१८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


कृतमपि दहिविधं स्वसंकल्पसहकरतकमं कृतं केवलकर्मद्ृतं चेति । पूर्वं महतां 
सौमरिप्रभृतीनाम्‌ , उत्तरं चान्येषां क्षुद्राणाम्‌ । _ 
पुनः कश्षरीरं सामान्यतो द्विधा जङ्गममजङ्कमं चेति। 
काष्ठादीनां शरादीनां चाजङ्गमस्वमेष, यथा 
वरक्षगुटमरुताबीरुत्तुणानां तमोमोहमहामोहताभमिस्रान्धतामिसखरसक्ञानाम्‌ । 
शिलादिश्लरीरिणोऽपि जीवा विधन्त इत्यहस्यादिड्त्तान्तभ्रवणात्‌ सिद्धम्‌ । 


रीर भी दो प्रकार के है। (१) अपने संकल्प के सहित कमं केद्वारा उन्न ओर (२) 
केवल कमं से उत्पन्न । सौभरि इत्यादि महापुखषों के शरीर प्रथम कोटि मै आते है। पुराणों 
मे यह कथा वर्णित है किं सौभरि नामक मदि ने अपने योगशक्तियुक्त संकल्प से पचासौं 
शरीरो को धारण कियादहै, ये शरीर संकल्पयुक्त कमं से उत्पन्न है, क्योकि उतने शरीरं 
को प्राप्त करने के लिये उनका संकल्प था, तथा वैसे कमं मीये} इसलिये उनको उतने 
शरीर प्राप्त हुए । केवल कर्मं से उत्पन्न होने वाक्ते शरीरवे है, जो संसारी क्षुद्र जीवो को 
प्राप्त होते ह] 

“पुनः इत्यादि । सामान्य लख्पसे मी पुनः शरीरोंकाइस प्रकार विमाग क्रिया 
जासकता है किशारीर के दौ प्रकारै! (१) जंगम अर्थात्‌ चलने फिरने बाले 
श्रौर (२) त्रजंगम अर्थात्‌ न चलने फिरने बाले । काष्ठ तथा शिला इत्यादि 
मी शरोर ईै। ये अजंगम शरीर ई। जिस यकार पुराणों म तम, मोह, महा- 
मोह, तामित ओर श्रन्धवामिख नामों से वर्णित इ्च, गुल्म, लता, वीख्त्‌ ओर तृण 
इत्यादि वअरजंगम शरीर है, उसी प्रकार काष्ट शओरौर शिला इत्यादि भी अंगम शरीर 
है, इनमे भी अत्यन्त पापकमं वाले जीव रहते दै, तथा कर्मफल मोगते है । श्रदल्या 
इत्यादि के चरित्र सुनने पर यह विदित हदोतादहै किं जीव शिल्ला इत्यादि शरीरोकोमी 
धारण करते दै । वेदार्थसंग्रह से यदह अर्थमी विदित दहता है कि सांसारिक सभी दव्य-- 
जिनका शब्द्‌ से प्रतिपादन होता है-वे जीवों के शरीर है, उनम जीव रहते दै। 


अनिरुद एेसे व्थूह-भगवान्‌ के विहं का तथा मत्स्य जौर कूर्मं इत्यादि विभवावतारो के 
विग्रहं का भी ग्रहण मानते हुए यह कते दहै कि श्रीभगवान्‌ के परस्वरूप के विष्य में 
श्शाख्नो मै यह कहा गया है कि “एतन्नानावताराणां निधानं बीजमन्ययम्‌” । यह 
पररूप नाना अचताररूपों का अभ्यय बीज है, तथा अन्तभूत होकर उनके रहने का स्थान 
है। इससे प्रतीत होता है कि परविभ्मह अनादि है। इतर विञ्नह उससे प्रकट 
होते हँ । अतः यर्ह आदि शब्द सरे उनका अहण उचित दही है! दुसरे विद्धान्‌ यह 
कते हँ कि ““स्वे नित्याः शादवताश्च देहास्तस्य महाव्मनः* इख प्रमाण वचन से यह 
सिद्धः होता है कि भ्रीमगवानच्‌ के सभी विग्रह शाश्वत एवं निव्य दै । अतः यदी आदि 
शब्द्‌ से उनका ग्रहण नहीं हो सकता है । आदिशब्द्‌ से अहंकार आदि तत्वों करादी 
म्रहण करना चाहिये । 
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तथा च वेदसं भोक्तम्‌-- “अतो देषो मनुष्यो यचो राचसः पची इ्तो((&>९. 
लता कष चिला वरणं घटः पट इत्यादयः स्वे प्रकृतिप्रत्यययोगेनाभिधाय-| †*14 
कतया प्रसिद्धाः शब्दा रोके तत्तदाच्यतया प्रतीयमानतत्तत्सस्थानवस्तु- 
युखेन तदभिमानिजीवतदन्तर्यामिपरमात्मप्यन्तस्येव याचकाः" इवि । 
इदं च व्यषटिनामरूपाणां सर्वेषां. जीवालुप्रवेशशुतिवकावलम्बेनोक्तम्‌ । 
उक्तं च श्रीमद्रीतामष्ये--“जघन्यगुण्रत्तिस्था अधोगच्छन्ति तामसाः" 
इति-- “श्रथ तामसास्तु जधन्यगुणव्रतिस्थाः--उत्तरोत्तरनिङ्ष्टतमोबरत्तिषु 
स्थिता श्रो गच्छन्त्यन्त्यत्वं ततस्तियंक्स्वम्‌ , ततः कृमिकीटादिजन्म, 


तथा देव, मनुष्य, यक्ञ, राकस, पक्वी, बृ, लता, काष्ट, शिज्ला, तृण ओर घट, पट इत्यादि 
शब्द--जो प्रकृति ओर प्रययके योगसे बने ई, वे लोकम किसी न किसी अथं 
के वाचक प्रसिद्ध है- इनके वाच्याथं के रूपम लोक मे प्रसिद्ध सन्निवेशविशेषविशिष्ट 
जड़पदार्थरूपी शरीरो को बतलाते हुए उन्म अभिमान स्खने बाले तथा उनके अन्दर रहने 
वाल्ते जीवास्माभो का मी वर्णन करते हुए उन जीवों से अन्तर्यामी के रूप से विराजमान 
परमत्मा तक के वाचक होते दहै! सभी जड पदार्थौ मे जीवों के संद्धाव श्रौर उनमें ईश्वर 
के सदूभावको मानकर दी यह बात कही गई है । तथा उपनिषद्‌ में मी यहं अथं वर्णित 
हेकि ईश्वरने समष्टि तों कीसखष्टि करने के नाद व्यष्टि नामरू्पौ का निर्माण करने के 
पूर्व ही यह संकल्प किया किं “मनेन जीवेनात्मनाऽलप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि" । इस 
जीवात्मा से विशिष्ट होकर हम इन जड पदार्थौ मँ धवे करके इनके नामरूप व्याकरण स्थित 
करेगे । इससे सिद्ध होता है करि जड पदार्थौ मे आत्माके रूप मँ जो जीव रहते ईँ, उन जीवों गे 
मी अन्तरात्मा के रूप मेँ परमात्मा रहते ईह । इससे फलित होता दै किं शिला ओर काष्ठ 
इत्यादि भी जीव के दी शरीर ई । किंच, शरीमद्धीताभाष्य मँ “जघन्यगुणच्रत्तिस्था मधो गच्छन्ति $~ 
तामसाः” इस गीता इलोकखण्ड की व्याख्या मेँ यह कहा गया है कि तामस जीव उत्तरोचचर 
निङ्ष्ट॒तमोव्त्तियो से रहते दै, ओर वे अधोगति को प्राप्त होते द ! तामस जीव चाण्डाल 
इत्यादि अन्त्य जाति मे जन्म लेते है, उसके बाद ति्यग्योनि मँ जन्म लेकर पुनः कमि, कीट 
आदिके रूपमे जन्म ल्लेते ई, उसके बाद्‌ स्थावरो र्मे, उसके बाद गुल्म शरोर लतार्मै, 
पुनः शिला, कष्ट ओर लोष्ट आदिके सूपको प्रप्त दते ईै। यँ पर काष्ठ, चिला 
न्रौर लोष्टकेरूपमे जीवों के जन्म ्रहणके इस वर्णन से यह सिद्ध होता है किथिला 
इत्यादि भी जीवों के शरीर द! गुल्म ओर लता स्थावर है। यँ गुल्म ओर लवा 
का स्थावर से प्रथक्‌ उल्लेख किया गया है, वह किंस श्रभिप्रायसे किया गया है 
खे प्रन का उत्तर यह है किं गुल्म ओर लता स्थावर होने परमी ययँ इरकषोको 
बतल्लाने के लिये स्थावर शब्द प्रयुक्तं हुच्रा है, स्थावर शब्द का अथं यँ शुल्म 
रौर लता को छोड़कर वृक्ष इत्यादि हेते दै! जिस प्रकार गौ ओर वैल गोशब्द 
कायर्थहेने परभी '्गौको लाभो, चैल को लाओ" इस वाक्यो म बैल का जलग 


२२० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जडद्रव्यपरिच्छैदः 


ततः स्थावरत्वम्‌ , ततोऽपि गुर्मलवासम्‌ , ततश्च शिलाकष्ठलोषटादितवं 
गच्छन्ती स्यथः?" इति । अत्र स्थावरशब्दो गोबरीवदनयाद्‌ ब्क्लादिस्थाव- 
राख्यविशेषविषयो ज्ञेयः । 
जङ्गमं चतुधा देवमचुष्य तियेङडनारकिसंस्थानमभेद्‌त्‌ । 
असुरयक्तरात्सादयोऽपि देवयोनयः । भूरोकबतिन्रहक्षत्रियविद्‌- 
साद्रादयो मनुष्ययोनयः। तेषां त॒ भरुतिस््रत्युक्तबिधिनिषेधविषयता | 
देवादीनामपि सारस्त्येव, प्रायरिचत्ताध्वरतपस्चयाब्रह्मविद्यादिश्रवणात्‌ | 
म्रगपक्षिसरीखुपादयस्तियग्योनयः । नारकिणस्तु सेरवादिषु दुःखेका- 
श्रयदुस्त्यजविग्रहाः । जङ्गमं पुनदिंविधम्‌-योनिजमयोनिजं चेति) इदं 
देवादिषु त्रिष्वपि संभवति, प्रजापतिसधुकैटभध्रष्टयुम्नैरावतस्वेदजादि- 
उल्लेख होने से ही गो शब्द बैल व्यतिरिक्त गो का वाचक माना जाता है। उक्ती प्रकार उस 
““गोबलीवदेन्यायःः के अनुसार यहोँ स्थावर शब्द गुल्म ओर लता से व्यतिरिक्त ब्रत 
का वाचक होता है] 
'जद्धमम्‌' इत्यादि । जंगम शरीर--जो चलने फिरने बाला है, वह चार प्रकारक है। 
(१) देव (२) मनुष्य ८३) तिर्यक्‌ श्रौर ८४) नारकि | इस प्रकार अवयव सन्निवेश सें 
भेद होने से जंगम चार प्रकार का है । उनमें असुर, यक्त ओर रा्लस इत्यादि देवयोनि ई । 
भूलोक मे विद्यमान बाह्मण, त्रिय, वैश्य ओर श्रुद्र इत्यादि मनुष्ययोनि ई] इन मनुष्य 
शरीर बाले जीवों को श्रुतिं ओर स्ति से प्रतिपादित विधि जौर निषेध को पालन करनेमें 
त्मधिकार है| देवता इत्यादिको भी वेसा अधिकार है, क्योकि उनके दारा प्रायधित्त, याग, 
तपश्चर्या श्रौर ब्रह्मविद्या इत्यादि के अनुष्ठान करने की बात शाखो से वर्णित है । खग, पत्ती 
ओर सपं इत्यादि ति्यग्योनि ह | नारकि वे शरीर दहैजो रौरव इत्यादि नरको में प्राप्त होते 
ई, जिनसे दुःख ही मोगा जाता है, तथा जो इच्छा होने पर त्यागे नहीं जा सकते जंगम 
शरीर पुनः प्रकारान्तरसेदोप्रकारकादहै। (१) योनिज, अर्थात्‌ योनि से उत्पन्न हमे 
वात्ते ओओर ८ २ ) च्रयोनिज, अर्थात्‌ योनि से न उत्पच् होने वाल्ते । ये उभयविध शरीर देव 
इत्यादि समे होते दै, क्याकि देवों म प्रजापति अर्थात्‌ ब्रह्मा, मधु ओर कैटभ इत्यादि 
मनुष्यों म धृष्टद्युम्न इत्यादि, तियेक्‌ म एेरावत ओर स्वेदज मशक इत्यादि अयोनिज ईै। 
यह अर्थं शाख्रसिद्ध है। नारकिंशरीर अयोनिज दही दहै। उन योनिज दी पञ्चमाहति 
की अपेक्षा होती है| उपनिषद्‌ मे पञ्चाग्निविद्या मेँ द्युलोक, पजन्य, प्रथिवी, पुष ओर स्री 
इन पौँच अग्नयो मे श्रद्धा, सोम, चरष्ठि, अन्न ओर रेत इन पच आहूतियों के हवन की बात 
कही गहै है । उन्म स्रीमे पुरुष केद्वारा रेत का समर्पण पंचमाह्ुति कदी गह है ¦ योनिज 
शरीरोमे दही इसकी च्रावश्यकता है । योनिप्राभ्िके पूवं जीव को इन आकाश, वायु, धूम, 
अभ्र; मेघ, वष्टि, बीह्यादि शओरौर रेतस्सिक्‌ श्र्थात्‌ रेत का सेक करने वाले पितुश्चरीर मे- 
जो दुसरे जीवों के शरीर ईदै-- संसगमा दोता है। यह नदी किं जीव आकाश आदि 
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दशनात्‌ । तत्रयोनिजेष्वेव पश्चमाहुत्यपेच्ता। योनिप्राप्तेः पू्माकाश- 
वायुधूमाभ्रमेषदृषटिवी्या दिरेतस्सक्च अन्यशषरीरेषु संसगंमात्रम्‌ । तत्र 
ब्रीद्यादिभ्रप्ठः पूव शीघ्रमेव निष्क्रमणम्‌} तत्तः परं दुनिष्प्रपतनम्‌ | 
द्यपजंन्यपथिवीपुरुषानन्तरं पश्चमे योषिदग्नौ हुतस्य "५ “तत्तत्कालग्रति 
नियतपरिणामविशेषादय आयुर्वेद योगादिशस्त्रेषु विश्चदमवसेयाः । 
- सप्तधातूनां शक्रशोणितसंमवत्वग्रकारः प्रकृतिबिङृतिमावनियतवात- 
पित्तकफादिप्रप्चो नाञ्यादिविरोषतत्परिमाणादयश्च तेष्वेवावसेयाः । 
एवं जरायुजाण्डजोद्धिज्जस्वेदजमेदोऽपि भाव्यः । 
शरीर वाला बनता हो | ब्रीहि आदिको प्राप्त कर्ने के पूर्वं जीव जिन श्राकाश्च आदिमे 
अवस्थित रहता है, उनसे शीघ्र निकल कर दूसरे मे परहुच जाता है । ब्रीहि आदि में पर्टुवने ~ 
केवबाद्‌ तो उनसे विक्लम्ब सेद्ी जीव को निकलना पड़ता है। यह अथं “अतो वै खलु 
दुर्मिष््रपतनम्रः इस श्रुति वाक्य से प्रमाणित है । द्युलोक, पजन्य, प्रथिवी ओौर पुरुष मँ-- 
जो अग्नि के रूपमे ईहै-हवन होने के वाद्‌ पोँचवे खी रूपी अग्नि मेँ मूतसुषष्म- 
विष्ट जीव का हवन होने पर वह हूत द्रभ्य उन उन ~-कालौं में होने वाल्ते जिन जिन 
परिणाम विशेर्षोको प्राप्तहोतादहै, वे परिगाम विशेष आयुवैद्‌ ओर योगादिशाख्रो मे 
विशद्‌ वर्णित ईँ, उन शालो के अनुसार वे जानते योग्य दै शुक्र एवं ओओोणितसे 
सप्तघातओं की उत्पत्ति का प्रकार; प्रकृतिविकृतिभाव मे रहने बाल्ले वात, पित्त ओर 
केफ इत्यादि का प्रपञ्च; नाडी इत्यादियों कौ विशैषतार्थे तथा उनका परिमाण इत्यादि 
ˆ अथं उन उप्यक्त शषौ से दी जानने योग्यद्। इस प्रकार मी शरीरो का विमाम होता 
हे कि शरीर चार प्रकार के है--८१) जरायुज जो गभं कोश से उत्पन्न होते दै, (२) अण्डज 





५८. गर्भोपनिषद् मे कटा गया है हे कि “च््वुकाले संग्रयोगादेकरात्रोषितं कलिं भवति । 
सप्तरात्रोषितं बद्घुदं मवति । अधंमासाम्यन्तरेण पिण्डो भवतति 1 मासाभ्यन्तरेण 
कठिनो भवति 1 मासद्वयेन शिरः करुते । मासत्रयेण पादभ्रवेशो भवति । अथ 
चतुर्थे मासेऽङ्ककिजटरकयिदेशो भवति । पञ्चमे मासे प्ष्टवंशो मवति ! षष्ठे मासे 
नासाक्षिशोच्राणि भवन्ति! सप्तमे मसि जीवेन संयुक्तो भवति । अष्टमे मासे सम्पूर्णो 
मवति } अर्थ-ऋतुकाल में शक ओर शोणित का संयोग होने पर गभैर्मे एक 
रात्रि मेँ ही शुक्र ओर शोणित कलिल के रूप मँ परिणत हो जते रह! येही सात रात्रि 
मे बुद्डद एवं अर्ध॑मास के अन्तरत पिण्ड बन जाते ह! त्था पुनः एक मासमे 
कठिन होकर दूखरे मास मँ शिर को उत्पन्न कूरते हँ । ओर तीन मासं में पाद्‌ वेश 
ह्योकर चतुर्थं मास मे अंगुकि, उदर श्रौर कटि प्रदेश का आविर्भाव होता हे} इसी क्रम 
से पञ्चस मास मेँ श्रृष्टवंश उत्पन्न होकर षष्ठ मास मे नासिका, नेत्र ओर भोत्न उत्पन्न 
होते है । तथा सप्तम मास मेँ जीव से संयुक्त होकर अष्टम मास मे पूणा से सम्पूणं 
होता है । इस प्रकार ॒गर्भोपनिषद्‌ मे तत्तत्कारछो म होने वाल्ञे परिणाम वर्णित ह । 
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( व्यष्टिजीवश्चरीराणामी श्वरशरीरत्वविषयेमतभेद बणैनम्‌ ) 
एषां च व्यष्टिजीवशरीराणामीश्वरं प्रति शरीरस्वं सदारकम दारकं 
[| भ 
चेत्येकः संप्रदायः । अद्वारकमेवेत्यन्यः। प्रथमस्तु प्तः प्राचुर्येण 
भाष्यकारन्यवहरिः सूच्यते । तखरस्नाकरेऽपि स एवोक्तः, “्वेतना- 
चेतनयोरविशिष्ठं तं प्रति स्षरीरत्वम्‌' इत्यादिवचनात्‌ । द्वितीयस्तु ^ पक्षो 
जो पक्षी इत्यादि अण्डो से उत्पन्न होते है, (३) उद्धिन जो ब्रक्ल इत्यादि भूमि को 
फोड़कर निकलते ईँ, ओर (४) स्वेदज जो मशक इत्यादि स्वेद से अर्थात्‌ पसीने से उत्पन्न 
होते है। शरीर का यह विभाग मी ध्यान देने योग्य है। 
( ञ्यष्टि जीव शरीरो मं यह ईङ्वर शरीरता के विषय में मतभेद ) 
पञ्चीकरण के बाद्‌ ब्रह्माण्ड निर्माण होकर होने बाल्ती सृष्टि व्यष्टिखष्टि कदलाती 
है। इस व्यष्टिखष्टि मे जीवोँंको जो शरीर मिलते, वे शईदवर केशरीरद्। वे दैदवर 
के शरीर कैसे होते है! इस विषय मे दो संप्रदाय है । एक संप्रदाय यह मानता 
है कि वे जीव के द्वारा तथा स्वयं भी ईश्वर के शरीर होते दै । दुसरा 
संप्रदाय यह दहैकिवे जीवके दारा ही ईश्वर के शरीर बनते ह। इन दोनों संप्रदायो 


मे प्रथम्‌ संप्रदाय को श्रौमाष्यकार स्वामीजी के वचनो से विश्नेष समर्थन प्राप्त है। 





तथा श्रीभाष्यकार ने कड स्थानों मेँ यहभी कदा कि शरीर वाचक सभी शब्द्‌ 
जीव द्वारा परमात्मा मेँ पयेवसान पाति है । इस कथन से यही सिद्ध होता दहैकिजीवका 
शरीर जव के द्वारा परमात्माका ही रीर है। शर्य प्रसङ्गा मै मी भीमाष्यकार नै यह 
कहा है कि चेतन श्रौर अचेतन दोनों परमात्मा के शरीर है ओर इस कथन से यह स्ष्ट 
हैकिजीवका शरीर सान्तात्‌ परमात्मा का शरीर होताहै। श्रत: इन उभयविध वचनो 
के च्नुसार यह मानना पड़ता है फि भरीभाष्यकारस्वामीजी जीव शरीरो को जीवद्वारा 
तथा स्वयं दोनों प्रकारो से परमात्मा का शरीर मानते है, तच्वरत्नाकर मे भी 
इस प्रकार वर्णित है करि चेतन ओर अचेतन समान सूपसे ईष्वर के शरीर होते 
है) “दूसरा प्च विवरणकार के द्वारा स्वीकृत है ओर षडर्थसंक्षेप मे शंका समाधान 


५६. द्वितीय प्च को स्वीकार करने वाले विचरणकार यह कहते ह कि यदि अचेतन पदाथ 
जीव ओर ईच्वर के साक्तात््‌ शरीर है तो इस न्याय केकि शरीरवाचक शब्द 
रारीरी आत्मा तक के वाचक होते है--अनुखार यह भ्रश्न उठता है, छि क्या अचेतन- 
वाचक शब्द्‌ श्चेतनो के शरीरी बने इए जीव ओर ईदवर को एक काल में बताते है, 
अथवा क्रम से बताते हैँ? इनमे प्रथम कर्प समीचीन नहीं हे क्योकि यदि अचेतन- 
वाचक शब्दों से अचेतनां के जात्मा बने हए जीवात्मा ओर परमास्मा का एक कारु मं 
प्रतिपादन होता तो यह सिद्धान्त--किं शरीरवाचक शब्द परमात्मा मे पर्यवखान 
पाति है, जीव में नहदी-खरि्डित हो जाता है, क्योकि अचेतन शरीरवाचक शब्दों से 
अचेतन शरीरकू जीवात्मा एवं अचेतन दारीरक परमात्मा का एक साथ प्रतिपादन 
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बिवरणकाराङ्गीकृतः पडथसंरेपे दयचितो जीवेश्वरयोर्देहत्वात्त- 
दचशन्दजनिताचयाभ्ुमयत्र पयवस्ानम्‌ , भयोरपि स्वये भानाडद्‌ दमन 
चाशङ्कयोक्तम्‌ “नाचितो जीवादरा बह्मशरीरत्वात्‌” इति । विवरणेऽप्यय- 
सेवाथेः प्रपशितः | 

केरूपमे यह अथं वर्णित है। शंका--भचेतन शरीर ओौर जीव ईंदवरकाद्ी शरीर 
वथा यह प्रसिद्धदहै किं शरीर वाचके शब्द आत्माकामी वाचक है। अचेतन शरीर 
वाचक शब्दके विषयमे यह मानना होगा फि वे उन अचेतन शरीरो के आत्मा 
चने हुए्ट जीव ईश्वर के वाचक द! इसलिये उनसे होने बाते बोध का जीव ओर 
डड्वर मेँ पयंवसान होता है। जिस प्रकार पुष्पवन्त शब्द से बताये जाने बाले 
चन्द्र ओर सूयं परस्पर मे विशेष्यविश्चेषणमावके विना ही समान सू्पसे विजेष्यरूप 
से बताये जाते है, उसी प्रकार अचेतन शरीर वाचक शब्दौ द्वारा आत्माके स्पे 
बताये जाने वाले जीव ओर इदवर परस्पर मे विशेष्यविकेषणभाव को न ज्ेकर समान 
रूप से विशेष्य रूप से बताये जायेगे । मनुष्य शब्द्‌ से मनुष्य शरीरक जीव ओर मनुष्य 
शरीरके ईश्वर एेसा बोघ होगा | अतः इसी प्रकार इतर शब्दों के विषयमे मी समभना 
चाद्ये । यदह एक प्रकार की प्रतिपादन रीति है। दुसरी यह है किं अचेतन शरीर वाचक 
शब्द उस शरीर के आत्मा जीवात्मा का बोध कराता हुभा उस जीवात्मा के आत्मा 


होने पर अचेतनशरीरवाचक शब्दों का जीवात्मा सें भी पय॑वसान सिद्ध होता है} जिस 
प्रकार पुष्पवन्त शब्द्‌ से प्रतिपादित सूयं चनौर चन्द्र मे परस्पर चिशेष्यविशेषणभाव 
नहीं होता दै, उसी प्रकार अचेतनशरीरवाचक शब्दों द्वारा म्रतिपादित जीवात्मा मौर 
परमात्मा में मी चिशोष्यविरशेषणमाव नहीं होगा। ेसी स्थितिं जीवास्मामे भी 
शब्दों का पयंवसान अपरिहायं है। शरोर भी उपयुक्त सिद्धान्त मेँ बाधा अवस्य पड़ेगी । 
अचेतनशरीर वाचक शब्दों से बोधित खरीरी जीवात्मा ओर परमात्मा परस्पर में विशेष्य- 
विश्तेषणभाव को न , लेकर जब स्वतन्त्ररूपर्मे प्रतौत होते है, तब यह नहींकहाजा 
सकता हे कि इसमें ही पय॑वसान होता है, दूसरे में नही । यदि यह द्वितीय कर्प --कि 
अचेतनशरीर वाचकः शब्द क्रम से शरीरी जीवात्मा ओर परमात्मा का प्रतिपादन करते 
ईहमाना जाय तो शब्द व्यापार की आरति जाननी होगी 1! तथा यह मी मानना 
होगा च्छि शब्द्‌ एक अथं अर्थात्‌ जीवात्मा का प्रतिपादन करने के बाद परमात्माका 
म्रतिपादनं करता है ! एेसी स्थिति में शब्द्‌ सँ ““विरम्य व्यापार” दोष उपस्थित होगा । 
अतः दोनों ही कर्प दोषाक्रान्त ह, ठेसी आशंका करके विवरणकार ने यह का हे कि 
ध्मचेतनद्रव्य जीव द्रा ही परमात्मा का शरीर माना जाता ह, साचात्‌ नहीं । अचेत्न- 
व्यो का परमात्मा के भ्रति दारीरत्व सद्वारक ही हे, अद्धारक नदीं] श्रत एव 
अचेतन शरीरवा चक शब्द्‌ अचेतन वक्ष्यो के द्वारा आत्मा जीवात्मा को बतल्वाते इष उन 
जीवात्मा च श्राच्मा परमात्मा तक का बोध करा कर विशान्त हो जते रहै। इस पश्च 
मेँ उपयुक्त दोषों की सम्मावना ही नहीं हे 1 यद विवरणकार कां मत दै । 
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रयं च॒ विवादो देवमनुष्यादिव्यष्टिदेहविषयः, दिव्यमङ्लविग्र 
दाघचिखु सद्वारकत्वायोगात्‌ । वषिवरणेऽपि हि तमःप्रभृतीनामपि 
शरीरत्वनिर्देशविरोधपरिहाराय श्ादिसृष्टौ त॒ इत्यादिना समष्टि 
तन््वानां साक्तात्‌ परररीरत्वमुक्तम्‌। तेजोऽबन्नसुष्टिसमनन्तरभावि- 
देवमसुभ्यादिनामरूपव्याकरणमात्र एव॒ “अनेन ` जीवेन” इत्यादि. 
भ्रुत्यतुसारेण सद्वारकस्वम्‌ । तत्राप्यद्वारकं सदारकं च शरीरत्वे न 
कथिरोषः ।  उभयपयवसानमपि विशेपमूलप्रयोगमेदग्रतिनियमात्‌ 
परिहृतम्‌ । अत एव न द्विभानमपि । । 


परमात्मा तक का बोधकरा कर विश्रास्त होता है, क्योकि जीवात्मा परमात्मा का शीर 
होने के कारण जीवात्मवाचक शब्द्‌ बह परमात्मा का बोघ कराने मै समथ है। 
इस प्रकार मनुष्य इत्यादि शब्दौ से परमात्मा का--मनुष्यशरीरक परमात्मा ओर मनुष्य- 
शारीरक जीवदारीरक पसमत्मा का दो बार बोघ होगा, तथा उनके साथ जीव का 
भी द्येगा ! परन्तु यह उचित नहदींकि कोई भी शब्द किसी भी अथं का दो बार ज्ञान 
नहीं कराता है। इसका उत्तर क्यादहै१ इस प्रकार आशंका करके षड््थसंक्षेपकार 
ने यह उत्तर दिया है कि अचेतन जीव द्वारा ही परमात्मा का शरीर होता है, किन्तु साक्षात्‌ 
नदीं । शरीरवाचक शब्द आत्मा तक -का वाचकं है। इस न्याय के अनुसार मनुष्य 
आदि खन्द मनुष्यादिशरीरक जीवररीरक परमात्मा क्रा बोघ कराते दहै। परमात्मा 
काबोधदोबार होनेकी संभावना नहीं है। इससे सिद्ध होता है किं षडर्थसंक्षेपकार 
द्वितीय संप्रदाय को मानते ह । विवरण प्रस्थ म मी यह अथं विस्तार से वणित है । 

"अयं चः इत्यादि । ये जड़ पदाथं क्याजीव के दारा परमात्माके शरीर 
होते दै १ अथवा साक्षात्‌ भी शरीर होते दै देव, मनुष्यञ्चादि व्यष्टि देहो से 
संबन्ध रखते है, क्योकि श्रीभगव.न्‌ के दिव्यमंगलविग्रह तथा प्रकरति इत्यादि 
समष्टितच्च साक्षात्‌ परमात्मा केही शरीर दहै, ये जीव केद्वारा परमात्मा के रारीर नदीं बन 
सक्ते, क्योकि उन शरीरो म जीव आत्मा के रूपमेंहै दही नही, अतएव इन शरीरो 
मे सदारकत्व क्रा प्रन ददी नहीं उठता] अतएव विवरण अन्थ मे "आदिसृष्टौ तु 
इत्यादि पंक्तियों से यही कहा गया है करि प्रकृति इत्यादि समष्टि तत्व साश्चात्‌ परमात्मा के 
शरीर है, जीव के दवाय नदीं, क्योकिं उनम आत्मा के रूप मे जीवों की अवस्थिति नदी 
है। वे तच अन्तर्यामीब्राह्यण मेँ परमत्मा के शरीर के गये दै। उनसे विरोघन 
हो एतदर्थं यही मानना चाहिये कि वे तच्च साक्चात्‌ शश्वरके ही शरीर ई, जीवके द्वारा 
नदीं | तेज, जल, परथिवी की सृष्टि केबाद होने वाले देव मनुष्य इत्यादिके नाम- 
रूपन्याकरण मँ “अनेन जीवेन? इत्यादि श्रुतियो से यह फलित होता दहै किं देव ओर 
मनुष्य इत्यादि शरीर जीव के द्वारा परमात्मा का शरीर बनतेर्दै। व्थष्टिखष्टि मेभी 
देव मनुष्यादि शरीरो के विषय मेँ यदि यह कहा जाय--करिवे साक्चात्‌ एवं जीव के 
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न चैकस्य युगपदनेक प्रति स्रीरत्वमलुपपन्नम्‌ , 
तल्लक्षणयोगेन तदुपपत्तेः, श्नेकं प्रति शेषत्वादिवत्‌ । 
न च स्वतो जीवबच्छरीरभूतस्य त्रिगुणद्रव्यस्य 
जीवाचुप्रविष्टसंघातविशेषदशामत्रेणेदवरं प्रति शरीरत्वमपसरति । न च 
तदन्यद्‌ द्रव्यं द्रव्यामेदात्‌, व्यादछ्तभूतस्वगादीन्‌ प्रति वेश्वरस्यान्त- 


द्वारा मी परमात्मा के शरीर होते ईदै--तो कोई दोष नहीं) जिन दोषोंको लेकर शंका की 
गई है, उन दोषों का समाधान इस प्रकार किया जा सकता है- दोन मे पर्यवसान होने की 
जोशंकाकी गहै है उसका परिहार यदं है कि जँ पर अनन्यथासिद्ध परमात्मलिङ्ख 
के आधार पर परमात्मा की उपस्थिति अनिवायं स्प से होती दहै, वरँ जीव उन जड़ 
शरीरो का-- जिनका उल्लेख शब्दों से दौता है--अत्मा होने पर भी जीवात्मा का 
स्वतन्वख्प सँ भान नदीं हो सकता है, किन्तु परमास्माका विश्चेष्रण नकर ही वौ जीव, 
बुद्धथारूक्‌ होता है| ज्यौ परमात्मा का सूचक लिङ्ग नदीं है, वहो विवक्षा के अनुसार 
जीव स्वतन्बरूप मे बुद्धयारूढ दहो सकता है! ओर जहाँ परमात्मा को सूचित करने वाले 
लिङ्ग है, वँ परमात्मा के प्रति विशेषण रूपमे ही जीव शब्द से बोधित होता दहै) इस 
प्रकार माननेखे जीव श्रौर इदवरको दोबार प्रतिभासितद्ोनेकौ शंका दुर दहो जाती 
हे, क्योकि परमात्मलिङ्ग वाले प्रस्ञ मे जीवात्मा विश्चेषण खूप मँ तथा ईश्वर विशेष्य 
र्पमेएक बार दही शब्द्‌ के द्वारा प्रतिपादित होते द। 

“न चेकस्यः इत्यादि । शंका--जड्‌ पदार्थं एक समय मँ हदी जीव ओर ईइवर 
के शरीर कैसे हो सकते ई? क्योकिं यह कीं नहीं देखा ग्यादहै कि प्क शरीर दोनों 
जीवों के शरीर बने हों । भन्ते विभिन्न काल म एक जड़ पदाथं दोनों चेतर्नो के शरीर 
बने, परन्त॒ एक ही समय मँ दोनों चेतनो के शरीर नदीं बन सकते । एक प्रकार से यह 
माना जाता है किजिस समय मं यह जड़ पदार्थं जीव का इारीर बन कर रहता है, 
उसी समयमे वह दखवर काभी शरीरहै।! परन्तु यह कैसे संगत दौ १ समाधान- 
एक दी जड पदार्थं यदि दोनों चेतनों के शआ्राघेय, विधेय वं शेषददौतो छरीर लक्षण के 
घर जाने के कारण वदं दोनों चेतनो का शरीर भीदह्ो सकता है, र्योकि देव मनुष्य इत्यादि 
शरीर एक ही समयसे जीव अर ईश्वर के आधेय, विषेय एवं शैष बनकर रहते है । 
सतः वे दोनो के शरीर माने जा सकते दै}! लोक मँ यह देखा जाता है किस एक 
वस्तुर्मे दोनोंका स्वामित्व है, वह वस्तु दोनों की होकर रती है, उसी प्रकार एक 
शरोर जीव ओर रैच्वर का होकर रद सकता है । किंच, जिस प्रकार चेतन जीव परमात्मा 
का शरीर है, उसी प्रकार अचेतन प्रकृति द्रव्य मी परमात्मा का शरीर है। 
वही पङृतिद्रन्य विलक्चषणसंघातविशेष दशा को प्रास्त करके शरीर चन जाता है, जिसमे 
जीव अनुप्रविष्ट रहता दहै इस दशाको प्राप्त कस्ते के कारण ही प्रकृतिद्रन्य इैद्वर 

२६ 
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यामितखात्‌ । तत एव च तेषां तच्छरीरत्वं श्रुयते । सुषुकषम्‌ च्छच 
चस्थासु च स्वामाविकमीशवरनियाम्यत्वमेव देददेहिनोश्यते । अत 
इदमद्वारकनियमनं तत्पक्ते न स्यात्‌ । जीवसत्तामात्रं च न देहनियमनौ- 
पयिकम्‌, तदानीं ज्ञनेच्छारहिततया तस्य गगनादिसत्तातुरयत्वात्‌ । 
अतः सर्वावस्थानां सवंदरव्याणामीशवरं प्रस्येव स्वतः शरीरत्वम्‌, जीवं 
प्रति तु तस्क्मकृतमिति समीचीनोऽयं पन्थाः । | 
एनामात्मतिरस्कियायवनिकामिच्ाविदारस्थलीं 
निव्यापारविभावरीसहचरीं निद्रामनिद्रात्मनः। 


शरीरत्व को त्याग दे, यह संभव नहीं | अतः जो प्रकृति द्रव्य इश्वर का शरीर है, वही 
सदा ईदवर का शरीर होकर रहेगा, किसी दशा विद्धेष को प्राप्त करते प्रर मी उससे 
शचरीरत्व नदी हट सकता, पाञ्चभौतिक शरीर इत्यादि प्रङृतिद्रव्य से मिनन द्रव्य नहीं 
है, किन्तु प्रक्रतिद्रव्य ओर शरीर इत्यादि एक ही व्स्तुदै। शरोयादि रूप मे बनने 
पर भी प्रकृति द्रव्य सान्तात्‌ ईदवर का शरीर है। किच, अन्तर्यामिव्राह्मण मे नाम- 
रूप व्याकरण के वाद्‌ बनने बाले मूत ओर त्वचा इत्यादि को परमात्माका शरीर तथा 
परमात्मा को इनका अन्तर्यामी कदा गया है । इससे यदी सिद्ध होता है किये सभी साक्षात्‌ 
ईश्वर के शरीर है । किंच, सुषुप्ति ्रौर मूर्छ इत्यादि श्रवस्थाओं म जीव भौर उसके 
डरीर दोनों स्वभावतः रईद्वर के नियाम्य होकर रहते है] यह अथं स्पष्ट दृष्टिगोचर 
होता है। उस समय जीव शरीर का नियमन नहीं करता किन्तु परमात्मा ही साघ्ात्‌ 
शरीर पर नियमन करते द । यह साक्षात्‌ नियमन उनके मत म नदीं संगत होगा, जो 
देव श्नोर मनुष्य इत्यादि शरीरो को जीव कै दारा हो मगवान्‌ का_शरीर मानते ६. 
यद्यपि सुषुप्ति श्रोर मृच्छ इत्यादि प्रसङ्गो मेँ जीव उन शरीरौमें रहते दै, किन्तु उतने 
ही मात्र से नियमन नही हो सकता है, नियमन के लियेज्ञान श्रौर इच्छा श्रपेक्षित है। 
उन प्रसङ्गो मे जीव ज्ञान एवं इच्छा से रहित होकर आकाश के समान.पडे रहते, 
खतः उतने माचरसे भी नियमन नहीं सकता} इससे यही मानना पड़ता कि 
उन प्रसङ्गो मे शरीर साक्चात्‌ ईद्वर का नियाम्य होकर रहतादहै। उन शरीरो को 
साश्चात्‌ इश्वर का शरीर मानना चाये} इससे वही उत्तम निष्कं निकलता है किं 
सब तरह की अवस्थाओं में रहने बते सभी द्रव्य स्वभावतः ईश्वर के शरीर बनकर 
रहते ह । उनका जीवों के प्रति जो चरीरत्व होता है, वह कमंकेहीकारणहै) यही निर्णय 
समीचीन है । 

रनाम्‌ः इत्यादि | यह जड़ द्रव्य प्रकृति यथावस्थित आत्मानुभव पर 
प्रतिबन्ध डालने बाली है ओरश्री भगवाम्‌ की स्वेच्छा से लीला करने का स्थान भी 
है। परमात्मा प्रलय काल मे निर्व्यापार होकर रहते है, वह काल उनके लिये राधि 
के समान है, उस प्रलयरूपी रानि मेँ यह प्रकृति परमात्मा की सहचरी बन कर साथ 


प्रथमः 1 भाषानुवादसदितम्‌ २९७ 


रह्मस्तम्बमहैन्द्रजालरचनापिज्छधावलीं श्रीमतो 
विष्णोरलोहितश्द्धकृष्णराबरां विद्याम विद्यात्‌ ॥ २७॥ 


इति ्रीकवितार्किकसिहस्य सर्वतन्तरस्वतन्व्रस्य श्रीमदरेङकटनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्जने 
जडद्रव्यपरिच्डेदः प्रथमः ॥ 


रहती है! तथा प्रकृति निद्रा शल्य सरव॑ज्ञ॒ परमात्मा की योगनिद्रा कही जाती है। 
परमात्मा त्रह्या से ज्ेकर स्तम्ब पर्यन्तकी ष्टि करते दै, यह सृष्टि इन्द्रजाल के समान 
है, इन्द्रजाल मे जिस प्रकार मयूर पिच्छं महान्‌ उपकरण है, उसी प्रकार सृष्टि मे परमात्मा 
की यह्‌ प्रकृति महत्‌ उपकरण है । यह प्रकृति “लोहितशुक्लकृष्णा? कह कर॒ उपनिषत्‌ 
म वर्णित है, क्योकि यह लोदित रूप बलि तेज के सूप रमँ, शुक्ल रूपवाल्ते जल के स्पर्मे 
तथा कृष्ण रूपवाली परथिवी के रूप मँ परिणत होती है! प्रकृति विद्या अर्थात्‌ भआत्म- 
परमात्म लान का विरोधी होने से अविद्या कहलाती है, तथा बही प्रकृति श्रीमन्नारायण भगवान्‌ 
कौ प्रिय वस्तु मी है। अतः इस प्रकृति को हम अच्छी तरह से जान लें । 





इस प्रकार कवितार्विकसिंह सर्वतन्त्रस्वतन्ब श्रीमान्‌ वैकटनाथ वेदान्ताचार्य 
की कृतिर्यो मे न्यायसिद्धाञ्जन का प्रथम जडद्रव्य परिच्छेद सम्पूणं हुभा । 





जीवपरिच्छेदः 


( जीवस्य ठश्षणे देहातिरेकश्च ) 
अथ जीवः । अस्पपरिमाणत्वे सति ज्ञात्रत्वम्‌ , ` शेषत्वे सति ज्ञातृत्व- 


( जीवर का लक्षण ) 


व्याये जीव का निरूपण किया जाता है। जीवात्मा के बहुत से लक्तण ह । उनमें 
सेदो लक्षणों का उल्लेख किया जातादहै। (८१; जो अल्पपरिमाण वाला तथाज्ञातादहो 
वह नीव है । इस लच्छण में ई्वर मेँ श्रतिव्यासि दोष को दूर करने के लिये “अल्प परिमाण 
वाला एेसा कहा गया है। जड परमाणु आदि म ऋअकिन्याति को वृर करने के लिट 
श्ञाताः ठेसा कहा गया है । (२) जो शेष अर्थात्‌ दूसरे के लिये होता हुआ ज्ञाता हौ वह 
जीव है ] जीव हैख्वर के लिये हुआ करता है, तथाकज्ञातादहै। इस प्रकार उसमें लक्षणका 
समन्वय है । इस लक्षण म ईदवर मे अतिव्याति को दूर करने के लिये शेषत्वः का 
निवेद किया गथा है । ईश्वर किसी का शेष नहीं है । प्रकृत्यादि अचेतन पदार्थौ मँ अतिन्याति 
को दूर करने के लिये इस लक्षण मे श्ातृत्वः का निवेश क्रिया गया है} प्रक्र्यादि पदाथ 
ईैश्वर का शेष? होने पर मी ज्ञाता नदीं है । अतः अतिव्याप्ति दुर हो जाती दै। 





१. शेषत्वे सति ज्ञ तृत्वम्‌ः शेसा जो जीव का लक्षण कहा गया है। उसके चिष्र्मे 
यह शङ्का है कि इस लक्तण मेँ अत्िव्याम्तिदोष है) सिद्धान्त मँ श्री महालक्ष्मी 
जी ईरवर कोटि मेँ मानी जाती ह । इसी अमन्थकार ने इतर अर्थो मे श्री महालक्ष्मी जी 
का अन्तर्भाव ईद्वर कोटि्मे माना दहै) महालक्ष्मी जी ईङ्वरकोटि मे अन्तभूंत 
है, जीवको मँ नदीं । अतत एव चह अलक्ष्य हँ } उनमे उपयुक्त लच्ण विद्यमान 
हे, क्योकि महालक्ष्मी जी श्रीनारायण भगवान कारेष रहै, तथा ज्ञान का श्राश्रय दह] 
इस प्रकार अलक्ष्य महाख्चमी जी मेँ उपयुक्त कदण विद्यमान ह! अत एव 
श्रतिव्यास्ि होती है) इसे कैते दूर करना होगा १ समाधान --कद सिद्धान्ती एकदेशी 
श्री महालक्ष्मी जी को जीवकोटिमे मानते ह] उनके मतानुसार महालक्ष्मी जी 
मी लक्ष्य है । उनम रक्षणे रे, यह उचित ही है । अतः अरतिन्याक्षि नदीं होगी । 
अन्थकार इत्यादि सिद्धान्ती महाक्ष्मी जी का दैश्वर कोटि मेँ अन्तर्भावं मानते 
है| उनके मत के अनुसार जो अतिव्यासि होती है, उसे दूर करने के लिये 
लक्तषण का यह भाव मानना चाहिये कि दैइवरतापययैष्व्यधिकरण के प्रति शेष होता 
इजा जो ज्ञाताहो, वह जीव है । यदी दक्षणवाक्य का तात्पयं हे} सिद्धान्त में 
ईक्वरत्व श्री महालक्ष्मी जौ एवं श्री नारायण भगवान्‌ में माना जादा है ! दस्वरेता 


९. - ९. रन ० [4 ४ ^^] # 15 द्यारी नान्त. 
स्नक्िप्ी द त दोगः। 


२३० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


मित्यादि तल्लक्षणम्‌ । स तावन्न देहः, प्रत्येकसथ्चदायचेसन्यादि विकल्या- 

पपत्तेः, शरीरभेद इवाभिप्रायमेदग्रसङ्गात्‌, ममेति व्यतिरेकप्रस्ययात्‌, 

-सङ्घातत्वादिहेतुभिश्च, अवयविनश्च दूषितत्वात्‌, सिद्धावपि तद्शुणस्य 

कारणगुणयपू्कत्वप्रसङ्गात्‌ । पाकजगुणवत्‌ परिणामविरेषाम्युपगमेऽपि 

प्रत्यवयवं चेतन्यशप्रसङ्खो दुष्परिहरः । अत एव “तिभ्यश्रेतन्यं किण्वादिम्यो 
( जीव देह नहीं ह ) 


चेतन बनने वाला वह जीष देह नदीं है, क्योकि उसके विषय में विकल्प करने पर 
कोई भी पन्त उपपन्न नहीं होता । शरीरके विषयमे यह विकल्पदहै कि क्या शरीर का 
प्रत्येक अवयव चेतन है या उन अवयवोका समुदाय चेतन है अथवा शरीर रूपी 
अवयवी चेतन है १ इस प्रकार विकल्प करने पर तीनों पश्च दोषथुक्त होमे से अनुपपन्न सिद्ध 
होते है । इनमे यह प्रथम पच्च-किं शरीर के पत्येक अवयवौ मै चैतन्य है-समीचीन 
नहीं है , क्योकि विभिन्न शरीरो मे विद्यमान चेतनौ मँ जिस प्रकार कमी कभी शअभिप्रायभेद 
एवं विवाद उपस्थित होता है, उसी प्रकार एक शरीर में विद्यमान प्रत्येके अवयव के चेतन 
होने पर भी कभी कभी इसमे असिप्रायभेद्‌ तथा विवाद इत्यादि उपस्थित हना चाहिये। 
किन्त वैसा नदीं होता । इससे सिद्ध होता है कि शरीर का प्रत्येक अवयव चेतन नदीं है | 
किंच, जिस प्रकार “यह मेरा वख है, यह मेरा गह हैः एसी प्रतीतियो से आत्मा भौर 
वस्र आदि मे मेद प्रमाणित होता है, उसी प्रकार थयहमेरा शिर दहै, यह मेरा हाथ 
है, यह मेरा शरीर है इत्यादि अनाधित पतीतियों से जीवात्मा एवं शिर इत्यादि में मेद भी 
म्माणित होता है। अतः इससे फलित होता है कि शरीर एवं उसके अवयवो को आत्मा 
मानना उचित नहीं है| 
किंच, शरीरावयव के समुदाय में चेतन्यदहै, यह पश्च श्रुमान से खण्डित हो 
जातादहै। य्श्रनुमान यह है किं शरीरावयवों का यह समुदाय चेतन नहीं दहै, क्योकि यद 


की पर्याप्तिउन दोनोंमेंदहै, एक एकमे नहीं। अतःवे दोनों हङ्वरतापर्याप्ति के 
धिकरण हुए । उन दोनों के भ्रति शेष होना यही लक्षण शरीर में अनुप्रविष्ट है। 
महारुचमी जी भरे हैदवरता के अधिकरण भी भगवान्‌ के ग्रति शेष हो, परन्तु इंदवरता- 
पर्याप्स्यधिकरण के प्रति शेष नहीं ह । क्योकि श्रीलक्ष्मी जी भी दैश्वरता की पर्यांप्ति 
की अधिकरण ह | श्रीमहालक्ष्मी जी के मति महालक्ष्मी जी क्षेष नहीं हे, क्योकि कोद भी 
अपने प्रति शेष नदीं हो सकता है । क्छारण यह है कि शेष ओर षी मं भेद होने परी 
शञेषशेषीभाव संगत होता है । दैरवरता पर्याप्त्यधिकरण के भति शेषस्व ही रुच्तण- 
कोटि मँ निविष्ट है! अतः महालक्ष्मी जी मे अतिन्या्ि नहींदहै। लद्धण निदु 
हे । आदि शब्द्‌ से “अणुख्े सति ज्ञातृत्वम्‌” यह लक्षण संगहीत होता है | 

२. अवयव सञुदाय में चैतन्य मानने वाले चार्वाकानुयायियो को समुदाय छखब्दाथं की 
व्याख्या करनी होगी । वे समुदाय क्सि मानते हैँ? देखा भ्रद्रन उपस्थित होने 
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मदशक्तिवत्‌ ' इति प्रापो निरस्तः, सङ्गातदशायां प्रत्यवयवं मदशचक्तेः, 


समुदायात्मक है, रूप वाला हे, तथा बाह्येन्द्रियसे म्यदहै। जिस प्रकार समुदायात्पक 
रूपवान्‌ एवं बाह्येन्द्रिय से म्राह्य होने से घट श्रादि पदार्थं चेतन नींद, उसी प्रकार 
शरीरावयवों का समुदाय मी चेतन नहीं हो सकता 


शरीररूपी अवयवी चेतन है, यह ॒चृतीय पश्च मी समीचीन नदीं है, क्योकि सिद्धान्व 
मं अवयवी नहीं माना जाता । जडद्रव्य परिच्छद्‌ मै अवयवी का खण्डन विस्तारसे छ्छिया 
गया है । वही द्रष्टव्य है । तुष्यतुः न्याय से अवयवी को मानने पर भी दोष उपस्थित होवा 
है । अवयविवादि्यो ने यह माना है कि च्रवयवों से अवयवी उत्पन्न होता है, अवयवो सँ 
विद्यमान गुणों से अवयवी में गुण उस्पन्न होते है । शिर, हाथ ओर चरण इत्यादि शरीराव- 
यवो मेँ चैतन्य होने पर ही उनसे शरीररूपी अवयवी मै चैतन्य उत्पन्न हो सकता है शिर 
इत्यादि अवयवो में चैतस्य होने पर उनम अमिप्रायमेद्‌ ओर विवाद्‌ इत्यादि अनिवार्यं ई | 
एतदयं मानना पड़ता है किं उनम चेतम्य नदीं है | उनम चैतन्य न होने पर शरीररूपौ 
अवयवी मँ चेतन्य कैसे हो सकता है १ 

प्रश्न--पिटरपाक प्रक्रिया ग्रौर पीलुपाक् प्रक्रिया वैशेषिकादि दार्शनिकों को मान्य 
दै । विजातीय तेजस्संयोगरूपी पाक से अवयवी सें पूं गुण नष्ट होकर नूतन गुण उत्पन्न 
होते दै} यह पिटरपाक प्रक्रिया है) पाक से परमाणुं मे पूवं गुणो का नाश एवं नूलन 
गुणों कौ उत्पत्ति होना पीलुपाक प्रक्रिया है। इनमे पिटरपाक प्रक्रिया के अनुसार यह 
मानाजा सकता है कि शरीररूपी अवयवी मै चैतन्यरूपी ्रागन्तुक धमं उत्पन्न होता है। 
इसमे क्या दोष है १ उन्तर--पाकज गुणों कौ तरह शरीररूपी अवयवी मे चैतन्य की उत्पत्ति 
होने पर भी शरीर के प्रत्येक अवयव मे चैतन्य की उत्पत्ति माननी होगी, क्योकि यह देखा 


पर उने समुदाय शब्दाथं को स्पष्ट बतरूाना होगा । यदि वे शिर श्रोर हाथ इत्यादि 
्रवयवों के पारस्परिक संयोग को खञुदाय शब्दार्थं मानते है, तो यह दोष उपस्थित 
होता है कि संयोगे एक गुण है, उस्म चैतस्य हो दी नहीं सकता। यदिवे 
परस्पर मिरे इए हाथ इत्यादि अवयवो को ही समुदाय शब्दार्थं मानते है, तो 
वे ही दोष य्ह पर उपस्थित गि, जो प्रव्येक अवयवो के चैतस्य मानने के पद्मं 
दिये गये ह । य अचुमान से जो यह सिद्ध किया गया है कि समुदाय चैतन नहीं 
ह! इसके विषय मे यह शंका होती दै कि र्वावाकानुयायी विद्धान्‌ केवल प्रस्यत्त को 
ही प्रमाण मानते है, वे अनुमान को प्रमाण नहीं मानते है। ेसी स्थिति मेँ उनके 
समक्न अनुमान को प्रमाण खूप से उपस्थित करना कैसे उचित होगा १ समाधान-- 
कदं चावाकानुयायी विद्धान्‌ लोकायत्म्‌" इसमे गयत शब्द्‌ के द्वारा अनुमान का 
मी हण करते दै, एवं अनुमान का भरव्यक्च मे अन्तर्भाव करके उसे मौ ममाण रूप 
म मानते ई । भले वे अयुमान को प्रव्यक्त से बहिभूंत न मानें, परन्तु उसे भस्य्च 
मे अन्तभूत कराकर भ्रमाण मानते है। ेसी स्थिति मँ उनके ग्रति अनुमान को 
श्रमाण रूप में उपस्थित करने मे कोई दोष नहीं है । 
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रसविशेषादिवत्‌ । अस्तु तहिं भूतावयवविशेषः शीघ्रसंचारी स्थायी वा 
ज्ञातेति चेत्‌, प्रकारान्तरेणायमभ्युपगतो वैदिकः पक्षः, देदाख्यपिण्डातिरेके 


गया है किं पाक से घटरूपी अवयवी मे जो गुण उत्पन्न होते है, वैसे गुण घट के अवयवो मे 
मी उसखन्न होते दहै । श्रतः शरीर म यदि चैतन्य उत्पन्न होता तो शरीर के अवयवों मे भी वह 
्रवश्य उत्व होगा । उन अवयवो मे चअमिप्राय मेद इत्यादि अनिवार्यं है| मभिप्रायमेद 
इत्यादि तो होते नही, तरतः मानना पड़ता कि शरीर के अवयवो मे चैतन्य नदीं, 
शरीर के अवयवो मे चैतन्य न होने पर शरीर मे चैतन्य होना सम्भावित है। इस विवेचन 
से चार्वकिमतानुयायिवो का यह प्रलाप भी -जो वे यह कते ह किं “प्रथिव्यापस्तेजोवायु- 
रिति त्वानि, तेभ्यक्चेतन्यं किण्वादिभ्यो मदशक्तिवत्‌?" निरस्त ह्यो जाता है] उनके 
इस कथन का यह माव है करि प्रथिवी, जज्ञ, तेन रौर वायुये चार हयी तत्व द| उनसे 
चैतन्य उसी प्रकार उलन होता है, जिस प्रकार किण्व श्रादिसे मदशक्ति उलन होती है। 
जिन अंकुरविशेषों से मदय का निर्माण होता है, वे किण्व कदलाते है] चार्वाकालुयायियोंका 
उपयुक्त कथन समीचीन नहीं है, क्योकि शीर के प्रत्येक अवयव म चैतन्य माने बिना 
शरीर मेँ चैतन्य भमाना नर्हीजा सकता । प्रश्न - जिस प्रकार किण्व आ्रादिसे समदाय में 
मदशक्ति उतन्न होती है, उसी प्रकार शरीररूपी ससुदाय मे चैतन्य की उत्पत्ति मानने पर 
क्या आपत्ति है १ उत्तर -दृशान्त में किण्वों से उलन होने वाली मदशक्ति समुदाय दा मे 
प्रत्येक अवयवो मे उसी प्रकार उत्पन्न होती है, जिस प्रकार प्रत्येक अवयवों मे रसविशेष 
इत्यादि उत्पन्न होते दै । जब दष्टास्त मेँ यह स्थिति है, तव प्रकृत मेँ मी यही मानना होगा कि 
चारों त्वो के संसगंसे शरीररूपी समुदाय मे उत्पन्न होने वाला चैतन्य शरीर के परलेक 
अवयवो मे मी उसन्न होगा । शरीर के प्रत्येक अवयवो मै चैतन्य मानने परर ही यह दोष 
दिया गथा है करि उनम अभिप्रायमेद एवं विवाद इत्यादि अनिवार्यं ई । चैतन्य अवयवो मैन 
होकर अवयवी ओर समुदाय मे उत्पन्न नहीं हो सकता है | 

“अस्तु तर्हि इत्यादि । यदौँ पर यह शंका होती है कि यँ पर रसा माना जा सक्ता 
है कि देहस्थ मूतावयवविशेष ही ज्ञाता दै, वही आत्मा है, वह नेयायिकों दारा स्वीकृत मन के 


2 अवयवो में विद्यमान रुण्णे को छोड़कर अव्रथवी सें दूखरे गुण नहीं होते है। 
उद्ाहरण--नाना वणं वाजे तन्तुजो से उस्पन्न वख मे उन रूपों कै बिना--जो उन 
तन्तुं मे विद्यमान ईै--दूसरा रूप नहीं होता है। श्रान्रफल के विभिन्न अवयवो 
मं विद्यमान मधुर श्रम्ल इत्यादि विभिन्न रसो से विलक्तण दूसरा कोई रस आञ्नफल 
में नीं होता] एक पाच के पत्ते के अतिपक्त एक भाग मे दुर्गन्ध रहती ह, 
अल्प पक्र दूखरे माग में सुगन्ध रहती है । अवयवो में विद्यमान इन दोनों गन्धो 
से व्यतिरिक्त दूसरा कोद गन्ध पान के पत्ते में नहीं इजा करता है । कद्लीदल 
के एक भागम कटिन स्पश है, दूसरे भाग मे खदु स्प डहे। इन दोनों स्प को 
छोडकर कदली दल में तीसरा कोई स्पशं नहीं होता! चत्त क मूत भगम 
महान्‌ परिमाण है, मध्य जादि भागोंमें अल्प परिमाण है, इन परिभ्णो को छोड्‌- 
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कर अवयवी इन्त मेँ दूसरा कों परिणाम नहीं होता हे 1 इन उदाहरणं क अनुसार 
प्रकृत मेँ यह सिद्ध होता है किं अवयवो म विद्यमान चेतरन्यो को छोडकर अवयवी 
मे दूखरा कोई चैतन्य हो नहीं सकता | प्ररन--अनेक रूप वाले तन्तुओं से 
उत्पन्न वश्चमें चित्र नामक दुसरे रूष को माननादहोगा। न मानने पर अवयवी 
रूप शून्य हो जायगा ओर रूप श्यून्य होने पर वह अचाष्ुष हो जायगा, क्योकि जो भ्य 
चष्चुर्ाद्य होगा उसमे समवाय सम्बन्ध से रूप का सद्धाव अवदय श्रपेद्धित ह ¦ नाना 
खूपवारे तन्तुओं सखे उत्पन्न वख मँ चित्रर्प न मानने पर उसके चष्ुषस्व का 
निर्वाह केसे होगा ‰ उन्तर-उस वख मँ चित्र रूप न मानने पर भी वचख्रका 
चाश्युषत्व इस प्रकार उपपन्न होता है कि रूप जिन तन्तुं मे समवाय सम्बन्ध से 
रहता है, उन्हीं तन्तु्ओं भं चख मी नैयायिक मतानुसार समवाय सम्बन्ध से 
रहता है । इस प्रकार ख्यैकाथौ समवाय सम्बन्ध के अनुसार उक्त वद के चाश्चुषल्व 
का निर्वाह हौ जताहै। तदर्थं चिच्ररूप मानने की आवर्यकता नदीं | कच 
“ “चित्रं चेदेकता न स्यादेकं चेत्‌ चित्रता कथम्‌ । एकं च तच्च चित्रं च तत्त॒ चिनत्रान्तरं 
भवेत्‌ ॥ ” ककर विद्वानों ने चिच्ररूप का खण्डन कियाद । उनके इस कथन का 
भाव यह हे कि वैशेचक इत्यादि दानिक नाना रूप वारे तन्तुं से उस्पन्न वख 
मे चित्र नामक जो एक रूप मानते है, यह समीचीन नहीं हे, क्योकि चित्र शब्द से 
अनेकत्व का बोध होता है] यदि व्ह स्प चित्रहै तो रूप मँ अनेकत्व सिद्धः 
दोताहे, रेसी स्थितिमे उस रूप मे एकत्व कैसे रहेगा? यदि वह रूप एक है, 
तो उसमें चित्रत्व श्र्थात्‌ अनेकत्व कैसे हो सकेगा? उस रूप को चित्र एवं एक 
मानना यह एक विचित्र बात ही होगी] किंच, यदौ पर चार्वाकाचुयायियों ने 
देह के अवयवो में चैतन्य न होने पर भी देह में चैतन्य का सद्धाव अनेक दृष्टां 
से सिद्धक्रियाहे। उन लोगों ने यह काद कि अम्ल वं कपूर मे विषशक्छि 
नदी रहती हे, किन्तु अम्ख एवं कपुर को मिल्वाने पर उसमें विषशशक्ति उस्पन्न होती हे । 
चूना तथा हरिरा में रक्त रूप नदीं रहता है, उनको मिलने पर उस समुदाय में 
रक्त रूप उत्पन्न होता है । उसी प्रकार शरीर के प्रव्येक अवयवो में चैतन्य न होने पर मी 
उन अवयवो के समुदाय में अथवा उन अवयवो से बने हुए श्रवयवी मँ चैतन्य उस्पश्च 
हो सकता है, उनका यह कथन समीचीन नहीं है क्योकि अम्ल ओर कूर को मिलान 
पर उस ससुदाय के अन्तर्गत एक २ कण में भी विषशक्छि उत्पन्न होती है । वथा चूना 
एवं हरिद्रा को मिलाने पर उस समुदाय क एक एक अवयव में तथा उस अवयवी के एक 
एक वयव में रक्तरूप उत्पन्न होता है । परन्तु प्रक्रत मे शरीर के अवयवो को मिलानेपर 
उस सखसुदाय के अन्तर्गत अथवा उस अवयवौ के अन्तगंत प्रव्येक अवयव में चैतन्य का 
उस्पत्ति चार्वाकानुयायिर्यो को भौ मान्य नहीं हे ! रेस स्थिति भें उपयुक्त चान्तो से 
शरीर में उख चैतन्य की--जो शरीर के प्रत्येक अवयव में नदीं रता हे--उस्पत्ति 
सिद्ध मर्दी की जा खक्ती। 
9 
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सिद्धेऽनिस्यत्वादिवादस्यायलवार्यत्वात्‌ । भश्रागमेनैवास्य देहव्यतिरेक- 
सिद्धिरित्येके। यथोक्तमात्मसिद्धौ--“आनुमानिकीमप्यात्मसि द्विमश्रदधानाः 
श्रौतीमेव तां भोत्रियाः संगिरन्ते" इति । 


समान शीघ्र संचार करने वाला है । अथवा हृदय में स्थित पित्तविश्चेष का प्रकाशक है' एेसे 
वैद्यारम के कथन के अनुसार स्थिर है। देहस्थ इस भूनावयवविशेष को ज्ञाता जीवात्मा 
मानने मेँ क्या आपत्ति १ इस शंकाका समाधानदहै किं इस्त प्रकार भानने पर एक प्रकार 
से वेदिक पश्च ही अपनाया जायगा । शंका करने वाले के मतानुसार देहस्थ भूतावयवविशेष 
यदि आत्मा है, तो बह देह से भिन्न सिद्ध होता है! वैदिकोंके मतम भी श्रास्मा देह से भिन्न 
हीहै। इस प्रकार दोनों मतोंमे मी श्रात्मा देह से,भिन्न सिदध होता है! अन्तर इतना ही है 
किडांका करने वाले के मतानुसार बह देहस्थ भूतावयवविशेष-जो देह से भिन्न है-- 
ज्ञानानन्द स्वरूप नहीं है? वह अनित्य वेदिक मतानुसार आत्मा ज्ञानानन्द स्वरूप तथा नित्य 
है। इस प्रकार श्नन्तर रहने पर मी दीनो मतं म आत्मा देह से भिन्न सिद्धहोता है, इसमे 
अन्तर नहीं है] अतः यह कहना उचित दी है किं शंका करने बाले के मतानुसारमभी 
देहातिरिक्त आत्मादही सिद्धदहोताहै, इस प्रकार उसे वेदिक पक्षको दही स्वीकार करना 
दोगा } यदि देहातिरिक्त आत्मा मान्यहो जाय तो उस आत्मा के विषय मे अनित्यत्व 
इत्यादि बाद्‌ का अनायास दही निराकरण क्िियाजा सकता है। तथा ज्ञानानन्दस्वरूपत्व मी 
श्ननायासमं सिद्ध कियाजा सकता है। कई विद्वान्‌ यह मानते दै कि शाख्रप्रमाणसे 
ही आत्मा देह से व्यतिरिक्त सिद्ध होता है, प्रत्यक्ष श्रथवा अनुमान प्रमाणसे नहीं। 
अत एव च्रातमसिडधि अन्थ म श्रौयासुनाचायं स्वामी जौ ने यह का है कि वेदिक 
विद्वान्‌ इस बात पर शद्धा नदीं स्ते दहै कि ्रनुमान प्रमाण से देहातिरिक्त आत्मा 
सिद्ध होता है । वे यदी मानते दै कि श्रुति प्रमाण से दी आत्मा देहातिरिक्त 
सिद्ध होता है। 





४. जो वादी यह मानते हँ किशाखसे ही देहातिरिक्त आत्मा चिद्ध होता है, वह प्रत्यक्ष 
एवं अनुमान प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकता है, उनका यह भाव हे कि सभी विद्वानों 
ने यह न्याय माना हे करि “नहि दृष्टेऽनुपपन्नं नाम ।2 अर्थं --प्रस्यत्त से सिद्ध होने 
वाले पदां मे च्नुपपतति नहीं हती । भस्यक्ष से जो पदाथ जैसे सिद्ध होता है उस, 
पदाथं को वैसे ही मानना चाहिये ! इस न्याय के अनुसार प्रस्यत्त से देह ही आवमा 
सिद्ध होता दे, क्योकि सब को टेसा प्रस्यक्त अनुभव दोता हे किम स्थूलहू, मै कश 
ह देव्यादि । देह ही स्थूल एवं कृश होता है । इस प्रव्यत्त से देह ही आत्मा सिद्ध 
होता हे । इसमें अनुपपत्ति की शंका करना अयुक्त है । प्रत्यक्ष से आस्मा देह सिदध 
दोता है, अतः देह कोदी च्रात्मा मानना चाहिये । षँ स्थूल हः इत्यादि प्रतीति 
अवाधित है । उसके अनुसार देह को आस्मा मानना ही उचितटहै। यह जो कहा 
शया है कि “मेरा देह है इत्यादि प्रतीतियोँ से देहातिरिक्त आत्मा सिद्ध होता है। 
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( जीवात्मनो बाद्येन्द्रियव्यतिरेकः ) 
"न चासौ बाद्यन्द्ियाणि; तेषां बहुत्वात्‌ प्रतिनियतविषयत्वाचच 
प्रस्पराचुभूताथंप्रतिसन्धानपरस्पराविवादनियमाचदुपपत्तेः । न च तेस्व- 
न्यतमः, नियामकाभावात्‌ । तत्सथदायः,'सथदायोऽहमिति प्रत्ययाभावादन्ततः 


( जीवात्मा बाह्य इन्द्रियों से व्यतिरिक्त है ) 

~न चासौ इत्यादि । यह आत्मा चक्खु इत्यादि बाह्य इन्द्रिय नदीं है, किन्तु उनसे 
भिन्न है । इसमे ये देव॒ है--(१) चन्लुरादि इन्द्रिय अनेक ई} यदि इन्द्रिय आत्माहैतो 
अनेक इद्दिय होने से आत्मा को भी अनेक मानना होगा । इन्द्रिय पाँच दै] अतः आत्मा 
भी पच दहोगे। प्रत्येक शरीर मेंर्पोचों इन्द्र्यो को आत्मा मानने पर उनर्पचों आत्माओं 
म कमी न कमी विवाद्‌ अवश्य उना चादिये, क्योकि एक ग्राम में स्ने बाले मनुष्यो मँ जिस 
प्रकार कभी-कभी विवाद उठता है, उसी प्रकार इनर्पोँच इन्द्रियरूपी आत्माओं मे विवाद्‌ 
अवक््य उटना चाहिये } किन्तु वैसा विवाद इनमें कभी नद होता है, प्रत्युत नियम चे ही विवादा- 
भाव देखा जाता है । अतः इन्द्रियों को आत्मा मानने पर यह अविवाद्‌ नियम अनुपपन्न हो 
जाता है (२) किंच, प्रत्येक इन्द्रिय व्यवस्थित विधय को प्रहण करती दहै। उदाहरण--जैसे 
चच्छुरूपकाही ग्रहण करता है! उसी इन्द्रिय के द्वारा अनुभूत अथं का स्मरण इस इन्दरिया- 
स्मवाद मे उसी इच्दिवको दौगा। एक इन्द्रियके द्वारा अनुभूत अर्थका स्मरण दुसरे 


यह कथन समीचीन नहीं, उपयुक्त प्रतीति "मेरे अत्मा हैः इख प्रतीति के समान 
डे। “मेरे आत्मा हैः इस प्रतीति कै अनुसार को भी विद्धान्‌ अहम्थन्यतिरिक्त 
आत्मा को मानने के लिये तैयार नदीं, उसी प्रकार ्मेरादेह दहेः इस प्र्तीतिसेभी 
देदातिरिक्त ्रात्मा को मानना उचिततहं! यदि आत्मा देहातिरिक्त होता तोन 
स्थूल नहीं ह", नें बाद्यण नहीं दैः, "मेरा स्थुल हे", “मेरा ब्राह्यणरहैः इस प्रकार भेद 
रतीति होनी चादिये । परन्तु चैसी मेद प्रतीति क्िसीको मी होती नहीं! इस 
विषेचन से यह सिदध होता है कि देह चौर आर्मा मेँ रेक्य शाख के छोडकर दूसरे किसी 
प्रमाणसेमी खण्डित नहीं सकता । शखम्रमाण से दही देहातिरिक्त आत्मा 
सिद्ध हो सकती हे । 

५ कद्र चार्वाकमतानुयायी विद्धान्‌ इन्द्रियां को ्रा्मा मानते! वे अषने मततका 
इस प्रकार उपपादन करते ह कि सुपुशि के समय देह बना रहता हे, इन्द्रिय उपरत 
हो जते ह, उस खमय ज्ञान न्हींदोता । इससे सिद्ध दोताहै कि ज्ञान प्रञुद्ध- 
इन्द्रियो का धमं है, देह का धमं नहीं । त्था इससे मानना पडता है कि इन्द्रिय 
ही आत्मा है ! क्च, वचश्ुरादि इन्द्रिय विच्मान होने पर ज्ञान होता है, विद्यमान 
न होने पर ज्ञान नहोंदहोता! इस प्रकार चश्चुरादि इन्ियों के अन्वय एवं उ्यति- 
रेक के अनुसारं अन्वय ओर व्यक्तिरेक रखनेवाले रूपादि क्तान चष्युरादि इन्द्रियों 
मे रहँ यही उचित हे । इस युक्ति से भीदृन्द्रिय आत्मा सिद्ध होता हे! किच, 
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न च सथरुदायिषु पर्यवसानाच्च । यच्च स्वप्नदशाया्रुपरतबाद्यन्दरियस्य च 
¢ [क क, (~ क [ 
व्याघधादिषूपात्मदशनम्‌ , तदपि बा्येन्द्रियवगादेहाच्चारमनो मेदं व्यनक्ति | 


इन्द्रिय को नदीं हो सकता । एेसी स्थिति में इस इन्द्रियात्मवाद्‌ मे सबको होने वाला यहं 
अनुसंधान-किं जो मै इस पदाथ को सं कर रहा दँ वदी मै इस पदार्थं को पहले देख रहा था- 
यह्‌ अनुपपन्न हो जाता है । द) व कवित द खब्द्‌ से यइ (३) देतु विव कि इस इन्द्रियात्मवाद्‌ 
म सबको होने बाला शरन संधान- किरम सब इन्द्रियों से सब विषयों का अनुमव करतां टर 
यह भी श्ननुपपन्न हो जाता है। इन तीनों ेव॒ओं से यह मत--कि जिसमे पौँचों बायन्दिय 
आत्मा माने जाते दै- खण्डित हो जाता है। 


शन च तेषु" इत्यादि । यदि इन्द्रियात्मवादौी उपर्युक्त दोषों से स्वमत को बचाने के 
लिये यह कदै--कि इन पाचों इच्छियोमे कोदैही एक इन्द्रय आत्माहै, इतर इन्द्रिय 
अनात्मा है-तो इसका उत्तर यहहै किइन इन्द्रियों मे अमुक इद्िय दही आत्मा है। 
इसमे कोई नियामक प्रमाण नहँ है। किस इन्दरियको आस्मा माना जाय १ इसमे न होने 
से एकेन्द्ियात्मवाद्‌ खण्डित हो जाता है। 


न च तत्समुदायः इत्यादि । बाह्य इन्द्रियों का समुदाय आत्मा हीह, यह 
समीचीन नही, क्योकि “इन्द्रियों का समुदायं हः सा शअ्ननुमव किसी को भी नदीं होता 
है | किंच, इकट्ठे होने बाले पदा्थंदही समुदाय कहलाते दै, उन पदार्थौ से व्यतिरिक्त 
सस्रदाय अप्रामाणिक है । समुदाय माने जाने वालेये इन्द्रिय आत्मा नहीं हो सकते । 
यह अथं पदलते ही सिद्ध क्रिया गवा है] अतः समृदायको आत्मा मानना मी उचित 
नदीं है । 

भ्यः इत्यादि । किंच, स्वप्नावस्था मे मनुष्य के समी बाह्येन्द्िय उपरत हो जाते दै, 
उस संमय मनुष्य व्याघ्र आदि के रूपमे अपने को देने लगता है । यह दशन किंसको होता 
हे १ बाद्येन्द्रियों को तो हयो नदीं सकता, क्योकि वे उस समय उपरत अर्थात्‌ निर्म्यापार्‌ रहते 
है, वे एसा समभ दी नदीं सकते । उस समय शरीर मी एेसा नदीं समम सकता, क्योकि 
जाभच्छरीर को तो उस समय मान होता ही नदीं, अतः वह "अहम णिसा सममा नदींजा 
सकता । स्वाप्न व्याघादि शरीरतो उस समयदहदहदी न्दी, अतःःवेमी सम्म नदीं 
सकते । उपयुक्त दद्य॑न से यह व्यक्त होता है किं स्वप्न सें अहम्‌ अहम रेसा समभने वाला 
श्रात्मा बाद्येन्दरिय वगं एवं शरीर से भिन है | 

“अतः? इत्यादि । पूव॑पक्षी का तो यह अभिप्रायहै कि इन्द्रिय तथा शरीर सकल 


लोग यह कहा करते हैँ किं यह ओख देखती हे, यह हवा तस्वगिन्द्रिय को सुख देती 
हे, यह शब्द श्रोत्रन्विय को कटु गता है । इन व्यवहारो से भी इन्द्रिय आस्मा 
सिद्ध होते है । किंच, इन्द्रिय विकल होने पर मनुष्य कहता है किं विकलः, 
इन्द्रिय सम्पूण होने पर मनुष्य कहता है कि मैं सम्पूर्ण ह; इस ध्यवहार से मी इन्दिय 
श्रार्मा सिद्ध होते है । इन हेकओं से वे विदान्‌ इन्द्रियो को आस्मा सिद्ध करते है । 
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अत इन्द्रियेषु शरीरे च सके विकले च सकलोऽ्ं विकरोऽहमित्यादिषोधो 
भ्रमात्‌, तदशिष्ट्यविवक्षया वाः | 
८ जीवस्य मनःप्राणव्यतिरेकः ) 
नापि सनः, कतु रात्मनः करणतयेव श्रतेरदमानतो वा तत्सिद्धेः, 


अर्थात्‌ पुष्ट रहने पर मनुष्य समता है कि मँ सकल हँ अर्थात्‌ पुष्ट हूँ तथा इन्द्रिय छरौर 
शर र विकल होने पर मनुष्य समम्रता है किमे विकल दह्रं । इससे सिद्ध होता हैकरि इन्द्रिय 
ओर शरीर ही आत्मा है । पूवेपक्ची का यह अभिप्राय समीचन नदींहै, यहोँदो प्रकारका 
समाधान है| (१) मनुष्यको उपरक्त ज्ञान देहात्मभ्रम इत्यादिके कारण होता है, बह 
ज्ञान मीभ्रमदही दहै) उससे देहात्मवाद्‌ च्रौर इद्दरियात्मवाद्‌ सिद्ध नदीं द्ये सक्ता । (२) 
अथवा तनँ सकल दँ, "विकल द्वः इस बोधका भाव यदीह करि मै सकन्ञ इन्द्रियसे 
विशिष्ट ह, तथा मँ विकल इन्द्रिय से विशिष्ट हँ । एेसी स्थिति मेँ उप्यक्त बोध से देहात्मवाद 
ओर इन्दरियात्मवाद सिद्ध नहीं हो सकता । 


( जीवात्मा मन एवं प्राण से भिन्न ह ) 

आत्मा मन नदीं दहै, किन्तु मन से भिन्नदहै, क्योकि आत्मा कर्ता है, मन करण 
दे। “मनसा ह्येव पश्यतिः (मन से ही आत्मा देखता है) इस श्रुतिप्रमाण से मन 
करण रूप में सिद्ध होता है। यदि अनुमान प्रमाण से मन की सिद्धि मानी जाय, तो 
करण रूपमे मीमनदहीसिदधदहोता है) श्नुमान यह है किं सखादि की प्रतीति करण- 
विशेष से उत्पन्न होती है, क्योकि वह क्रिया दहै, जिस प्रकार ददनादि क्रिया कुडारादि 
कर्णो से उत्पन्न होती है, उसी प्रकार सुखादि प्रतीति को भमीकरण विशेष से उत्पन्न 
दोना चाद्ये,” बह करण विशेष मन है । चाहे भ्तिप्रमाण से मनकी सिद्धि दहो, अथवा 
अनुमान से हो, दोनौ पक्षम भी मन करणरूप मै ही सिद्ध होतादहै, कर्तां के रूपमे 
नदीं । इससे सिद्ध होतादहै किं कर्तां श्रात्मा करण मन से मिनन है। किंच, मन 
अहंकार से उत्पन्न दौने वाला पदाथं है। यह अथं श्रुति ओौर स्मरति से प्रमाणित है, 
आत्मा अहंकार से उत्पन्न नहीं होता है । इससे मी आत्मा मन से भिन्न सिद्ध होता है। 





६. इन्द्रियास्मवादी के द्वारा इन्द्रियां को आत्मा सिद्ध करने के खयि वर्णित इतर युक्तियों 
का निराकरण इस प्रकार से होता है कि ्चष्षु देखत हैः इत्यादि व्यवहार शोप 
चारिक है। इससे इन्द्रियों का ्रात्मस्व सिद्ध नहीं होगा! चक्षुरादि इन्द्रिय 
ानकाकरणहे, कर्तानदही । करण होने से दी क्ञान इन्द्रियो के अन्वय एवं 
ज्यतिरेक का श्चनुसखरण करता है 1 इससे भी इन्द्रियो का आत्मस्व सिद्ध नदी होगा । 
करण इन्द्रिय सुषुप्ति में उपरत रहते है, अत एव सुषुप्ति मे ज्ञान नहीं होता है। 
करण इन्द्रिय जाग्रदशा मे सव्यापार रहते है} इन्द्रिय करण दही दहै, कर्तां नही । 
अतः इन्द्रियो को आत्मा मानना उचित नहीं | 


२३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [| जौवपरिष्डेदः 


आदहङ्ारिकतश्रवणाच्च । नापि प्राणाः, तेष्वपि देदोक्तयुक्ति- 
साम्यात्‌ । । 


७ भ्नापि प्राणाः इत्यादि । पाण मी श्रात्मा नदीं है, किन्तु आत्मा प्राणो 
से मिनन है, क्योकिं जिन युक्तियोँ से देह में आत्मत्वका नियकरण होता है, उन युक्तयो 
सेप्राणमें मी आत्मत्व का निराकरण हो जाता दहै। जिस प्रकार श्रनेक अवयवो के 
संघात रूप शरीर के ्रन्तग॑त प्रव्येक अवयवो मँ चैतन्य है, अथवा समुदाय से चैतन्य है, 
इस प्रकार विकल्प उपस्थित दोने पर दोनों पक्षों मेदोष होनेसे शरीरात्मवाद्‌ स्याज्य 
हो जाता है। अनेकों वाथ्ववयवों के संघात रूप प्राण के विषय मै या 
म्रव्येक अवयवो मेँ चैतन्य है, अथवा समुदाय से चैतन्य है १ रेसा विकल्प उपस्थित होने 
पर दोनो पक्चौ मे दोष होनेसे प्राणात्मवाद्‌ भी स्याञ्य हौ जाता है) णिच, जिस प्रकार 
व्यह सेरा शरीर हैः इस प्रतीति से अहमर्थ आत्मा शरीर से भिन्न सिद्ध होता हे, 
उसी प्रकार यह मेया प्राण हैः इस प्रतीति से अहमथं आत्मा प्राण से भ्त्नि 
सिद्ध ह्येता है< । 


७, प्राण को जास्मा मानने चाले करर चावोकानुयायी विद्धानों ने इन युक्तियों से प्राण 
को अस्मा सिंध करनेकी चेष्ठा कीडहे कि प्राणी आत्मा, क्योकि देह इन्द्रिय 
शरोर मन कीं प्रदृत्तिभ्राण के आधीनदहै, प्राण की स्थिति को जानकर यह कहा 
जाता है कि यह जीवित है। तथाप्राण न रहने पर यह कहा जाता है किं यह 
मर गया है । इसी भकार शासो मे जरौ तदहो आस्मा के विषय मं प्राण शब्द्‌ का 
प्रयोग तथा म्राण के रिषय म आत्मा शब्द्‌ का प्रयोग दैखने मेँ आतत है! तथा 
श्रुति में 'श्राणोऽरिमि प्रज्ाव्माः? देखा कदा गया है । जिखका यह अथं है कि मेँ प्रज्ताव्मा 
प्राण ह| इन युक्तयो सते प्राण का आट्मत्व सिद्ध होता है] यह प्राणाव्मवादियो 
का कथन है । 


=. देद के आट्मस्व का खण्डन करने वाली युक्तयो सखे प्राणं का आत्मत्व खण्डित दहो 
जाता हे, तथा भ्मेरे प्राण है" इख प्रतीति से भी प्राण का आत्मत्व खण्डित हो 
जा है! यह अर्थं भूत्ते वर्णित है! प्राणास्मवाद को सिद्ध करने के लिने भ्राणात्म- 
वाद्वियो हारा जो जो युक्तिं वणित है, उनका खण्डन भी मूक मे अभिप्रेत हे। 
उन युकितियं का खण्डन इस प्रकार है कि प्राण देहादि व्यापार काहु है। इस 
हेतु से प्राण का जास्मच्व जो सिद्ध किया गया है, यह समीचीन नहीं, क्योकि 
प्राण आत्मा न होने पर सी उसे देहादि की पडि हये सकती दहे । देहादि प्रवतं 
नाथं उछे आस्मा बनने की आवश्यकता नही है, क्योकि देहात्मवाद्‌ खण्डक युक्तिं 
से भ्राणास्मवाद्‌ का भी खण्डन सिद्ध हो जाताडहै। आत्मशब्द ओर प्राणशब्द 
अनेकार्थंक दै । अत एव प्राणशब्द का आत्मामं प्रयोग तथा आत्मशब्द क्रा प्राण 
में म्रयोग उपपन्न हो जाता दहै! इससे भाण का आत्मत्व सिद्ध नहीं होगा । प्राण 


द्वितीयः ] भाषानुबादसदितम्‌ २२६ 
( जीवस्य प्रसिद्धज्ञानच्यतिरेकः ) 
"नापि धीः, ` ज्ञातृतया नश्वरतया च स्फुरणात्‌ स॒ एवा- 


( जीवास्मा ज्ञान से भित्र है ) 

+ भ्नापि धी इत्यादि ! बौद्ध ओौर अद्वैत वेदान्ती लोकप्रसिद्ध ज्ञान को श्रात्मा 
मानते ई! प्रथमतः बैौद्धमत का निराकरण किया जाता है)! लोकप्रसिद्ध ज्ञान आता 
नी है, किन्तु आत्मा लोकप्रसिद्ध ज्ञान से भिन्न है, क्योक्रि लोकप्रसिद्ध ज्ञान भे जाना 
हैः इस प्रकार ज्ञाता अहमर्थ धर्म के रूप में प्रतीत होतादै, तथा बह प्रतिक्षण 
उत्प एवं विनष्ट होता रहता है! जान प्रतिक्षण भिज्न-मिनन होताहै) ज्ञान के विषय 
मेसा ही अनुमवहैकिज्ञानन्षावा के धम के खूप मै तथा नश्वर स्फुरित होता है। 
आत्मा अपने विषय मेँ वही मँ दहः रेसा म्रतिसन्धान अर्थात्‌ प्रत्यभिज्ञा करता है । 
_ इस प्रतिसन्धान से आत्मा ज्ञाता एवं स्थिर सिदधहोताहैः ^“ज्ञान ज्ञाता का घमं 


्रात्मानदहो, तौ भीप्राणकी स्थिति म जीवित रहने का ज्यव्रहार तथा प्राण निकलने 
पर मरने का व्यवहार उपपन्न हो जाता है, स्योकिं जत्र जोवात्मा शरीर भँ रहता है, 
तव प्राण भी शरीर में रहता है, एवं जब जीवास्मा शरीर से निकल जाता है, तब 
माण मी उसके खाथ निकल जाता है! यह अथं ““तमुतरामन्तं भ्राणोऽनूत्कामति"” 
इत्यादि श्वतियो से सिद्ध है। जीवात्मा श्रौर प्राण दोनों शरीर मेँ साथ रहते है तथा 
दोनों रारीर से साथ ही निकलते हैँ । अत एव जीव की स्थित्ति ओर गति के अनुसार 
होने वारा जीवन-मरण-व्यवहार भ्रमसे हीम्राण की स्थिति एवं गति सेहोने वाला 
सममा जाता दहै] प्राणोऽरिमि प्रक्ात्मा^ का यदं अ्थ॑हे कि मँ प्राण विरिष्टं 
ग्रत्तात्मा हूं । अर्थान्तर मँ तात्पयं रखने वाले पसे वचनो से प्राण का आटमत्व सिद्ध 
होगा } किंच, सुषुप्ति मे उच्छासनिद्वासरूपी प्राणञ्यापार चकते रहते है, प्राण 
निर्व्यापार नहीं रहता हे, खी स्थिति मे भी सुषुप्ति मे ज्ञान नहीं होता है । इससे 
सिद्ध होता हे कि ज्ञान प्राण का धमं नदी है, हन्तु भ्राण व्यतिरिक्त दूसरे किसी का 
ही धमं हे) चह दूसरा पदार्थं ही आत्मा है | इन युक्रितयों से राणा व्मवाद्‌ खण्डित 
हो जाता है। 

&. बोद्ध एवं अद्वेतवेद्‌न्ती लोक प्रलिद्ध ज्ञान को अआस्मा सिद्ध करने के किये जिन युदितयों 
को उपस्थित करते है, वे युक्तिं य्ह अभिप्रेत है । वे युक्तिर्योँये दहै कि लोके 
देखा जाता है किजो जो आत्ममिन्न पदाथ है, वे सब जड़ दै, अर्थात्‌ स्वयं प्रकाशित होने 
वारे नहीं हे, किन्तु दूसरे से भ्रकाशित होने वाते है। ज्ञान स्वयंप्रकाश वस्तु है, 
अतः ज्चान आत्मा सिद्ध होता है। किच, जो वादी च्तानव्यतिरिकत क्षाता को आस्म 
मानते है, वे भी ज्षानपदाथ का श्रपलाप नहीं कर सकते ¦ इसे सिद्ध होता दै 
कि क्ञान दोनों वादियों द्वारा स्वीकुत वस्तु हे! उभयवादिस्वीक्रत ज्ञान को श्रास्मा 
मानना द्यी उचित है, क्योकि इसमे राघव है } क्तान को मी स्वीकार करके काना- 


तिखित जाता को आत्मा मानने मे गौरव द, क्योकि द ज्तान धुवं 
(८54 


२४० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ जीवपरिच्छदः 


हमिति प्रतिसन्धानायुपपत्तेः। न चेदं प्रतिसन्धानं आन्तिः, श्रवा- 
धात्‌, चषणमङ्गरैतनां प्रागेव निरस्तत्वात्‌ । श्रान्तिरूपं बा आमप्रति- 
सन्धानं विषयप्रस्यभिज्ञानं स्तम च सस्काराधार स्थिर 


मात्मानमन्तरेण कथश्िदपि न धटते। 
ह, ज्ञाता नहो, तथा नश्वर है, स्थिर नदीं । बह ज्ञान आत्मा नदीं बन सकता, जो इस प्रति- 
संधान से ज्ञाता एवं स्थिर सिद्ध होता है। उपयुक्त प्रतिसंघान रान्ति हो, रेसी बात 
नहीं है, क्योकि उपर्युक्त प्रतिसन्धान का कमी बाघ नहीं होता है । अबाधित ज्ञान को भ्रान्ति 
मानना सर्वथा अनचित है । प्रशन-- “यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ ८ जो सत्‌ है, वह क्षकिण है ) 
हस व्याम्ति के अनुसार सच्वदेठु से पदाथ क्षणिकं अर्थात्‌ एक च्ृण रहने वाले तथा 
द्वितीय क्षण मे नष्ट होने वाले सिद्ध किये गये है। अतः आस्मामीक्षणिकदही है, आत्मामें 
स्थिरत्व का म्रहण करने वाल्ते उपर्युक्त परतिसन्धान को भ्रम दही मानना चाहिये उत्तर 
जडद्रव्य परिच्छेद मँ ही क्षणिकत्व साघक देव॒ओं का खण्डन किया गया है, जो वहाँ द्रष्टव्य 
है । अतः उपरक्त प्रतिसन्धान को भरम नदींमाना जा सकता। 

^्रान्तिरूपम्‌ः इत्यादि । किंच, पूर्वानुभावो से दोने बाले संस्कारों का आधार 
जनने वाला स्थिर आत्मा न माना जाय तो उपयुक्त आत्मप्रतिसन्धान-- चाहे वह 


ज्ञाता रेखे दो पदार्थौको स्वीकार करना पड़ता है । वहं ज्ञान का अपलाप नहीं कर 
सकता, क्योकि यदि न्ञननहोतोज्ञाताभीनदहो सकेगा, क्योकि ज्ञान का जाश्रय 
पदार्थं ही ज्ञाता कहलाता है । इससे यष्टी फलित होता दै कि ज्ञान को आद्मा मानने 
में दी राघव है| अतः ज्ञान दी आत्मादहै। 

१०. ज्ञानाव्मवादियों हारा वणित युक्तयो का यह खण्डन भी यहो ्भिप्रेत है । खण्डन 
इस प्रकार है कि भमै जानता इस प्रतीति से ज्ञानरूपी धमं एवं ज्ञान का आश्रय 
श्महमर्थरूपी धर्मी भिन्न भिन्न पदाथ सिद्ध होते ह । परन्तु ज्ञानाव्मवादी ज्ञान भिन्न 
ज्ञाता अ्रहमर्थं की कल्पना नहीं करते, क्योकि वह प्रत्यक्तानुमव से सिद्ध हे। 
ग्रत्यत्चसिद्धः अथं का अपराप नहीं किया जा सकता | अत एव ज्ञानात्मवाद्‌ मं गोरवं 
दोष नही होता । ज्ञानात्मवाद मे छावव गुणमीनदींहोता | हौ ज्ञानारमवाद मं 
भ्त्यक्लानुभव सिद्ध ज्ञातता का अपलाप करना पडता है, जो महान्‌ दोष है । ज्ञान ओर 
ज्ञाता एक पदार्थं हो नहीं सकते, क्योकि धर्मधर्मिभाव से इनमे भेद प्रमाणित होता 
हे | ज्ञान ओर ल्लाता दोनों अजङ्‌ है, अर्थात्‌ दोनों स्वयंप्रकाश पदाथ दै! इस 
श्मजङत्व से ज्ञान श्रात्मा सिद्ध नहीं हो सकता हे । धर्मी अहमथै ज्ञाता को ही अत्मा 
मानना उचित है] दो अजङ्‌ पदार्थोौको माननेमें गोरव दोषो, ेसी बात नही, 
क्योकि धसंधर्मिमाव के अनुसार विभिन्न सिद्ध होने वाल्ञे ज्ञान एवं ज्ञाता दोनों स्वयं 
काशित रहते है, क्योकि इनके विषथ मँ कभी किसी को भी यह सन्देह नहीं होता है 
किं में इस समय हूं या नही, हमको देस समय ज्ञान होता है या नहीं | इनके विषय 
मँ इख प्रकार सन्देह न होने से सिद्ध होता हे कि ये दोनों स्वयंप्रकाश्य ई । 
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तत्चोपायाङुष्टानतत्फलाुमवादयोऽपि _ दरूपपादूः ` । चत्‌ 
पुनराहुः - “यस्मिन्नेव दहि सन्ताने आहिता कमवासना । लं 


अमदो अथवा परमादहो--द्यो द्यी नदीं सकता, तथा यह विषय प्रस्यभिकज्ञान-जो इस 
प्रकार होता है कि जिस विषयको मैने पहले देखा था वह यदी है-मी दहो नदीं सकता, 
तथा स्मरण भी नदीं हयो सकता, क्योकि ये सव॒ संस्कारों से उत्पन्न दौते ई) ज्ञाना- 
त्मवादर्मे ज्ञान क्षणिक होने से वह संस्कार का आधार नहीं बन सकता, ज्ञान नष्ट 
होतेद्ी संस्कारभी नष्टो जायेंगे | उपर्युक्त प्रतिस्सन्धान प्रत्यभिज्ञा ओर स्ति सनको 
होति रहते है । ये संस्कायाधार स्थिर आत्मा को मानने वालों केमत मदी संगत होते 
है । इससे स्थिरात्मवाद ददी प्रमाणित योता है। 

"ततश्चः इत्यादि । किंच, यदि यह क्षणिक ज्ञान आत्मा होता तो उपायानु- 
छान ओर उसके फलका अनुभव इत्यादि मे उपप्रत्ति नदीं होती! यह सर्वमान्य 
नियम हैकिजो उपाय करता, वह पल भोगता है} यह नियम क्षणिक ज्ञानात्मवाद 
म उपपन्न नदीं होता, क्योकि उपाय करने वाला क्षणिक ज्ञानरूपी आत्मा प्फक है, 
उसका फल मोगने वाला क्षणिक कानरूपी श्रास्मा दूसरा है } ` “ 

"यत्पुनराह्ुः? इत्यादि । उप्यक्त दोघ का परिहार करने के लिये द्ध यह जो 
कहते है फ क्षणिकवाद्‌ मे यह माना जाता दहै करि प्रस्येक पदाथ कणिक है, वह द्वितीय 
क्षण मेँ दूसरे पदार्थं को उत्पन्न करके नष्ट दो जाता है, अौर बह दूसरा पदार्थं भी ततीय 
क्षणमेंवैसेह्यी पदार्थ को उत्पन्न कर्के न्दो जातादहै। इस प्रकार क्षणिके घयादि 
पदार्थौ का सन्तान तथा क्षणिक ज्ञानो का सन्तान बन जाता है, जिस सन्तान मे अन्त- 
गत पूरवज्ञान से उन्तरज्ञान मेँ वासना अर्थात्‌ संस्कार उत्पन्न होता दै, बह संस्कार उस 


११. बौद्धः खम्मत क्षणिक ानत्मवाद मे यह महाच्‌ दोष हे कि “उदासीनानामपि चैवं 
सिद्धिः” इस सूत्र के अ्नुखार किसी भी कमं में भरघ्रत्ति नदो सकेगी, क्योकि कमकत 
आस्मा को फल मिलने वाखा नहीं है । कारण, त्णिकू ज्ञानारमवाद मँ कम॑कतां आत्मा 
शरोर फलमोक्ता आत्मा सिन्न भिन्न है! यर्दा पर बोद्ध यह उत्तर देते है कि कमैकर्ता 
त्मा उत्तर काल मे होने वाजे फलमोक्ता त्या के साथ अपना अभेद समश्च कर 
अपने को फलभोक्ता मानकर कमम प्रव्रत्त होता है। परन्तु यह उत्तर समीचीन 
नही, क्योकि श्रपने को क्षणिक मानने वाला कसंकर्तां आत्मा उन्तरकाल्ञभावी फल- 
मोक्ता आत्मा के साथ अपने को अभिन्न कैसे समस्ता है | अपने को स्थिर समक्न 
वाला भक्ते ही अपने को उत्तरकार भावी फरुभोक्ता से अभिच्च सम सके, परन्तु 
पमे को निस्सन्दिम्य रूपमे कणिक समने वारा कमी मी उत्तर काल भावी के 
साथ अभिन्न नहीं समम खच्छता । अत एव कमं मे उखकी ग्रवृत्ति नदीं शे 
सकती । इस पर बोद्ध. यह कहते हँ कि भरे कमकत शआत्मा जपने एवं फलमोक्ता 
आत्मा मे मेद्‌ सने, परन्तु काय मे उसकी प्रवृत्ति इस अकार हो सकती है किं जिस 
प्रकार यह क्ान-- कि हम फर भोगने वाखे नहीं ईै--रहने पर॒ भी पितामह इत्यादि 

२९१ 
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तत्रेव बध्नाति का्पसि रक्तता यथा।॥* इति; तदप्यसत्‌, तत्र 


सन्तान मँ अन्तर्गत ज्ञानान्तर मेँ स्मरण को उत्पन्न करतादहै, तथा जिस संतान से 
अन्तर्गत पूर्वज्ञान से उपायावुषठान संपन्न हुश्च हयो, उस सन्तान मे अन्तग॑त उत्तरलान 
उस उपाय के फल को भोगता है) इस प्रकार व्यवस्था मानी जाती है! यह 
कार्पासिरक्तता दष्टान्द है) कार्पासनीज लाक्षारस इत्यादि से सिद्ध होता है, उससे 
कार्पासनीज रक्त हदो जाता है| वह कार्पासबीज श्यंकुर को उत्पन्न करके नष्ट हो जाता है। 
परन्तु क्रम से अंदर, काण्ड, शाखा, पत्र ओर पुष्प इत्यादि उत्पन्न होने पर कार्पासपुष्प 
सैरक्तिमा प्रकटो सकती दहै । जिस प्रकार कार्पांसबीज की रक्तता संस्कार स्पे बीज 
कार्यं अंकुर आदि मे श्नब्रत्त होकर उस कार्यसन्तान मे होने बाले पुष्प म प्रकट 
होती है, उसी प्रकार ज्ञानजन्य संस्कार भी उस्र सन्तान में होने वाले चान व्यक्ति 
विशेष में स्मरणादि रूप फल को उत्पन्न करता है, इतर व्यक्ति मे नहीँं। रेस मानने 
पर उपर्युक्त दोष का समाधान निकल श्रता है। बौद्धो का यह कथन मी समीचीन 
नही, क्योकि यदौ दृष्टान्त एवं दार्ान्तिक मेँ वैषम्यदहै! दृष्टान्त कार्पासबीज मे वक्षायुवैद 
ओर दोदद शास्र इत्यादि से यह अर्थं प्रमाणितदहै करि बीजम लगे हुए लाक्षारस 


वृद्ध॒ युरुष यह ॒ समम कर--कि हमारे पुत्र ओर पौत्र इत्यादि कल भोगेगे--के उन 
कर्मोसं-जो दीधैकाल बीतने पर फल देने बाते है--मरचृत्त होते है, उसी प्रकार 
क्षणिक कमकत ज्ञानरूपी अत्मा यह ससक्षने पर भी-कि क्षणिक होने से हम फल 
भोगने वारे नहीं है-- यदी समश्ूकर-- कि हमारी परम्परा मेँ आने वाला कोई क्षणिक 
त्तानात्मा इख कमं के फल को भोगेंगे-- विलम्ब मेँ फर देने वारे काय॑ में प्रबत्त होता 
हे। क्योकि कार्यकारणभाव दही इसमे नियामक है । परन्तु बोद्धों का यह कथन भी 
समीचीन नहीं हे, क्योकि ठेसा मानने पर अतिप्रसङ्ग होगा, कारण भाव होने से अपने 
ज्ानसंतान में पू्॑ज्ञानरूपी अत्मा के अनुभव से उत्पन्न संस्कार के फलस्वरूप उत्पन्न 
होने वारी स्ति उस सन्तान के अन्तर्गत उत्तर. ज्ञानात्माको इ्या करती है, उसी 
म्रकार पिता श्रौर पुत्र मे कार्यकारणभाव होनेसेद्ी पितृकृत कर्मो का फर पुत्र एव॑ 
पोत्र इत्यादि को प्राक्त होना चाहिये, तथा पिता के अनुमव का फल स्मरण मी पुन्न 
, पौत्रादि को होना चाहिये। परन्तु वैखा होता नदीं। अत एव उपयुक्त बोद्ध कथन 
 अतिग्रसंगावह होनेसे त्याञ्य है। इस अतिप्रसंग दोषका समाधान करने के लिये 
बोद्ध यह कहते है कि पिता कहा जाने वाला ज्ञानसन्तान पुत्र कहा जने वाला 
ज्ञान संतान एवं पौत्र कहा जाने वाला ज्ञान सन्तान भिन्न सिन्न हैँ । अत एव पिताक 
कमं एवं अनुभव का एल सुखदुःख तथा स्मरण इत्यादि पुत्रादि को नदीं होता, 
क्योकि नियम यहीदहै कि एक त्तानसन्तान के अन्तर्गत पूर्वं ज्ञानात्मा के कम॑ एवं 
छचुभव. का फल उसी सन्तान के शअन्तगंत उत्तर ज्ञानात्मा को प्राक्च होगा । पिता 
ओर पुत्र इत्यादि म सन्तानसेद होने से उपयुक्त शरतिभ्रसंग दूर हो जाता है। बोद्धा 
के के इस कथन का खण्डन “निरन्वयविनाशिघु इत्यादि पंक्ति इव्यादि पक्तिसे दहो जाता है। 
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वासनाधारस्थिरात्रयवायुदृत्तेः । निरन्वयविनाशिषु जमति 
सव्॑षणेषु सन्तानैक्यमेदादयोऽपि दुक्चाः, नष्टं सवं चण प्रति जाय- 
मानस्य सवंस्यापि चणस्योत्तरत्वाबिशेषात्‌, देशविशेषस्यापि दषथि- 


के सूददमकण-जो रक्तिमा के आधार ईै--अंद्ुर, कार्ड, शाखा श्रौर प्रशाखा इत्यादि 
मे अनुद्त्त होकर श्राते दै, तथा पुष्प मे पनी रक्तिमा को उत्पन्न करते ईै। इस 
प्रकार वासनाधार स्थिर वअक्यव की अनुच्रत्ति होने से कार्पासपुष्प मँ रक्तिमा उत्कं 
हो सकती है परम्तु दार्छन्तिक क्ञानात्मार्मे एसा कोड वासनाधार स्थिर अवयव उत्त 
सोत्तर ज्ञानो मे अनुड्त्त नदीं येता, जिससे उस सन्तान के श्रन्तगंत दुसरे ज्ञान मँ स्मरण 
प्रवं फलानुभव दहो सके}! यदि दार्न्तिकि मं वासनाघार स्थिर श्वयव की अभनुद्त्ति 
मानी जाय तो चणिकात्मवाद्‌ को त्यागना पड़ेगा । 

“निरन्वयः इत्यादि । किंच, बौद्ध मत मँ यह सिदध नदीं किया जा सकता है 
किंइन इन घर व्यक्तियों को ज्ञेकृर एक सन्तान तथा इन इन घट व्यक्तिर्योक्छो 
लेकर भिन्न भिन्न सन्तान बनते दै, पुनः इन इन ज्ञान व्यक्तियों को लेकर एक क्ञान- 
सन्तान तथा इन इन क्षान व्यक्तियों को लेकर सिन्न भिन्न ज्ञानसन्तान बनते ह, 
क्योकि नौद्ध मत मे सभी पदार्थं निरन्वयविनाशी माने जाते दै, अर्थात्‌ सभी एक 
क्षण भर रह कर अगले चणम पूणंस्प से नष्टो जाते है, उनका कुं मी अश्च बचत 
नहीं । वे पद्‌ाथं पूर्वावस्था को छोडकर दूसरी अवस्था को प्रास होते ह, एेसी मी बात 
नदी. क्योकि एसी अवस्थामें तो पदार्थो को मनेक चणस्थायी मानना दोगा । क्षणिक 
वाद्‌ में वेसा नद्यीमाना ना सकता } जगत्‌ मेँ जब समी पदाथ एकक्षण रहकर दुसरे क्षण में 
पूणं रूपसरे नष्टौ जते, तो दूसरे क्षण में नष्ट होने से सभी पदाथं श्षण्यते स्यतेः 
इस ग्युत्पति के अनुसार क्षण ेसा माने जाते र्दे, वेसी स्थिति मँ किन क्षणिक व्यक्तियों 
को तेकर एक सन्तान तथा किन कणिक व्यक्तियों को लेकर दुसरा संतान एेता सन्तान 
मेद्‌ माना जा सकता है । यदि कदा जाय करि उत्तरोत्तर क्णो मेँ होने वाल्ते व्यक्तियों को लेकर 
एक सन्तान माना जाय-तो यह भी नरदीदो सकता, क्योकि नष्ट होने वाल्ते समी श्चणिक 
व्यक्तियों के प्रति जगत्‌ में जरां तरो श्ननन्तर क्षण मँ होने वाल्ञे समी क्षणिक व्यक्ति उत्तरद्ी ` 
है, ठेसी स्थिति मेँ यह निणेय ही नहीं किया जा सकता कि किन उन्तर व्यक्तियों को लेकर एक 
सन्तान माना जाय, तथा किन उत्तर व्यक्तियों को लेकर भिन्न सन्तान माना जाय} यदि कडा 
जाय कि जिस देशम पूवं क्षणिक व्यक्तिर्दाहो, उस देश मे उत्तर क्षण मँ होने वाज्ञे 
णिक व्यक्तियों को पूर्व व्यक्ति के साथ लेकर एक सन्तान माना जाय, तथा मिन 
भिन्न देशों मे होने बात्ते क्षणिक व्यक्तियों को लेकर भिन्न-मिन्न सन्तान माने जव, चो 
यह कथन भी समीचीन नदी, क्योकि बौद्धो के मतम देय भी श्वणिक्‌ ई, यदि देश स्थिर 
क्ञेता दी यह माना जा सकताकिउस देश मँ पूर्वोत्तर क्षणो म होने बाले विभिन्न 
च्णिक व्यक्तियों को लेकर एक सन्तान माना जा सकताहे! परन्तु बो्धोके मतरे 
देश भी क्षणिक दहै, पूं क्षण एवं उत्तर क्षणो मै एक स्थिर देश रहता ही नही, जन देश में 
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कत्वेन तदेक्यासिद्धः । शत॒ एव ` `चित्तविज्ञानार्यविज्ञानसंतान- 
मेदोऽपि निरस्तः । ज्ञानमात्रात्मवदि च प्रागुक्तग्रतिसन्धानाचचुप- 
पत्तिभिः सन्तानेक्यग्रदीतुरभावाच्च न सन्तानसिद्धिः । अतो यच्चाहुः- 
“अविभागोऽपि बुद्धयात्मा विप्यासितदशंनैः । ग्राह्यप्राहकसंवित्तिमेदवा- 
निव लक्ष्यते ॥ इति; तच्च तेषामेव विपर्यासितदशंनस्वफलम्‌ । 

एकता है ही नदीं, एेसी अवस्था मै उसदेश को ल्लेकर सन्तानैक्य कैसे सिद्ध किया जा सकता 
है.। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि बौद्ध मत की मान्यता के अनुसार सन्तानैक्य 
ओर सन्तानमेद सिद्ध नहीं कि जा सकते । अतप्ठव “यस्मिन्नेव हि सन्ताने इत्यादि 
अर्थं सिद्ध नदीं हो सकते । 

"अत एवः इत्यादि । बौद्धो की मान्यताके अनुसार सन्तानेक्य श्रौर सन्तानभेद 
सिद्ध नहीं किया जा सकता । यह अर्थं उपरक्त विवेचन से निष्पन्न होता है) ठेसी 
स्थिव्रि म.बोद्धो का यह कथन मी--* रकि श््रहमहम्‌ः? रेसे समे जानै वाले विज्ञान 
प्रलयसन्ता तः कहलाते है, तथा नीलादि पदार्थो का भ्रहण करने वाला नील ज्ञान इत्यादि 
ज्ञन चित्तविज्ञान कदलाता है | यह दोनों प्रकार का विज्ञान श्चणिकर है} उन-उन क्षणिक 
विज्ञानो को लेकर आलयविज्ञानसन्तान तथा चित्तविज्ञानसन्तान माने जाते है, आलय- 
विक्लन के प्रति चित्तविज्ञान धमे केरूपम भासित होता है! अत एव "मै जानता हू" एेसा 
अनुभव सबको होता है--खण्डित हो जाता है, क्योकि बौद्ध मतानुसार सन्तान दुःसाध्य 
होने से आलयविन्ञानसन्तान तथा चित्तविज्ञानसन्तान की कल्पना नहीं हो सकती । 

न्लानमान्ात्मवादे चः इत्यादि । किंच, बौद्धोंके ज्ञानमाच्ात्मवाद मेँ यह दोष 
पदले ही दिया गया है किलोकमेंज्ञाननज्ञाता के धर्मरूप मे नश्वर प्रतीत ह्येता है, आत्मा 
अहमर्थ "वही मैः इस प्रकार स्थिर एवं एक अनुभूत होता है। ज्ञाता का धमं बना हभ 
ज्ञान ज्ञाता अहम मात्मा नदीं बन सकता, तथा नश्वर ज्ञान स्थायी आत्मा नहं बन 
सकता । बौद्धो के ज्ञानमाव्रात्मवाद मै उपयुक्त ध्वी भैँह्कं रेता प्रतिसन्धान अर्थात्‌ 
प्रस्यभिन्ञा अनुपपन्न हो जाती है। बौद्धमत मे प्रत्यभिज्ञान करने वाल्ला अहमर्थ अनुपपन्न 
चछेने से सन्तानेेक्यका ग्रहण कौन कर सकता है} यदि अहमर्थ स्थिर आत्मा माना 
जाय तो बह सन्तानमेेक्यको ग्रहण कर सकता है) बौद्धं के ज्ञानमाच्राव्मवाद मे अहमर्थ 
का आत्मत्व एवं स्थिरत्व मान्यन होने से सन्तानेक्यका प्रहण करने वाल्ले का सवथा 
अभाव सिद्ध होता -है । सन्तानैक्य के महण करने बालेकादही जव अभाव है, तवर सन्तान 
कैसे सिदध होगा बौद्धमत के अनुसार संतान को सिदध करना टी अश्यक्य है, अतः 

ध्यस्मिन्नेव हि सन्ताने" इत्यादि अथं सिद्ध ही नदी हो सकता | 





१२. यौ पर- 
तरस्याद्‌ालयविस्तानं यद्धवेदहमास्पदम्‌्‌ । 


तत्स्याद्धि चित्तविक्नानं यन्नीरादिकम्मुञ्धिखेत्‌ ॥ 
यह ॒बोद्धवचन प्रमाण रूप सें अभिप्रेत है । 
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८ द्धेतवेदान्विसम्मतस्य ज्ञानास्मवाद्स्य निरासः ` 
एतेन बौद्धगन्धिवेदान्तिनामपि सिद्धान्तोऽपक्रान्तः; केवलन्ञप्तेरह- 
म्रत्ययाविष्यत्वात्‌ स्थिरत्वाभ्युपगमेऽप्यचुमविवृसपिचत्वाद्‌ आान्तिरूप- 


“अतो यचाहुःः इत्यादि । योगाचार बौद्ध अविभागोऽपि इस इलोक से यद जो कते 
ह कि मेदशुन्य ज्ञानरूपी आत्मा भान्त पुरषो द्वारा एेसा सममा जाता है कि मानों वह 
ज्ञान आद्य, आदहक ओर ग्रहण एेसा मेद॒ रखता है ! यह मेदज्ञान भ्रान्तिमूलक है, वास्तव ये 
छनर्मेस्सामेदहैही नहीं| गौदोंका यह कथन भी उनके ्रान्तिज्ञान कादीष्लदहै, 
क्योकि ज्ञाता, जेय ओर ज्ञान एेसा मेद प्रामाणिक है यँ तक के प्र॑य से बौद्धो के ज्ञानात्स- 
वाद्‌ का निराकरण किया गया है | क्योकि न इसे जानता हूं इस्त प्रकार अबाधित प्रतीति से 
उनमें क्रिया कमं अं र कर्तारूपमे मेद्‌ सिद्ध है। 


८ अद्वेतिसम्मत च्ानात्मवाद्‌ का निराकरण `} 


भएतेन' इत्यादि ¡1 उप्थुंक्त बौद्ध सम्मत ज्ञानात्मवाद्‌ के निराकरण के अनुसार 
अद्वैतिसम्मत ज्ञानात्मवाद सिद्धान्त काभी निराकस्णदहो जातादहै। बौद्धो के ज्ञानात्मवाद 
कोद अरत वेदान्तियोने वैदिकरूप देकर अपनाया. दै) अत एव्‌ अद्रे. वेदान्ती. बौद्- 
गन्धि अर्थात्‌ बोद्ध भन्धु वाले वेदान्ती कृदलाते. दै। यन्यपि बौद्धं के ज्ञानात्मवाद तथा 
अतियो के ज्ञानात्मवाद्‌ मे यह अन्तरहैकि बौद्ध क्षणिक ज्ञानको श्रात्मा मानते, तथा 
अद्धती स्थिर ज्ञान कौ आत्मा मानते हं, इतना अन्तर होने परमभी बोद्ध मतम वणित 
दोष अद्धेत मतमें समानरूप से संगत होतादहै) श्रत एव अग्रैतिर्यो के ज्ञानात्मवाद का 
भी निराकरण हो जाता है) अद्धेती विद्धान्‌ यद्‌ मानते रहै किज्ञान विषय ओर्‌ च्राश्रयसे 
शल्य है, वह स्थिर है, तथा वदी ग्रात्मा हई, उपयुक्त अदद्रौतियौ करा मत समीचीन नदीं है, 
कर्योकिं लोक मेजोज्ञान छनुभूत होता दहै, बह श्रं जानामि (त जानतादह्रं) इस 
प्रकार विषय ओर आश्रय से युक्त दी अनुभूत होता दै। विषयाश्रयोँसे शल्य कोई भीज्ञान 
अनुभूत नहीं ह्येता है, अत एव वह अप्रामाणिक है, वहं महं प्रतीति का विषय नहींहो 
सकता दहै, तथा आत्मा भी नदीं हयो सकता है! मले अद्ेती विद्वान्‌ विषयाश्रय शल्य 
केवल ज्ञान को स्थिर मान कर उसे आत्मा मने, तथापि विष्य शून्य कवलत ज्ञान 
्मप्रामाणिक्र होने से वह अदंप्रतीति विषय आत्मा नहीं बन सकता । किच, अहं प्रतीति 
विषय आत्मा ज्ञाता है, अर्थात्‌ ज्ञान का आआश्रयदहै, वह केवल ज्ञान्‌ नहीं बन सकता । 
किंच, लोक. यं ध्यै जानता इस प्रकार ज्ञाघात्वथं के र्पम जो ज्ञान अनुभूत होता 


० न- 





है, बह ल्लातृत्व एवं स्थिरत्वं से रहित है, वह अस्थिर ज्ञान व्वहीर्मै हः इसका. प्ररिन्धान्‌ 
नहीं कर सकता है, अत एव वह॒ यात्मा नदीं हौ सकता ¦ प्रश्न--लोकर्मे ज्ञान की 
उत्पत्ति ओर नाश नदीं हदौता है, अन्तःकरणच्त्ति का ही उत्पत्ति एवं नादश्च होता है 
अन्तःकरण इत्ति मे होने बाली उत्पत्ति एवं नाश को ज्ञान मे श्रारोपित करके ल्लोकं 
व्यवहार होता है, वास्तवे ज्ञान स्थिर है, तथा उत्पत्ति विनाशशून्यहै, इस श्ान को 
प्रतिसन्धथान करने वाला आत्मा मानने मै क्या आपत्ति? उत्तर ज्ञान को स्थिर 
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स्यापि प्रतिसन्धानादेज्ञातृत्वस्यापि भ्रान्त्यन्तरसिद्धत्वेऽनवस्थानात्‌ । न 
चासौ कारणानवस्थितिरिति न दोषः, दोषाधिष्ठानयोरपि तथाभूतयोरेष 
सवत्र सम्भवेनाविच्याऽनादित्वाधिष्ठानसत्यत्वयोरपि परित्यागप्रसङ्कात्‌ । 


मानने पर मी ज्ञानस्षे प्रतिसंधान सम्पन्न नहीं हो सकता है, क्योकि वहीँ इस 
भरतिसन्धान के अनुसार पूर्वोत्तर कालवती ज्ञाता सिद्ध दोताहे, जान जाता सिडनी 
हौ सकता है। यह ज्ञान वद ज्ञाता अहमर्थ श्रात्मा नही दो सकता, जो उपयुक्त 
प्रतिसन्धान के अनुसार पूर्वोत्तर कालवती ज्ञाता के स्प से सिद्ध होता है, उपयुक्त 
प्रतिसन्धान मी ज्ञाता की च्पे्ा रखता है, क्योकि वह ज्ञाता कोदही होता है। पश्न- 
उपरक्त प्रतिसन्धान भ्रम है, विषयकी भपेच्लान रखकर जैसे श्रम होते है, वैसे 
आश्चयकी अपेक्षा न रखकर भी श्रम द्य सकते है, उपयुक्त प्रतिसन्धान रूप भ्रम 
आश्रय निरपेक्ष है । उससे पूर्वोत्तर कालवर्ता ज्ञता सिड नहीं होगा । उत्तर--मलेदी 
भ्रम विषयनिरपेक्ष हो, परन्तु आशभ्रयनिरपेच्त नीं हो सकता, क्योकि सब तरह के भ्रम 
आश्रयनल्लाता अहमर्थ को ही होते फेसा को$ मी भ्रम नहींदहै जोज्ञाताकौ न होता 
हो । अतः उपयुक्त प्रतिसन्धान पूर्वोततर कालवतीं ज्ञाता अहमर्थ को सिद्ध करेगा दी) 
वही आत्मा हो सक्ता है, ज्ञान मात्मा नदींहो सकता) जो प्रतिसन्धान कर ही नदीं 
सकता है | प्रश्न-- ज्ञान के लिये भले ज्ञाता की अपेत्ता हो, श्रदोतियों के मत मेँ भ्रान्ति 
सिद्ध ज्ञाता मान्य है, उस ्रान्तिसिद्ध ज्ञातासे निर्वाह दो सकता है, तदथं सत्य ज्ञाता को 
मानने की आवश्यकता नहीं है । उत्तर--श्रान्तिसिद्ध ज्ञातासे निर्वाह दयो नहीं सकता, 
क्योकि जिस श्राभ्तिसे ज्ञाता की सिद्धि मानी जातीदहै, वह भ्रान्ति भीज्ञाता की अपे्ता 
अवश्य रखेगी । क्योकि वह ज्ञाताको ही होगी, यदि वहं ज्ञाता भ्रार्त्यन्तर सिद्ध होता, ती 
वह भ्रान्त्यम्तर मी ज्ञाता को अपेक्षा रखेगा; क्योकि बह भी ज्ञाता को होता है, यदि वह ज्ञाता 
भी ्रान्त्यन्तर सिद्ध दहो, तोउस भ्रान्तिको भीज्ञाता मानना चाहिये, इस यकार अनवस्था 
दोष प्राप्त होगा | सत्य ज्ञाता को मानने पर ही अनवस्था दोष दूर होगा, अन्यथा नहीं | 

न चासौः इत्यादि । शंका--उपर्थक्तं श्रनवस्था दोष नहीं है । जिस प्रकार बीज 
प्रर अङ्कर को लेकर होने बाली श्रनवस्था दोष नहीँहै, क्योकि.वह्‌ कारणो को लेकर 
चोन ची स वाली अनवस्था होने से दोष नदीं है, यह्‌ अथं स्व॑सम्मत दै कि कारणानवस्था दोष 
नही है, उसी प्रकार ज्ञाता के भ्रान्तिसिद्धत्व को लेकर होने वाली अनवस्था भी कारणान- 
वस्था होने से दोष नहीं, समाघधान-यदि ज्ञाता को भ्रान्तिसिद्ध भानने पर होने बाली 
अनवस्था को कारणानवस्था मानकर गुण माना जाय तौ ` ्रान्तिसिदध दोष ओर अधिष्ठान 
कोल्तेकर दी सभी भ्रम सम्पन्न हो सकते है, वँ अविद्या दोषके अनादित्व कोतथा 
अधिष्ठान के सत्यत्व को मानने की आवश्यकता ही नदीं रहेगी । भ्रान्तिसिद्ध दोष श्र 
अधिष्ठान को लेकर श्रमो की उत्पत्ति मानने पर होने वाली अनवस्था को मी कारणानवस्था 
मानकर समाधान कियानजा सकता है। परन्तु अद्धोती विद्वान्‌ दोघ ओौर अधिष्ठान को 
भ्रान्तिसिड मानने पर॒ आने बाले अनवस्थादोष को असमाघेय मानकर तत्समाधानाथं 
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यत॒ त॒ एव सांख्यैः संभूयाहृः--दपंणष्ठलबदयःपिणडौष्यवत्‌ 
करतलरविकरवस्च चिच्छायापत्तितत्सम्पकतद्रयज्ञकत्वाधोनतदाश्रयत्व- 
भ्रमादन्तःकरणस्य ज्ञातृत्वमिति । 

तत्र॒ यथाश्रुतविवक्तायां कथमचाज्ुषयोबिम्बाधिकरणयोश्लाय पत्तिः ? 
अष्यासमत्रे तदुपचार इति चेत्‌; त्र ? कस्य ? । अन्तःकरणे चैतन्यस्येति 


श्रविन्ा दोष को श्रनादि एवं अधिष्ठान को सत्य मानते दै। वैसे मानने वाले अद्वतिर्यो के 
मव्मेज्ञाता को आान्तिसिद्ध मानने पर होने बाला अनवस्थादोष भी श्रसमापेयदहौ है, उसे 
कारमानवस्था ककर टाल नदीं सकते । उपयुक्त मनवस्थादोष का समाधान करने के लिये 
ज्ञाता को सत्य मानना ही उपयुक्त होगा । 

"वत्तु त एव" इत्यादि । उप्त श्रद्ध ती _विददान्‌ सांख्यो से मिलकर यह कहते द कि 
त्रात्मा चिन्मात्र स्वरूप है, वह जाता नीह, किन्तु अन्तःकरण ही. लाता दै । अन्तःकरण 
का ज्ञातृत्व तीन प्कारोसे सिद्धहोता है। (१) निस प्रकार दपण मे सुख की छ्वाया पड़ने ^ 
से दपंण सुख का ्रश्नरय प्रतीत होवा है, उसी प्रकार अन्तःकरणे ज्ञानलूपी आत्मा की 
छाया पड़ने से अन्तःकरण न्ञान का द्याश्रव प्रतीत होता है। अन्तःकरण म भासने बाला 
यह ज्ञानाभरयत्व ही ज्ञातृत्व है । (२) जिस प्रकार लौदपिण्ड मे ओष्ण्याश्रय अग्निका गाद ~ 
सम्पकं होने से लोह पिण्ड ओष्ण्य का आश्रय प्रतीत द्योता है, उसी प्रकार ग्रन्तःकरणर्मे 
जञानरूपी आत्मा का सम्पकं होने से अन्तःकरण ज्ञान का आश्रय प्रतीत होता है । श्रन्तःकरण 
का यह क्ञानाश्रयत्व ही ञातृत्व है । (३) अथवा जिस प्रकार करतल अर्थात्‌ हाथ सू्यकिरण ¢ 
का अभिन्यन्जक होते समय उसके अभिन्यज्ञकत्व बल से सू्ंकिरर्णो का आश्रय प्रतीत दोता है, 
उसी प्रकार अन्तःकरण ज्ञानरूपी श्रात्मा का अभिव्यञ्जक होनेसे ज्ञान का आश्रय प्रतीव 
होता है । उपयुक्त तीनौँ प्रकारौ से अन्तःकरण का ज्ञानाश्नय प्रतीत होना एक प्रकार से भ्रम 
ही है। इस प्रकार भ्रान्तिसिद्ध ज्ञातरृत्व अन्तःकरण का है | सांख्यो से मिलकर अद्र ती विद्वानों 
का उपर्युक्त कथन सर्मप्चीन नदीं है । यह सिद्ध किया जाता है। 

“त्र यथाश्रुतः इत्यादि । प्रथम प्रकार यह जो वताया गयादहै किद्पण में मुल- ^ 
च्छायापत्ति के समान अन्तःकरण मे चिद्रप आत्मा की छाया पड़ने से अन्तःकरण ज्ञाता 
अर्थात्‌ ज्ञानाश्रय प्रतीत होतादहै, इस कथन्‌ मे छायापत्तिसे छाया पडना यह्‌ सख्या स्याथ (1) 
विवक्षित होता तो यह दोष होता है कि यद्य विग्न बनने वाला चिद्रप आत्मा तथा छायापत्ति 


त 
श त्क तवय इ प 


का अधिकरण बनने वाला श्नन्तःकरण ये दोनों अचाक्चष है, अर्थात्‌ चक्षरिन्द्रिय से अग्राह्य 


--- + 1 


है, फेस स्थितिर्मेएककी छाया दूसरे कैसे पड सकती है, क्योकि यदि विम्ब ओर 
अधिकरण चाश्चुष हो, तमी ग्रिम्ब की छाया अधिकरण मेँ पड़ती देखी जाती है । उदादरण-- 
निम्ब बनने वाला मुख तथा छ्ायापत्ति का अधिकरण बनने वाला दर्पण दोनों चाक्षुष है, 
वँ मुख की छाया दपण मेँ पडतो दिखाई देती है । प्रकृत मेँ चिद्रूप श्रात्मा ओर अन्तःकरण 
दोनों भचाक्षुष दै। देसी स्थिति मे चिद्रप आत्मा की छया अन्तःकरण मै कैसे 


पड़ सकती है? यहीं पर सांख्य ओर श्रदैती विद्वान्‌ यद उत्तर देते दै कियदौँ 
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चेत्‌, तदि चैतन्यमेव मिथ्या स्यात्‌, अध्यस्तत्वात्‌ तदनधिकरणचैतन्यस्य 
खपुष्पपरिमरायमानत्वात्‌ । चेतन्येऽन्तःकरणस्येति चेत्‌ तर्हिं ज्ञानस्या 
न्तःकरणाश्रयताश्रमः स्यात्‌ , न सखन्तःकरणस्य ज्ञातृत्वभ्रमः । न चैताद्शः 


छ्लायापत्तिः शब्द से छाया पड़ना यह मुख्याथं नदीं बतलाया जाता है, किन्तु केवल 

>) अध्यास ही दायापत्ति शब्द से लक्षणा से बतलाया जाता है, आरोप को च्रध्यास कहते दै 
यह श्रव्यास ही यद्य छ्ायापत्ति शब्द्‌ से षिवध्ित है । यीँ सांख्य एवं अद्रती विद्वानों स 

यह पूना चाहिये कि यदि छोयापत्ति शब्द से अध्यास विवक्षित है तो चिच्छायापत्ति शब्द्‌ 
षष्ठीतत्पुरप्र ओर सक्षमीतत्पुरष एसे दोनों समासो से निष्पन्न होने से यह अथं प्रतीत होता 

है कि चिद्रप आत्मा म अन्तःकरण का श्रध्यास चिच्छाय(पत्ति है, तथा अन्तःकरण मे चित्‌का 
अध्यास होना मी चिच्छायापत्ति है। इन दोनोमे कौन सा अथं यँ विवक्षित है! 
चिच्छायापत्ति शब्द से किसमे किसका अध्यास प्रकृत मे विवक्षित है; क्या अअरन्तःकरणमें 
चित्‌ का अध्यास चिच्छोयापत्ति शब्द्‌ से विवक्षित है १ अथवा चित्‌ मे श्रन्तःकरण का 
अध्यास चिच्छायापत्ति शब्द से विवक्षित है १ ययँ पर यदि अन्तःकरण मेँ चैतन्य का अध्यास्‌ 

<) दी चिच्छायापत्ति शब्द्‌ से विवदिति हौ तो चेतन्य मिथ्या दहो जायगा । वर्योकिं उपरक्त कथन. 
क अनुसार अन्तःकरण मेँ चैतस्य अध्यस्त अर्थात्‌ आरोपित ह्येता है ओर च्रारोपित पदाथ 
मिथ्या होता है। अतः चैतन्य मिथ्या दो जायगा । हो, यदि के चैतन्य अन्तःकरण मेँ 
आरोपित न सै बाला होतो वह सत्य हो सकता है, परन्तु चेतन्य वैसा होता नदी, जिस 
प्रकार आकाशकुसुम का परिमल भर्थात्‌ सुगन्थ सवथा असत्‌ दै, उसी प्रकार अन्तः 
करण से अष्यश्त न होने बाला चैतन्य भी श्रसत्‌ ददी है। जो कु चेतन्य है वह भै जानता 

रु इस प्रकार अन्तःकरण में त्रध्यस्त दोकर ही प्रतीत होता है, वह चैतन्य--जो अन्तःकरण 

मे अध्यस्त न ह्येता हो- किसी प्रमाणसे भी सिद्ध नहीं होवा है। अतः अन्तश्करणमें 
चैतन्य का अध्यास मानने प्रर श्रन्तःकरण म अध्यस्त न होने बाल्ते चैतस्य मे मिथ्यात्वरूप 
दोष अवदय उपस्थित होगा । यदि उपयुक्त दोष का परिहार करने के लिये अद्व॑ती विद्धान्‌ यह 
©) करे कि चैतन्य मे अन्तःकरण का -अभ्यास हौ चिच्छायापतति शब्द्‌ से विवश्चित दै--तो इस 
अध्यास के श्नुसार ज्ञान म अन्तःकरण संसगं काश्मारोप दौनेसेज्ञान को श्रन्त करण के 
आश्रयरूप मेँ प्रतीत ह्योना चाहिये, परन्तु वैसा भ्रम किसीकोभी नदीं दोता है । यदि ज्ञान 

मं अन्तःकरणहूपी अहंकार के तादात्म्यका आरोपहोतातो न्ञानरैँदद रेसा भ्रम होना 
चाहिये । किन्तु वैसा प्रम मीकिसीको होता हुआ अनुभूव नहीं हो रहा है। अद्वैती ओर 
सांख्य अन्तःकरण में ज्ञातरत्व का भ्रम दही मानते है, परन्तु यह श्रम चैतन्य मे अन्तःकरण 

का संसर्गासेप अथवा तादास्यासोप मानने पर नहीं हो सकेगा । इससे सिद्धहयोताहैकिं 
चैतन्य मेँ श्रन्त करण का अध्यास मानने पर चै जानता इस प्रकार दौने बाले त्रन्तः- 
करण सें ज्ञातत्वश्रम का निर्वाह नहींदहो सकतादहै। इस प्रकार प्रथम प्रकार का निराकरण 


हों जता है। 
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किद्‌ भ्रमो दश्यते । कथं च संप सत्यपि दयोज्ञाित्वमौष्ण्यवत्‌ तासिविक- 
मनभ्युपगच्छतस्तदष्यासः ? धमंधर्मिभावस्य ल्लोके टष्टत्वादिह्ं तद- 
ध्यासाद्‌ ज्ञातत्वभ्रम इति चेत्‌ ; इतर धमेत्वाध्यासः १ इत्र वा धरथित्वाध्यासः १ 
इति नियामकाभावाद्‌ वैपरीत्यमपि स्यात्‌ । क्चिद्धमिमेदाग्रहः, कचिद्धम- 


कथं च संपर्के इत्यादि 1 दितीय प्रकार मी अनुपपन्न दहै, कयीकि द्ठान्त मँ अग्नि 
मे श्रोष्ण्य वस्तुतः रहता है, लोह पिण्डर्म श्चग्नि सम्पकंके कारण मँ ओौष्ण्याश्रयत्व क 
भ्रम होता है। परन्तु प्रकृत मेँ चैतन्य एवं श्रन्तःकरणमे वास्तविक ज्ञानत्व है दी नदी, 
रेसी स्थिति मेँ श्रन्तःकरण मै चित्‌ का सम्पकं शने पर मी अन्तःकरण सें ज्ञातृत्व का मध्यास 
कैसे हो सकेगा तथा अन्तःकरण मे ज्ञातृत्वं अर्थात्‌ ज्ञानाश्रयत्व का भ्रम कैसे दो सकेगा । 
ययँ पर अद्धैती ओर सांख्य यह उत्तर देते दै किलोकमें घट ओर उसके स्पे धमं 
धर्मिभाव अनुमव मे आता है! घट धर्मी एवं उसका रूप धमं है] इस प्रकार धट ओर उसके 
रूप मेँ अनुमूत होने वलि धर्मर्मिभाव का अध्यासज्ञान एवं अन्तःकरणे ह्येता है। 
उनसे ज्ञान | धर्मत्व का अध्या तथा श्रन्तःकरण से घमित्व का अध्यास होता दहै, इस 
अध्यासक्रेकारणदहीज्ञान घर्भके रूपमे श्रौर श्न्तःकरण धर्मीके रूपमे प्रतीत होता है 
हस प्रकार अन्तःकरणं ज्ञात्रखयका भ्रम होता है। उपयुक्त सांख्य ओर श्ऋदेतिरवो का 
यह कथन समीचीन नदीं है, क्योकि लोक मे घट ओर उसके रूपके विषय म अनुभूत 
धर्मधर्मिमाव का चैतन्य एवं अन्तःकरण मे श्रध्यास मानने परमभी यह निणय नदी 
सकता है कि किसे धर्मत्व का श्ध्यास होता है तथा किसे धर्मत्व का अध्यास होता 
हे | ज्ञानमें धर्मत्रका दही अध्यास हो, अन्तःकरसणमे धर्मत्व काददी अध्यास हो, इसमे 
कोई नियामक नहीं! ज्ञाने धर्मत्व का तथा अन्तःकरण धमस्व का अध्यास ददी 
क्योनदहो १ इस प्रकार विषसीत अर्थात्‌ सांख्य ओर अद्देति्ो द्वारा ्रस्वीकृत अध्यास मी 
हो सकता हे । ्रतः उपरक्त सांख्य एवं अद्रैतियो का उत्तर समीचीन सिद्ध होता है। 

छ्रचित्‌ः इत्यादि } यदँ पर अद्रती विद्वान्‌ कहते है कि अन्तमकरण म धर्मत्व 
का अध्यास ततथा चैतन्यम धर्मत्व का अध्यास होने मै जो नियामक है वे नियामक 
बतलाये जाने है! यद्यपि अदेकार वर्मी से भिन्न है, तथापि उसमे विद्यमान घर्मिमेद्‌ 
गृहीत नदीं होता है, इश्च धमिभेदाग्रह के कारण ही श्रहंकार मँ धर्मित्वं का अध्यास 
होता है, इसमे धमिमेदाग्रह नियामक है। तथा चैतन्य ध्म से यद्यपि भिन्न है, परन्तु 
उसमें विद्यमान ध्म॑सेद गृहीत नदींहोतादहै, इस धम॑मेदाग्रह के कारण दी चैतन्यम 
घम॑त्व का अध्यास होता है) इसमे घममेद्‌ाग्रह ही नियामकदहै) इस प्रकार अहंकार 
मै घर्मित्वाध्यास तथा चैतन्यम घर्॑स्राध्यास होने भँ जानता इस प्रकार अहमर्थ 
म ज्ञातुत्व अर्थात्‌ ज्ञानाश्नयत्व का भ्रम होता है} यह अद्धेतियो का कथन भी समीचीन 
नदीं ह, क्योकि अदठैती यह जो कहते है किं चैन्तय धमं से भिन्नदहै, चैतन्य मेँ ध्मंसे 
मेद्‌ हे, व मेद्‌ ण्दीत नहीं होता, चरतः चैतन्य म धमंत्व का अध्यास होता है। इसके 
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मेदाग्रह इति तौ नियामकाविति चेन्न; ज्ञप्तेः स्वयंप्रकाशाय; स्वरूपातिरिक्ता- 
0 
गृहीतमेदानभ्युपगमात्‌, अभ्युषममे वा सथमेत्वापातात्‌ । मेदाग्रहायोगदिवा- 


विषय मै यह पृषछुनेकाहै किं अद्धति्यौ के मतम ज्ञानरूप आस्मा स्वयंप्रकाश पदाथं है 
वह निधैमेक है, उस्म स्वरूपातिरिक्त कोड धमं नही होतादै) रेसी स्थिति मेँ चेतन्य 
रूप स्मास जो धमं से सेद्‌ है, जिसका ्रहणन होने से चैतन्य से धर्मत्व का अध्यास 
मानाजातादहै। वह धमं का प्रतियोगिक सेद्‌ चैतन्य स्वरूप ही होगा, स्वरूपातिरिक्त 
धर्मरूपी मेद चैतन्य मै नहीं माना जा सकतादहै, क्योकि चैतन्य नि्धर्म॑क है वह 
स्वरूपभूत मेद से मास्तादही शता है, क्योकि ब्रह्मरूपी चेतन्य स्वयंप्रकाश होने से 
ज्र स्वरूप को प्रकारित करता रहता है, तव स्वरूपभूत सेद्‌ का प्रकाश भी होता र्देमा। 
एेसी स्थिति मै उसं स्वरूपभूत धर्मप्रतियोशिक मेद का अग्रहण कैसे होगा तथा धर्मस्रका 
अध्यासमभो कैसे होगा) हँ, ब्रह्मम विद्यमान वह धर्मप्रतियोभिक्र मेद यदि स्वरूपाति- 
रिक्त होता, साय ही वह स्वरूपस प्रकाशित नहीं होता तो उसमभेदके अग्रहण से धर्म॑स्व 
का श्रध्यासदहो सक्तादहै। परन्छ॒ अद्वैतियों को स्वरूपातिरिक्त वैसा मेद~ जो गृहीत 
न होता हो--मान्य नही, क्योकि उनके भत समै ब्रह्मरूपी चैतन्य निर्ध॑म॑क है| अतः उनके 
निर्ध॑म॑क बह्म चैतन्यवाद के अनुसार स्वरूपातिरिक्वत अण्हीतभेद श्ैतियों को मास्य 
न होने से उस मेदाग्रह के कारण चेतन्य सँ धर्म्वाध्यास् न हो सकेगा! यदि अद्धैती 
ब्रह्म मै स्वरूपाविरिक्त धर्म्रतियोगिक सेद मानें तो वह मेद्‌ धमं जन जायगा, ब्रह्म 
सधक होगा, वह निघंमेक न हो सकेगा । भाव यह है कि चैतन्य मेँ स्वरूपभूत धमै 
मेद स्वयंप्रकाश्य चैतन्य वादं मे प्रकाशित दही रहता है, उस धर्ममेद का आग्रह नहीं 
होता एवं धमेताध्यास भी नदीं हो सकता | स्वर्पातिसरिक्त मेद भद्रेतियों को मान्य नदीं है | 
जिसके आग्रह से धमत्वाध्यास उपपन्न हौ सके! स्वरूपातिरिक्त अग्रदीत धर्मभेद को 
मानने पर चेतन्य सधर्मक हो जायगा} अतः अद्वैतियों की मान्यता के अनुसार दी 
चैतन्य मेँ धम॑स्वाध्यास नहीं हो सकता । अतःचैत्य मँ धर्मत्वाध्यास तथा शन्तःकरण 
में धर्मित्वाध्यास के बल पर्‌ अन्तःकरणे ज्ञातृत्वभ्रम का उपादान नदींहो सकता है। 
इस प्रकार द्वितीय प्रकरण का निराकरण हो जाता है। 

भिदाग्रहायोगदेवः इत्यादि । अद्वैती विद्वानों ने श्र्हकार मे ज्ञात्रव्व अर्थात्‌ 
ज्ञानाश्रयत्व को सिदध करने के लिये ग्रह तृतीय प्रकार कहा है! जिस प्रकार सूं किरणो 
का अभिभ्यञ्जकर करतल सूयं किरणों का आश्रव प्रतीत होता है, उरी प्रकार चैतन्यरूपी 
आत्मा का श्रमिव्यञ्जक श्रहंकार भी चैतन्परूपी ज्ञान का आश्रय प्रतीत होता है! अद्रेतियों 
दारा वणित यह वतीय प्रकार मी समीचीन नहीं है, क्योकि चैतन्यरूपी मात्मा स्वयंप्रकाश 
पदाथं है, वह स्वस्वरूप को स्वयं ही सदा प्रकारित करता रहता है, उसका स्वरूप ही इतर 
पदाथप्रतियोगिक मेदरूप है, इतर पदार्थौ की अपेश्वा उस चैतन्यम जो मेद्‌ है, वह भेद 
चेतन्यरूप है, चैतन्य का घम नहीं है, रसा अद्वैतियो को मानना पड़ता है, क्योकि उनके 


दवितीयः ] भाषानुवादसदितम्‌ २५१ 


दङ्कारामिव्यज्गयत्मपि निरस्तम्‌ । यथाहूमगवदयानघुनयः- (2.2 .\-18 74. 
शान्ताङ्गार इवादित्यमहङ्कारो जडात्मकः । 1 
स्वयञ्योतिषमा्मानं व्यनक्तीति न यक्तिमत्‌ ॥ 


व्यङ्क्तव्यङ्गचत्वमन्योन्यं न च स्यात्‌ प्रातिङूस्यतः 
व्यङ्गचत्वेऽननुभूतित्वमास्मनि स्याद्यथा षटे॥ इति। 


मते चैतस्य निर्धमंक है! इतर मेद चैतन्य स्वरूप होने से यद पलित होतार किं वद 
स्वयंप्रकाश चैतन्य स्वरूप को प्रकालित करते समय स्वस्वर्पको इतर पदार्थौ से भिन्नरूप 
मदी प्रकारित करता ह। इस प्रकार इतर पदार्था से भिन्न रूपमे स्पष्ट स्वयं प्रकाशित दोन 
वाल्ला जो चैतन्य है उसको अहंकार से अभिव्यक्त होने की क्या आवश्यकता है । जडपदाथं 
इतर से अभिव्यक्त दो, यह उचित दहै स्वयंप्रकाश पदां को इतर से अभिव्यक्त होने की 
आवश्यकता नदीं । स्वयंप्रकाश चेतन्य के दास प्रकाशित न होने बाला यदि कोई संद चैतन्य 
मे रहता तो उसको प्रकाशित करने केलिये श्रहंकार का उपयोग दो सकता, पर्त वैसा 
को$ मेदरूपी धमं ऋद्तिर्योको मान्य नदीं है) अतः स्ययंप्रकाश्च चेतन्यको अहंकार से 
अमिष्यक्त होने क्री आवश्यकता नहीं , तथा चैतन्य को अहंकाराभिव्यङ्कवय मानकर अहंकार 
के ज्ञात्व का उपपाठन नहीं द्यो सकता। किच, चेतन्यमें अहंकारसे जो मेद है, वदी यदि 
गरहीत नदीं ह्येता तो चेतम्य सें श्रहंकार का मध्यास अवश्य होता तथा हकार सिद्ध मी होता, 
बाद्‌ मे चैतन्य का भ्यन्जक भी होता | परम्तु चैत्य मे जो अहंफारप्रतियोगिक मेद दै, वह 
वही श्रहंकार चैतन्य स्वरूप श्रत मतम सिद्ध होता है, क्योकि अद्वैत मत मेँ चैतन्य 
निघंम॑क है | वह्‌ स्वरूपभूत मेद्‌ जब स्वयंप्रकाश चैतन्य से प्रकाशित होता रहता है, तब उस 
भेद का श्रग्रह कैसे होगा, मेदाग्रहन दने से अहंकार का अध्यासभीन दो सकेगा, एवं 
ग्रहंकार की सिद्धि ही नदीं होगी, अतः अहंकार से चैतन्य की अभिव्यक्ति सर्वथा 
च्रसंमावित है। 

शन्ताङ्गार त्यादि । श्रत एव भगवान्‌ श्रीयामुनमुनि ने आत्मसिद्धि अन्थ मेँ .यह 
कडा दै किं जिस प्रकार शान्त अङ्गार अर्थात्‌ कोयला स्वयंप्रकाश सूयं को अभिव्यक्त करे 
अर्थात्‌ प्रकाशित करे, यह अथं युक्तियुक्त नदीं प्रतीत ह्येता, उसी प्रकार यह जड अहंकार 
स्वयंप्रकाश्च आत्मा को अभिव्यक्त करे प्रकाित करे, यह अथं भी युक्तिथुक्त नदीं है} श्च 
स विद्रान्‌ य॒ह्‌मी कहते करि चैतन्य एवं अहंकार म परस्पर व्यज्गधव्यञ्जकभाव 
, अर्थात्‌. चैतन्य श्हंकार को_ अभिव्यक्त करता है, तथा_ अहंकार चैतस्य को अभिन्यकत 
करता है] अद्वतिर्यो का यह कथन मी समीचीन न्हीहै, क्योकि अहंकार ओर चैतन्य 
प्रतिकूल स्वभाव बाले है, अत एव इनम परस्पर व्यङ्गयव्यञजकमाव नदीं हो सकता । 
इसका भाव यह है कि श्रदेती विद्धान्‌ यह मानते ई किं जड अहंकार नियम से चैतन्य से 
अभिव्यक्त होता €, तथा चेतन्य भी नियम से अहंकार से अभिव्यक्त होता है । परन्तु यज्ञँ 
पर ह्म कना यह है कि जो पदाथं निवम से जिससे अभिव्यक्त होता है, बह उसी का अभि- 
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अतः सिद्धमात्मैव ज्ञातां अहप्रस्ययविषय इति । 


व्ञ्जक नहीं हो सकता । अतः चैतन्य के दवाय अभिव्यक्त होने बाला अहंकार चेतन्यका 
ग्रमिव्यञ्जक नहीं हो सकता | अहंकार मिथ्या पदाथ है, यह अष्ेतियों को मान्य है। 
प्रतिभासित होते समयसेंद्ी मिथ्या पदाथं की सत्ता मानी जाती दहै। प्रतिभास न होने पर 
मिथ्या पदार्थं अहंकार की सत्ता नदींहो सकती । फेसी स्थिति मँ जब तक चैतन्यसे 
अहंकार प्रतिमासित न होगा, तव तक उसकी सत्तान हो सकेगी, अतः उसभ चेतन्य को 
श्रभिव्यक्त करना सवथा असम्भावित है । जो चैतन्य अहंकार को प्रतिभासित करेगा, वह 
स्वयं मासता दुभा ही श्रहंकार को प्रतिमासित कर सकता है, यदि चैतन्य स्वयं न मासता 
हुआ अहंकार को प्रतिभासित करेगा तो वह जड बन जायगा | अतः व्यँ पर `अद्ेतियों 
को यह मानना पड़ेगा कि स्वयंप्रकाश चैतन्य से प्रकाशित होने वाले अहंकार द्वारा चैतस्य 
परकार्िते होता है। ठेसा मानने पर अन्योन्याश्रय दोष दोगा, क्योकि चैतन्य प्रकाद्यसे 
अहंकार का प्रकाश्च तथा अहंकार प्रकाश से चैतन्य का प्रकाश होगा । उपभुक्तं प्रतिकूल 
स्वमावके कारण अहृकार ओर चैतन्य मँ परस्पर व्यङ्खघव्यञ्जकभाव हो नहीं सकता । 
किंच, चतस्य को श्रहंकार व्यङ्गय मानने पर अद्वैत मतानुसार चैतन्य मै अननुभूतित्व दोष 
मी प्रसक्त होता है । अद्ैतियों को यह श्म्थं मान्य है कि श्रनुमूति अर्थात्‌ चैतन्य अनुभाव्य 
नदीं है, यदि चैतन्य अनुमाव्य द्योता तो वह अननुभूति हो लायगा, करौकि जगत्‌ म जितने 
अनुभाव्य घटादि पदाथं दैः वे सव श्मननुभूति अर्थात्‌ अनुभूति से भिन्न दैः अनुमति भी. 
यदि च्न॒भाव्य हतौ दौ उसे भी घटादि के समान अननुमुति बनना होगा । परन्व्‌ अचति 
अनुभूति ही है, वह अननुमूति हय नदीं सकती । अतः अनुभूति श्नुभाव्य नदीं हो सकती, 
अनुभूति अननुभाव्य ही होगी ¡ यह अर्थं अद्वैति्यो को मान्य है। अनुभूति चर्यात्‌ चेतन्य, 
को श्रहंकारामिव्यङ्कय मानने पर इस उपयुक्त अथंसे विरोध उपद्थित होगा, कथोकि 
अभिव्यज्गवय होना श्रनुमाव्य होना एक ही बात है। अहंकार से आमिन्यङ्कय होने पर चैतन्य 
अहंकारजन्य अकमव का विषय हौ जायगा, अर्थात्‌ अभाव्य हौ जायगा । एेसी स्थिति में 
अददेतियों की उपरक्त मान्यता के अनुसार अनुभूति को अननुभूति बनना देगा । अनुभूति 
अननुभूति नहीं हो सकती, अतः श्रहंकार से अभिग्यज्खवय हो नदीं सकती । इसलिये अनुभूति 
अर्थात्‌ चेत्य को श्रहंकारामिव्यङ्गय मानन अनुचित है, क्योकि वह अद्रैति्ौँ के उप्ुक्त 
मान्यता से विरोध रखता है। 


"शछ्मतः सिद्धम्‌ इत्यादि । उपयुक्त विवेचन से यदह सिद्ध होता है कि अहंकार ज्ञाता 
नदीं हो सकता है । आत्मा ही ज्ञाता हो सकंताहै, इस ज्ञाता का ध्म बनने बालेज्ञानको 
श्रात्मा मानना उचित नही, किन्तु उस ज्ञान का उगश्चय बनने बालानज्ञाता ही श्रात्मा है। 
वह ज्ञाता शरदम्‌ पेसे प्रतीत होता है। इससे फलित होता है किज्ञाता आस्मा दी "अहं 
प्रतीति का विषय है । अहंकार श्रहप्रतीति का विषय नहीं है। अप्रतीति का विप्रय बनने 
वाला अहमथं ही ज्ञाता आत्मा है । 


द्वितीयः ] भाषानुवादसदितम्‌ २५३ 


( आस्मनोऽहमर्थत्वस्थिरत्वयोः समथेनम्‌ ) 
किश्च- 
प्रत्यक्त्वादुषलम्भतो मम सुखं भावीति मोकतेच्छया 
यक्तज्रहयुय॒श्चवेदवचसा सुप्ोऽहमित्यु क्तितः । 


(श्रात्मा अहमथं हे, तथा स्थिर टै, इस रथं का समथन ) 


प्रत्यक्त्वात्‌" इत्यादि । अदमर्थं ही आत्मा है, क्योकि आत्मा प्रत्यक्‌ माना जाता हे । (८\) 


जो पदार्थं अपने लिये प्रकाशित होता है, वह प्रत्यक्‌ कदलाता ह, ओर जो पदां दृसरे के लिव 
प्रकाशित होता दै, वह पराक्‌ कदलाता दै । आत्मा जपने लिये प्रकाशित दे, क्योकि भात्मप्रकाश 
काफल व्यवहार श्रात्माको प्राप्त होता है, जो आत्मा अपने लिये प्रका्ित है, बह दो 
प्रकार का है। (९) आत्मा "अहमहम्‌ः इस प्रकार सदा_ अपने लिये स्वयं प्रकारित रहता. 
है। २) सतीह, हुम्ली दरः देसे घम॑मूलज्ञान से अपने लिषे प्रकाशत श्दता द| 
दोनों प्रसंगो मी आत्मा श्रपने लियेदी प्रकाशित रहता है) श्रत एव आत्मा प्रत्यक्‌ 
माना जाता है । घट ओर पट इत्यादि पदार्थं अपने लिये नदीं प्रकाशते दै, किंतु अत्माके 
लिये प्रकाशते दै, क्योकि उनके प्रकाद्यसे होने वाल्ला फल्ल व्यवदार आत्माको प्राप होता 
है। द्रेके ल्यिही प्रकाशने वाले वटादि पदार्थों का यह स्वभावे किवे प्रकाशते 
समय वयह ओर वहः इत्यादि सूपमेदही प्रकाशते है, कमी वे अमः रेसा नही प्रकाशते 
है । अपने लिये प्रकाशने बाले अत एव प्रत्यक्‌ बने हुए आत्मा का दी स्वमाव है कि वह अपने 
लिये प्रकाश्चते समय “अहम्‌? इस प्रकार प्रकारता है] प्रत्यक्‌ बने हुए आत्मा का शरदम्‌ 
पेसा प्रकाशना स्वमाव होने मे यह सिद्ध दोता है कि "अदम्‌ः एेसा प्रकाशने वाला अहमर्थ 
ही आत्मा है) हस प्रकार मत्माको अहमथं सिद्ध करने मे प्रव्यक्त्व हेतु सहायक होता 


हे । उपलस्भतः' आत्मा शरदम्‌ एेसा प्रकाशता है। यह सरका अनुनवहै। अद्रैतो (2. 


विद्धान्‌ भी यह मानते ई कि श्रात्मा अपरोक्त है, अर्थाव्‌ प्रव्यक्त दै, आत्मा “आदमदम्‌? इस 
प्रतीति से प्रत्यक्ष प्रकाशता है] आत्मा को प्रत्य्‌ सिद्ध करनेके लिये अद्रेती विद्वानोंको 
'“अहम्‌ इस प्रतीति के शरण मेँ जाना पड़ता है | जव सवक्रे अनुभव मे आत्मा (अहमदम्‌ः 
ठेसा प्रदीत होता ह, तव अहमथं को आत्मा मानना युक्त दी सिद्ध होता है) सवलोक सिद्ध 
अनुभव का तिरस्कार करना उचित नदीं । अनुभव से मेल रखने गल्ला सिद्धान्त ही मान्य 
7 
हो सकता है ! इस प्रकार सवंसम्मत अनुभव से मी ्रहमथं श्रात्मा सिद्ध होता है! “मम सुखं 
माबीतति सीक्ेच्छया । प्रत्येक जीवात्मा को मोक्ष की इच्छा इस प्रकार होतीहै किँ 
मोक मे सम्पूर्णं दुः्ौ से छुट कर अनन्त अनन्द का मागी व्रनूगा, मतः मोक्च हमको 
¢ = 
चाहिये } इस इच्छा से यह व्यक्त होता है कि अमथ ही आत्मा है, वह मोक्ष म विद्यमान 
होकर श्रनन्त आनन्द को मोगने बाला है। इससे अहमयं ही आत्मा सिद्ध होता है | 


(ॐ) 


“भुक्त्ह्मुसुद्तवेदवचसा “'अदमन्नम्‌ः' ( मेँ परमात्मा का मोग्य हँ ) इस प्रकार सक्त का ८4) 


क । 


२५.४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छदः 


मां नाज्ञासिषमित्यपि स्ववपुराचज्ञानमात्रा्रयात्‌ 
स्वाषप्राच्यनिजक्रियास्मरणतोऽप्यात्माऽहमथंः स्थिरः ॥ 


वचन है । “हन्ताहमिमास्तिखो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽनप्रविश्य साम स्ये व्याकरवाणि 
८ मेँ तेज, जल मौर प्रथिवी इन तीन देवताओं मे इस जीवात्मा के द्वारा श्नुपरविष्ट नामरूप 
व्याकरण करता ह, इस प्रकार परत्रह्च का वाक्य है । “सुमु शरणमहं प्पे” ( मँ सुुष्ठ 
श्रीभगवान्‌ के शरणमे जाता) इस प्रकार सुमुष्ठु का वचन है। इन वचनो से सिद्ध 
होता है कि सूक्त पुरुष, सुमुश्च श्रौर परव्रह्य अपने आत्मरूप कौ "अहमहम्‌ एेसा समभ्हते 
है । इससे अहमथं आत्मा सिद्ध होता है। ये वचन वेदमें पये जाने बाले वचन ड । 
इनसे अहमयं च्रात्मा सिद दोता है। श्रविचया रिव स॒क्तादिमे अं शब्द का प्रयोग होने 
से सिद्ध दोता दै कि अहम्थं अविद्या सिद्ध पदार्थं नदींहै, किन्तु आत्मा ही है। “सुप्तोऽह- 
मिद्युक्तितः? प्रत्येक मनुभ्य जब सोकर उठता है, तब कहता है कि मै अव तक सोता र्हा | 
दस अनुभन्धान से सिद्ध होतादहैकिजो अहमयं सोवा था, वही उठकर पसा अनुसन्धान 


-------------->~-----------.- 


क 


जागरण मे अदैतमतानुसार जो दुस्तरा अहंकार उत्पन्न होता है, वह सोया नदी, अतः. 
वह भी ठता अनुसन्धान कर सकने मँ असमथ है । ब्रर्हकाराहमथ॑वाद मै--जो अद्रैतियों को 
मान्य है-- उपर्युक्त अनुसन्धान श्रनुपपनन है । आत्मा को अहमर्थ मानने पर उपर्युक्त 
अनुसम्धानं उपपन्न हेता है, क्योकि आस्मा स्थिर दहै, वदी सोया है) तथा सने के पश्चात्‌ उठा 
है, अतः वह सा अनुसन्धान कर सकता है । इस प्रकार सोकर उठने वाले के उपयुक्त कथन 
से अहमर्थ आत्मा एवं स्थिर सिद होता है । ययँ पर यह्‌ शंका उठ्यी है किं सोकर उठने वाल्ला 
मनुष्य मी यह समस्ता है किमे अव तक अपने को भी नदीं जानता था | यह अनुभव सुषुधि 
मे अहमथं का सद्भाव एवं व्रकाश मानने पर कैसे संगत होगा ? इस राका का समाधान 
“मां ना ज्ञा्सिघमित्यपि स्ववपुराचज्ञानमात्ाश्रयात्‌ःः इस पाद मै वर्णित है। यै हमको नहीं 
जानतां था? इस म्रकार जागने परजौ त्रतोति होती है, इक्षकरा माव यहीहैक्िमै सोते 
स्मय ग्वे ब्राह्मणः नं ब्रह्मचारी ह तै यहोँसोताथाः *जैँ रेरा सोता था इस 
प्रकार बाह्य श्राकारो को केवल मैं हमको नदीं जानता था। इस प्रतीति से सुषुप्ति समयसे 
होने बाल्ले उस अहमयं मान का--जो बाश्याकारों को छोड़कर केवल अहमर्थ को लेकर 
होवा है--खण्डन नहीं होता है। ^स्वापग्राच्य निजक्रि्रास्मरणतःः सीकर उथ्ने वाला 
परव्येक मनुष्य यह स्मरण करताहै कर्मने पवंदिनोंमे इनइन ऊर्मोकौकरियाथा। 
इससे अहमथं का स्थिरत्व प्रमाणित होता है । अहंकार को अहमर्थ तथा सुषु म उसका 
नाश्च मानने बाले अद्र तियों मँ इस स्मरण की उपपत्ति नहीं लगती । इन सन हेतुं से 
यह सिद्ध दौता है कि आत्मा ही अहमर्थ है, तथा बह स्थिर ह । । 


द्वितीयः |] भाषानुवादसदितम्‌ २५५. 
( आत्मने"ऽह म थं स्वज्ञादृत्वक तत्व) द्खण्डक्रयुक्तःनां निराकरणम्‌ ) 
्रात्मनोऽहम्प्रत्ययगोचरसप्रतिक्षेपकाणि आआमत्वाजडत्वनिविंकार- 
त्वादीनि प्रत्यक्षागमबाधादसाधारणानेकान्तिकत्वाच्च निरस्तानि । एवं 
८ ५ [4 (न ¢ ४ 
ज्ञातृत्वकतेत्वप्रतिक्ेपकेष्व पि माय्यम्‌ । एवं कतृत्वज्ञातरर्वादिकं नात्मधर्मो 


(श्मात्मा के अहमर्थ॑त्व ्ञातृत्व जमर कतँल्व इत्यादि का खण्डन करने चारी युक्तियां का खण्डन) 

८अआत्मनोऽदंपरत्यवगोचरत्वः इत्यादि ¦ आत्मा _श्रदतीति का विष्य है! इस अथंका 
खण्डन करते के लिये अद्धैती इत्यादि विद्धान्‌ निम्नलिखित चनमानको धसत॒त्‌ करते । 
(१) मात्मा अत्प्रतीति का विषव नदहदींहै, क्योकि वह आत्माहै। जो पदाथं अहंपरतीति 
का व्रिषयदहौताहै, वह अनात्माहै) द्टान्त-देद भे स्थूलः इस प्रकार भहंप्रतीति 
का विषयदहै, साथ दही वदं श्रनात्साहै। अस्मा च्रात्मा होनेसे अर्हप्रतति का विपत्र नहीं 
हो सकता । (२) ्रात्मा अआदपतीति का विषय नदींहै, क्योकि आसना अजडदहै। नो जो 
पदा अहप्रतीनि का विपथ है, वह सव जड है] दय-न्त--अहप्रतीति का विषय बनने बाला 
दे्‌ जड है। अत्मा अजड दीने से व्ररप्रतीतिका विप्रव नीह सकता । (३२ आत्मा 
अदंपरतीति का विपथ नहीं है क्योकि आत्मा निर्विकार है, जोजो पदाथं ग्रहंपरतीति के 
विषयदै, वे स्र पदार्थं विकार बाले द} दष्टाम्त--अदंप्रतीति का विप्रय बनने वाला 
देह विकार वाला है! श्रात्मा निर्विकारद्ेनेसे श्रहंप्रतीति का विषय नदीं हो सक्ता} इन 
अनुमानों मे प्रस्तुत कि गये सभी देतु देत्वामास दोन से अनाद्रणीय ई, क्योकि ये देव 
बाधित एवं असाघधारणातैकान्तिक दहै । प्रत्यक्ष एवं शास्प्रमाणसरे ्रात्मा अहमर्थ सिद्ध 
होता ह } आत्मा मे अर्हरतीति विषयरत्वाभाव को साधने के ल्लिये कडे जाने वाले उपयुक्त 
हेव प्रत्यक्ष श्रौर शाख से बाधित हो जाते ई । किंच, आत्मत्व, अजडत्व ओर निर्विंकारत्व 
रसे धर्म अद्वैत मत क अनुसार पश्च मे अर्थात्‌ आसाम दही रहने बाले घमं ई। अतएव 
असाधारणानैकान्तिक ह  क्योक्रि"वे सपश्च घटादि मेँ नदीं रहते ई, हेत्वामासभूत इन हेतुं 
ते उपर्युक्त साध्य सिद्ध नदी दो सक्ता इसी प्रकार दही आत्माके ज्ञातत्वं शरीर कत्व 
इत्यादि के खण्डनार्थजो डतु प्रस्त प्यिजातेरै, वे भी इसी प्रकार हेत्वाभास दहौनेसे 
अनादरणीय है । एेसा समभ्रना चादिये । 

"एवं कर्त॑तवज्ञातृत्वादिकमः इ्यादि } इनी प्रकार आत्मा के ज्ञातृत्वं ओर कवरेत्व 
इत्यादि धर्मौ के निराकरणार्थ अद्वैती विद्वानों द्वाय ग्रस्तुत किये जाने वाले निम्नलिखित 
अनुमान मी दोषथुक्त होने से त्याज्य ई । ३ अनुमानये टै कि ज्ञातत्वं आर कर्त्व इत्यादि 
धमं आत्मा के धमं नहीं दै, क्योकिये घमं ई, तथा दद्य दै, अथति ज्ञान कर विषयर्ह। 
जोजो पदार्थं धमं तथा दृश्य, वे आत्मा के धमं नहीं ईहै। उदादरण--रूप इस्यादि 
पदार्थ घर्मं है, तथा दृश्य, ये श्रात्मा के धर्म नहीं| ज्ञातृ्व ओर कवरत्व इत्यादि पदां 
भी धर्मं एवं दृश्य होने के कारण त्रासा के धर्म नदींदहै। इन ्रनुमानौ मेँ येदोष ईक 
(९) ये श्ननुमान प्रलयश्च से वाधित्‌ दै क्योकि प्रत्यक्ष से आत्मा अहमर्थ ज्ञाता भौर कर्त 
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धमत्वात्‌, दश्यतवादित्यादिकमपि बाधकबलादिपकते . बाधकाभावाच्च 
दुःस्थम्‌ । नाङ्कारधमं इति प्रयुज्यमाने का गतिर्देवानांभरियस्य ! 
अनिति चेत॒॒सस्यमविधेव, अनाविदयककतैतवस्य कचिदप्यनभ्युगमाद्‌, 
अआविययस्यापि निषेधे तदिधानविरोधात्‌ । 


प्रतीत दोता है। ज्ञातरृत्व शरोर कतरत्व इत्यादि प्रत्यक्ष प्रमाणसे आत्माके धर्म सिद्ध 
होते दै, तथा शाख प्रमाणसे मीरेसेही सिद्ध होते है। रेसी स्थिति मे जातृत्व 
श्मीर कैतव इत्यादि मे आत्मधर्मत्वाभाव को सिद्ध करने वाले उपर्युक्त श्रन॒मान 
परत्यश्च प्वं शाख्रसे बाधित सिद्ध होते द । (२) उपयुक्त अनमान के विषय मे यदि यह 
अप्रयोजक खंका -फि ज्ञाठ्त्व ओर कतरत इत्यादि, दृश्य ओर ध्म होते हुए आत्मा के 
धमं मी हों इसमें क्या आपत्ति है--प्रस्वुत की जायतो इत प्रयोजक शंक्राका निराकरण 
करने वाला कोई अनुकूल तकं नदीं है। अनुकूल तकं न होने से भी उपर्युक्त च्मनुमान 
अप्मीचीन्‌ दै । चिच, अद्धेती विद्वान्‌ ज्ञातत्वं ओौर कचर॑त्व इत्यादि को अहंकार का घरं 
मानते है । यदि उनके मरति ये अनुभान-- किं ज्ञातृत्वं ओर कर्तृत्व इत्यादि अहंकार का घर्म 
नहीं हे, क्योकि ये ह्य है तथा घमं है । जिस प्रकार रूप इत्यादि दृश्य धर्मं ्रहंकार के 
धमं नदीं दै, उसी प्रकार ज्ञात्व ओर कवरल्व इत्यादि मी हदय धर्म नहीं हे माने जाथे 
तो शदधेती विद्वान्‌ क्या उत्तर देंगे १ इस पर अद्वैत विद्वानों को यही उत्तर देना पड़ेगा किं 
धमं प्यवं श्य होने से कठु॑त ओर ज्ातृत्व इत्यादि अहंकार के धर्मं नहीं है, इस प्रकार के 
प्रत्यनुमान उपस्थित दने पर श्रविद्या केही शरण सें जाना चाद्ये! अविदाही गति ह। 
इस उत्तर पर हम यही कटना है करि अद्वैतियो की न्रविद्या ही गतिहै। माव यहहैकि 
उपयुक्त प्रस्यनुमान उपस्थित होने पर अद्वैतिों को उसके खण्डन के लिये यही कहना 
पड़ेगा कि ्रहंकार में जो ल्ाचत्व ओर कतर॑त्व इत्यादि धमं है, वे अविद्या सिद्ध है] वास्तव में 
वे अहंकार में भी नहीं रहते एसी स्थिति मे ~ ज्ञातृत्व रौर कलत इत्यादि अहंकार के धर्म नहीं 
है--रेसे प्रत्यनुमान उपस्थित होने पर अद्वेतियों को इष्टापत्ति ही है, क्योकि ये धर्म वास्तव 
म अहंकार मे मी नदौ रहते ह । मरत्यनुमानों के विषथ मे यदि अद्भैती ेसा उत्तर देगेतो 
हमे यदी कहना पड़ेगा कि ्रैती विद्वान्‌ रेसे ज्ञात्व च्रौर कर्तृत्व इत्यादि को नहं मानते 
जो श्मविद्यासेसिद्धनदहौं। उनके मते ्ञातृत्व ओर कर्ठरत्व इत्यादि अविद्यासिद्ध ही है। 
अविद्यासिद्ध इन धर्मो का अमाव श्रात्मामें रहताहै। च्रात्मा मे अविद्यासिद्ध ये धर्म॑ 
ही नहीं । आत्मामं ज्ञाव्त्व ओर कर्त्व आदि का खण्डन जो अदती विद्वान्‌ श्रनुमानोंसे 
करते है, उनका अविच्यासिद्ध ज्ञातृत्वादि के अभाव को आत्मामं सिद्ध करनेमें ही तापय 
है । टेसी स्थिति मँ हमारे प्रति अनुमानं के विष्य मे इष्टापत्ति मानना अयुक्त सिद्ध होता 
ह, क्योकि इष्टापत्ति मानने पर यह फलित होता है रि अदैती विद्धान्‌ अविदासिद्ध ्ञातू- 
स्वादि के अमाव को अहंकारम माननेको तैयार ह । यदि अद्वैती विद्वान्‌ अविद्यासिद्ध 
्ञाठृत्व का अमाव अहंकार मानते हौं तोवे .अहंकार मै अविदासिद्ध क्ादृत्वादिका जो 


द्वितीयः ] माषानुवाद सहितम्‌ २५७ 


( चास्मनो ज्ञादृस्रकढेस्वादीनां प्रमाणैः साधनम्‌ ) 
ज्ञातत्वं चास्य स्वाभाविकाकार इति “ज्ञोऽत एव" इत्यधिकरणे भ्र तिमि 
रुपयादितम्‌ । भोक्तत्वहेतुभूतं कठत्वं भोक्तर्जीवस्येव । तच सामान्यतः 
, परमपुरुषहेतुकमिति “कतां शास्राथ॑वच्वात्‌”, “परात्त तच्छरतेः” इत्यधिकरणे 
 श्रपञ्ितम्‌ । त 
सद्धाव मानते ई, इससे पूर्वं मन्तव्य मँ विरोध उपरिथित होगा} इस विवेचन से यह सिद्ध 


होतादहैकि आत्मा का श्ातृत्वादि धमं अभविचाल्य है, अनुमान से उसका निराकरण 


नदीं हो सकता . 
( आत्मा के ज्ञातृस्व श्रौर कनंस्व इत्यादि मे प्रमाण ) 


न्ञ।तृत्वं चास्यः इत्यादि ¡ आत्मा ज्ञातादहै, आत्मा कां ज्ञातृत्व स्वाभाविक आकार 
हे, यदह अर्थं बह्यसूर्न म “ज्ञोऽत एव इस श्रधिकरणर्मे श्रुतिर्यो द्वारा उपपादित है। 
“्ञोऽत एव” इस सूत्र का यह अथ॑है कि श्नात्माज्ञातादहै, ज्ञान मात्र नदीं है, यह श्र्थ 
भ्रतिप्रमाण से दी सिद्ध दोता है) जीवात्मा सुख ए्वंदुः्ठका मोक्तादहै, तथा विषयोका 
भोक्ता है, जीवात्मा मे भोक्तस्व है, इस मोक्तत्व सें हेठ॒ कत॑त्व है, जीव पुण्य पापोंका कर्ता 
होने से उन कमं के एलो का मोक्ता वनता है] उपध्ंक्त कतृत्व मी जीवात्मा मे रहता है 
यह कतरत्व जीवात्मा का ही धमं है} जीवात्मा का कव्व परमात्माधीन है। ये दोनों क्रम 
से “कर्ता शा्राथव्वात्‌” ओर “परात्तु तच्छुतेः'” इन अधिकरणं मेँ वर्णित है । इन सूरज 


कायह च्र्थदहे किंकर्म फलोंका मोक्ता जीवात्मा द्यी कर्ता है, तभी भस्वगंकामो यजेत 


८ स्वगं चाहने बाला पुरुष याग करे ) इत्यादि शाख जीवको उन उनक्मोँमे प्रेरित 
करके सफल हो सकते ई, शाघखरार्थ को सममन वाला जीवात्मा यदि उन कमोँका कर्ता 
चन सकता हो, तभी उसको प्रेरित करना सफल दोगा, अन्यथा नदीं | समी जीर्वो का सब 
प्रकार का कतृत्व परमात्मा के अधीन है। जिस प्रकार काल एवं अदृष्ट इत्यादि काय- 
सामान्य के परति कारण होनेसे जीवो को होने वाल्ते कतप्व के प्रति च्र्थात्‌ ज्ञान, इच्छा 
अर प्रयत्न के प्रति कारण होते ई, उसी प्रकार ईश्वर भी कायं ?ऽसामान्य का कारण 
होने से जीवो के कर्तृत्व का भी कारण दोता है, अत एव इश्वर कराने वाले माने जाते है । 


१३. ्परात्त तच्छेतेः इल ब्रह्मसूत्र का यह अथं है कि जीवात्मा को कतृत्व परम पुरुष से 
प्राक्च है, क्योकि “अन्तः प्रविष्टः शास्ता जनाना सर्वात्मा”, “य आत्मानमन्तरो यमयति” 
इव्यादि श्तिवचनो से यह अथै प्रमाणित है ! उपय श्रुतिवचनं कान्यद श्रयं है कि 
परमात्मा सब जीचों के अन्दर प्रविष्ट होकर शासन करते दै । अत एव सवके आत्वा 
| परमात्मा जीवात्मा के अन्तर्गत रहकर उसका नियमन करते है। इससे 
विद्ध होता है कि परमाव्मा कारयिता अर्थात्‌ कराने वाल्ञे ई, जीवात्मा कतां अर्थात्‌ 
करनेवाखा है । कारयिता होने ते ही परमास्मा प्रेरकं कहलाते है! परमास्मा का 
मेरकस्व सामान्यरूप को केकर होता है ! जिस प्रकार सब कार्यो के भ्रति कारण बनने 
वारा कार श्नोर अदृष्ट इस्यादि सामान्य कारण, जीवात्मा मेँ इने वाटे कत्व अर्थात्‌ 
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( जीवास्मनः स्वर्यप्रकाशास्वनिव्यत्वनानाववाणु्वादीत्ां साधनम्‌ ) 
स्य स्वयंप्रकाशत्वनित्यत्वनानात्वाणुत्वादीनि भुस्युपपत्तिभ्यां 
सिद्धानि । स्वस्य चास्य स्वयंग्रकाशत्वम्‌ । परस्य तु तज्ज्ञानविषयतयेव 
भ्रकाशते । स्वस्यापि प्रमाणान्तराचसेयाणुस्वरेपत्वनियाम्यस्ननिस्यस्नादि- 


( जीवात्मा स्वयंप्रकाख्, नित्य, अनेक एवं अणुपरिमाण वाखा है ) 


यह जीवात्मा स्वयं प्रकाशने बाला है, अनेक है, तथा अणुपरिमाण बाला है। 
मत्येक जीवात्मा अपने लिये ही स्वयं प्रकाशता है, दुसरे जीवों के प्रति नदीं । दूसरे जीवों 
केज्ञाम का विषय बन कर दीं इतर जीव दूसरे जीवों के प्रति प्रकाशते है, क्योकि एक जीव 
दुसरे जीव को अपने ज्ञानके द्वारा ही समक सकते है, एक जीव दूसरे जीव के प्रि स्वयं 
नही प्रकाशता ह । परन्तु प्रत्येक जीव अपने लिये ही स्वयं प्रकाशते है । प्रत्येक जीव अपने 
प्रति “अहमहम्‌ः रेसा स्वयं प्रकाशता रहता है । _ इत्र प्रमाणां द्वासा जानने योग्य अणुत्व,. 


न~ ~-----~------~~-~~------~-~--~--------------------------~---- ~~ --------~------~~-“~-~-----~------------ ` `` ~ 


किच्छ धम॑मूतज्ञान के द्वारा ही नित्यत्वादि विशिष्टल्पमं जीवात्मा का भान होता दै मे जीवात्मा का भान दयता है) 


“अहमहम्‌ः रसा सदा स्वयं प्रकाशता हुमा मी जीवात्मा नित्यत्वादिविशिष्ट सूपमेंज्ञान 
का विषय बनकर ही प्रकाशता है। शरदम्‌? रेसा जीवात्मा सदा स्वयं प्रकाशता रहता है, 


तान, इच्छा ओौर प्रयत्न के कारण होते हैँ, उसी प्रकार कायं सामान्य के प्रति 
कारण बनने वारे ईदवर भी जीवात्मा म होने वाल्ञे कतुस्व अर्थात्‌ न, इच्छु ओर 
प्रयत्न के अरति भी कारण रोते है! इस सामान्यसूप को केकर ही ईश्वर प्रेरक कहलाते 
है । इश्वर जीव के प्र्येक कायै मे विशेष रूपतेप्रेरणा देते दों, रेसी बात नदीं है। 
अत एव यहा यह रकाकं यदि ईर्वर पुण्य पाप कमोँसमें जीवों का प्रेरक, तो 
जीव कटपुतली के समान हे जाता है । . एेसी स्थिति में इस अस्यन्त परतन्त्र जीव के 
ग्रति विधिनिदेध शाख कैसे सफर होगे--उर ही नीं सकती है । क्योंकि जीवों के 
ज्ञान, इच्छा अर प्रयस्नरूपी कतँसव के विषय मेँ काल ओर श्रर्ट इत्यादि के समान 
ईर्वर भी साधारण कारण है । अतएव हंकार्मे वर्भित दोष लग नहीं सकता हे । 
विधिनिषेव शाख ध्यथं न हों, एतदथ ईदवरगत प्रेरकत्व को संकुचित रूपमे मानना ही 
उचित है ! अत एव श्रतिप्रकाशिका में यह कहा गया है 1 

` श्वस्य यावता न स्याद्धिवानप्रत्िषेधयं याचता न स्याद्विघानप्रतिषेघयोः। 

नियन्तृव्वश्चुतेस्तावान्‌ संकोचो न त्वतः परः ॥ 
दअथं--ईदवर मे प्रेरकस्व का भरतिपादन करने वाली श्चति का उतनादही संकोच करना 
चाहिये, जितने संकोच करने से विधिनिषेध शाख चैयथ्यं दोष से बच जते हों । 
उपयुक्त श्चुति का उससे अधिक संकोच नहीं करना चाहिये । इस अथ का तात्पयं 
रखकर ही मल में “तच्च सामान्यतः परमपुरुषहेतुकमः देखा कहा गया है । 
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विशिष्टरूपेण ज्ञान विषयत्वमस्त्येव । अहमिति ` ्रस्यक्तवैकत्वविशिष्टतया 


यह प्रकाश कमी क्षीण नदीं ह्येता} श््रहम्‌ः इस प्रकाश म श्रात्मा ^ भ्परत्यक्तव एकत्व 


यर च्नुकूलत इन धर्मक लेकर भारता है, लत्व इन धर्माको लेकर भासता है घे घर मी श्रमः इत प्रका्च चे ह ये धमं भी श्रहम्‌ः इस प्रकाञ्चसे 


"~~ ~ ---- न 


१४. प्रस्यक्त्व के विषय मेँ यह विचार ध्यान देने योग्य दहै कि अपने ल्यि स्वयं प्रकाशने 
वारे आत्मा में प्रत्यक्त्व माना नाता है । क्या यह प्रस्यक्त्व आत्मस्वरूप है, श्रथवा 
आत्मा में विद्यमान कोद घमं हे १ दोनो पक्षों मे दोष दहै] यद्वि भ्रव्यक्सव मौर स्मा 
एक पदाथं होता तो प्रस्यक्त्व एवं श्रास्मा मै विकेष्यविशेषणमाव तथा धर्म॑घर्मिमाव 
जनुपपन्न हो जाता | क्योकि अभेद म चिक्नेपणविशोष्यमाव श्रौर धर्मधर्मिभाव नदो 
सकेगा । यदि श्रभेद मे सी विष्टेषणवरिशेप्यमाव इत्यादि माने जार्यै तो ““मेदन्यपदेशा- ।1-}--2 ८ 

-खरान्यः” “उमयेऽपि हि मेदेनैनमधीयतेः' इन ब्रह्मसूनो से विरोध उपस्थित होगा ! | 2. -.2 
म्रयम सूत्र में ्ादिव्यदेव एवं च्रादिव्य मै विराजमान परमात्मा मे मेद को “य आदित्ये 
तिष्न्‌ ° ( जो अन्तर्यामी परमात्मा आदित्य में रहते ह ) इस श्रुति वाक्य से प्रतिपाद्य 
मानकर आदित्यअन्तर्यामी को आदिष्यदरेव से भिन्न सिद्ध कर दिया गयादहै। इस 
धृति मेँ वर्णित जद्वित्य एवं अन्तर्यामी क! आश्रयाश्रयिभाव उनमें मेद होने परी 
संगत होगा । यह सूत्रकार का भाव है} तथा “उभयेऽपि हि भेदेनैनमधीयतेः इस 
सूत्र से यह कहा गया हे कि “य भत्मनि तिष्ठन्‌ ८ जो अन्तर्यामी परमात्मा जीवात्मा में 
विराजमान है ) इस श्रुति वचन से जीवात्मा श्रौर परमात्मा मे आश्रयाश्रयिमाव 
सम्बन्ध को रेकर मेद्‌ बतलाया गया ह | इस प्रकार कण्वशाखा तथा माध्यंदिन 
शाखा वादे जीवात्मा ओर परमात्मा मे सेद को सिद्ध करने वारे “यो विक्ञाने तिष्ठन्‌ - 
“य अत्मनि तिष्ठन्‌” इत्यादि वाक्य का श्रध्ययन करते ह ! ये दोनों सूत्र तभी सार्थक 
होगे, यदि अमेद स्प्रत्त मँ विङेषणविरशेष्यभाव न हो । _ इससे यह _ फलित होता है हे 
किं परत्यक्ल एवं भार्मस्वरूप मे विशेषण विशेष्य माव होने से भस्यक्त्व को श्रारमस्वरूप 
मानना उचित नदी | तथा एकत्व संख्या हे, उदे भी च्रातमस्वरूप से भिन्न ही मानना 
चाहिये । प्रत्थक्तव शआअारमस््ररूप से भिन्न कोह धमं है । इस द्वितीय पश्च में मी दोष 
दे । वह यह है कि अरात्मा सपरकाश होने ते स्वयं को ही प्रकाशित कर सक्ता है, अपने 
से व्यतिरिक्त प्रव्यक्त्व रूपी धमं को प्रकाशित नहीं कर सकता है ¦ किन्तु यदि आत्मा 
धमभूतलान के समान स्वन्यतिरिक्त पदार्थौ का प्रकाशक होगा तो धर्म॑मूतज्ञान के समान 
अत्माकोभी विषयी मानना होगा । बह अयुक्त है, क्योकि सिन्त म विषयित्व 
घमंभूतज्ञान का असाधारण धम्म तथा भ्रत्यक्त्व च्रात्मा का_ श्रसाधारण धमं माना 
गया है । इस प्रकार दोनों पच्च म दोष है। इस पर कैसा निर्वाह करना चाये । 
पेसी संका का समाधान यह है कि प्रत्यक्त्व श्ररं एकत्व इत्यादि धसं आत्मस्वरूप से 
न्यतिरिक्त ही दै! तथा इसके प्रकाशक होने से आस्मस्वरूप मेँ विषयित्व सिद्ध नहीं 
होगा, क्योकि विषयित्व का स्वरूप यह दै क्रि जपने मे अष्रथकृसिद्धिः सम्बन्ध से 
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तु स्वप्रका्लता सर्वदा | योगदश्चायां तु यथावस्थिता^"पूर्वाकारविशिष्टतया 

यौगिकम्रत्यत्तेण साचात्वियते । तदिदस॒क्तमात्मसिद्धौ- | .2.22 (८.9) 
एवमासमा स्वतः सिध्यन्नागमेनानुमानतः। 
योगाभ्यासयुवा स्पष्टं प्रत्यक्षेण प्रकारते ॥ इति। 


भासित होते ई । योग दशा मेँ आत्मा रेसे अपूव वास्तविक घर्मो से--जो १“तीव्रानुकूलत्व 
अर श्रणुत्व हृस्यादि धमं संसारावस्था मे प्रत्यक्तानुमव का विषय नहीं होते ये- विशिष्ट 
होकर इस विशिष्ट रूप म योगजन्य प्रव्यक्च से साक्ता्कत होता है। यह अर्थः आ्रात्मसिद्धि 
_ अन्थ मँ “टवमात्मा खतः सिध्यन्‌” इस इलोक मे वर्णित है । अथं--इस प्रकार प्रतयक्तव 
एकत्व श्रौर अनु वूलत्व धर्मो को लेकर अपने लिये स्वयं प्रकाशने वाला आत्मा शाश््रजन्य 
ज्ञान, अनुभानजन्य ज्ञान तथा योगाभ्यास से होने वाले प्रप्यक्च से अन्यान्य तास्िक धर्मो 
को लेकर श्रनुभूत होता है, त्रापि योगजन्य प्रत्यश्च से रपष्ठ प्रकाशता है । अन्यान्य धमं 


विशिष्ट आत्मा शास्र एवं च्नुमान से परोक्षरूपमें समा जाता है, शौर योगाभ्यासजन्य 
प्रसयक्च से स्पष्ट समञ्हा जाता है । 


रहने चालते धर्मौ को छोडकर इतर पदार्थो का प्रकासक होना दी चिषयित्व है । आस्म 
स्वरूप जपने मे अष्रथकूसिद्धि सम्बन्ध से रहभे वाक्ते प्रस्यक्त्व ओर एकत्व इत्यादि को 
ही भ्रकाशित करता हे । व्यतिरिक्त किसी पदाथ को प्रकाशित नहीं करता हे। 
धर्म॑भू तत्तान ही ष्यतिरिक्त पदार्थो को प्रकाशित करता है। अत एव विषयित्वं धमं- 
भूतन्ञान का असाधारण धमनं माना जाता है । इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि 


आस्मा 'अहमहस्‌" इस प्रकार भ्स्यक्त्व शरोर एकत्व धम से विशिष्ट होकर सदा स्वयं 
भ्रकाशित रहता है । 


१४. (अपूर्वाकारविशिष्टतयाः इत्यादि । जीवास्मा अपने स्थि सदा भ्नुदल भासित होता है । 
यह जीवात्मा का स्वभाव है। श्रत एव सबको आत्मस्वरूप अपने लिये अधिक प्यारा 
रगत है । जीवात्मा मँ तीव अनुद्धलत्व है, जो योगज प्रव्यक्त मे भासता हे । अन्य 
समथ में बद्ध जीव को अपना आत्मस्वरूप सन्द जालुकस्य को लेकर भासता हे । 
प्रशन--जीवात्मगत शआ्ाुकूल्य सदा भाता रहता है । यह कैसे माना जा सकता है 
कि बह योगज म्त्यच्त मात्र से गृहीत होता १ उत्तर--दसी अन्धकार ने विरोधपरिदार 
नामक रहस्य अन्थर्से इस रकार दो श्चाचुकस्यों का समथन किया है. कि जीवास्म- 
स्वरूपभूत धर्थिक्तान से सदा चानुक्ख्य भासता रहता है । ती्राजुकूख्य तो संसार 
दृशा में भगवत्संकल्प से तिरोहित रहता है, व्ह योगज प्रत्यश्च षएुवं कैवल्य मोच में 
धर्म॑भूतन्ञान से भकाशतादहे) इस अकार सन्दायुद्ल्थ चर तीबाजुद्धस्य देसे दौ 
आचु्ल्यो का अन्थकार ने समर्थन किया है| प्रक्न---आत्मस्वरूपभूत जान 
से न खला मन्दाजुद्रस्य क्या जीवात्मा का स्वाभाविक धमं हे १ अथवा ओपाधिक 

(९.) धम १ दीनी पतौ मै दोषै! इनमें रथम प्म यह दोष दै कि मन्दार 
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जीवात्मा का स्वाभाविक धम नहीहो सकता दहै, क्योकि सभी वस्तुओं में विभि 
पुरषो द्वारा श्रवुशरू होने वारे मन्दालुख्स्य, प्रा तिद्रल्य ओर उदासीनत्व कमं दै । 
सभी पदार्थौ का तीबानुद्ध्य दी स्वाभाविक धमं है । यह अथं श्रीरहस्यन्नयसार इत्यादि 
अर्न्थोर्मे वर्णित दहे)! यदि कोके कि मोक्ष दशा मे मी कस्तूरी भोर चम्पक पुष्प 
इत्यादि की अपेच्वा दुग॑न्ध युक्त लशुन इत्यादि मे मन्दानुद्टय शासता हे । पैसा 
अवक्य मानन होगा, क्योकि उनम मदान्‌ अन्तर है 1 रेसी स्थिति में मन्दानुक्य 
को मी कहीं कदी स्वाभाविक मानना चाहवे । सभी मन्दाना को कैसे क्म॑ङ्कत 
माना जा सकता है ? परन्तु यह कथन समीचीन नदी, क्योकि यदह भयं सिद्धान्त में 
नदीं माना जातादहै कि उस मोदा मे--जब सभी कमं नष्टो जते ईै-सु्तो 
के प्रति दुगेन्थ दज्ुन इत्यादि मन्दानुकूर भासते ह, किन्तु सिद्धान्त मँ यदी माना 
जाताहै कि सभी पदाथ ईश्वर निस्यसूरि शरोर युक्तौ के प्रत्ति अत्यन्त अनुद्धख 
ही भासते ई, क्योकि समी पदार्थं दहर की वस्तु है, . ईर्वर इनका स्वामी दै। 
स्वामी के प्रति उनके निजी पदार्थं अनुद्ुल भासे, यही उचित है} नित्यसूरि 
ओर युक्त कर्म॑रूपी उपाधि से शस्य है, उनका ज्ञान यथार्थं होता हे। 
सभी पदां को स्वाती श्रीभ्णवान्‌ की सम्पत्ति मानशर उसी रूप में अनुभव 
करते ह) अत एव वे पदरथ उनके यति भी अयन्त अनुद भासते ई। 
अत्यन्त अनुद्रु भासना यदी सभी पदार्थो का स्वभावदहे | संसारम जो जो कदं पदार्थं 
मन्दानुकूल एवं प्रतिद्ट्रंल भासते है, दसका कारण कमं है। कर्म के फलय को भोगने 
केक्तिमे वे पदाथ चसा मासते है! कमैवन्य से मुक्त जीवों के ल्िथे वे पद्राथं भ्रपने 
निजी रूप अत्यन्तानुक्रलत्व को केकर भगसते हे} कमफल स्वरूप मन्दानुक्ल 
एवं भतिद्ल खर्परे मासः के कारणदही वे पदार्थं सं्ठार दशामें त्याज्य साने जातें 
हं । तथा उनसे वेराग्य अवश्यक समना जाता है। समी पदार्थो का श्रत्यन्तानुद्ल 
ही स्वाभाविक रूप है ! कमैरूपी उपाधि निदत्त होने पर ही वह श्चनुभव में आता है। 
श्रत एव समी पदार्था मं स्वेच्छा से अन्तर्यामीके रूप में चिराजने वारे भगवान्‌ 
नित्य निदृप साने जते ह! उन पदार्था ऊ मन्दानुक्स्य ओ;र्‌_प्ातिद्धल्य स्वाभाविक. 
खूपदहातो उनमें अन्तर्यामीके रूपम स्वेच्छा से विराजने वार भगवान्‌ मं दोष 
आ खकते है, जिख अकार कोक में स्वेच्छा से पीवश्चोर रधिर इत्यादि मँ इने बाले 
मे दोपआतादहै। इस व्िविचनसे सिद्धद्ोतादहै कि संसार दशाम जीचात्माके 
स्वरूपभूत ज्ञान मे भ।सने वाला मन्दानुकप स्वाभाविक आकार नहीं हो सकता हे । 
किंच, यदि मन्दानुद्स्य स्वामाविक आकार होता तो मोच्र्म स्वरूपभूत ज्ञानसे 
मन्दाचुद्स्य का प्रकाश मानना पड़ेगा | तथा धमेभूतक्षान से तीबानुस्य का 
मान मानना होगा | रेसी स्थित्ति मे विरोध अवश्य उपस्थित होगा, क्योकि यह 
करीं मी नहीं देखा यादे कि कदी समयमे एक ही पदाथं मन्दाजुक्ल्य एवं 


२६२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छदः 


तदेवं ज्ञात्त्वादिरूपमेदान्सातमेयमानरूषोऽयमात्मा । उक्तं प्रज्ञापरि 


त्राणि बरदनारायणमदरकेः-- 


प्रमाता च प्रमेयं च प्रभां च भवेर्पुमान्‌ । 


प्रमा मेया च धीरेव मेया एव धटदयः || इति। 
"तदेवम्‌? इत्यादि । आत्मा घयदि पदार्थो को जाननेवाला है, तथा प्रत्यक्त्व श्रादि 


को प्रकारित करता हुआ स्वयं प्रकाशता रता है, ओर अणुत्वादि घमं विशिष्ट रूपमे ज्ञान का 
वियघ होता है} इन विभिन्न सूपो को लेकर विचारने पर श्रात्मा माता, मेय एवं मान रेसे 
तीन रूपों से विरिष्ट सिद्ध होता है, क्थोकि घटादि का ज्ञाता होने से माता तथा अणुत्वादि 
विशिष्ठ रूप मंक्ञान का विषयदहोने से मेय साथ दी प्रतयक्त्वादि विशिष्ट रूप में स्वयं प्रकाशते 
रहने से मान भी है] वरद्नारायण मह्वारक ने प्रज्ञापरिवाण म्रन्थ मे “प्रमाता च प्रमेयं चः 





तीव्रानुकूल्य को लेकर भासतादहयो। यदि कोद यहाँ पर यह कहै कि एक ही पदार्थं 
देखने पर मन्दानुकूरु तथा स्पशं करने पर अधिकानुकल्ल प्रतीत होता है । इससे 
सिद्ध होता है कि एक पदार्थं मन्दानुकूरय एवं ती्ानुकूल्य को रेकर भाद सकता है 1 
परन्तु यह कथन समीचीन नही, क्योकि लोक मे मी एक पदाथं उपयुक्त दोनों रूपों को 
ेकर अनुभूत नहीं होता है, क्योकि देखते समय उस पदाथं का रूप मन्दानुकूल्य प्रतीत 
होता है । स्परं करते सम्य उसका स्पशं तीचानुक्स्य को लेकर भाद्ता है 1 अन्यथा 
जनों के सक्तभंगीवाद को मानना होगा । जिसमें एक पदार्थं का परस्पर विरु रूपों में 
भान साना जाता हे । इक्ष विवेचन से यह फलित इुत्रा कि स्वरूपभूत ज्ञान मे भासने- 
वाखा मन्दनुकल्य जीवात्मा का स्वाभाविक रूप नहीं हो सकता । आस्मस्वरूपञरूत ज्ञान 
मे भासने वाला मन्दानकूर्य कर्मकृत होने से ओपाधिक है । यह द्वितीय पक्ष भी 
समीचीन नहीं है, क्योकि कञंटृत मन्द्‌ानुकूल्य मोक्त दशा में न भासने वाला है] वदे 
स्वरूपत ज्ञान से भासित नहीं हो सकता | सद्धा बने रहने वाला आनुदल्य ही 
स्वरूपभूत ज्ञान सरे भासित हो सकता है ! तः उपयुक्त दोनो पक्षो में मी दोप हे। 
देसी स्थिति सें स्वरूपभूत ज्ञान से मन्दानुकूल्य का भान कैसे हो सकेगा १ इस प्रश्न का , 
यही समाधान है किं सुपु दशा में सबक्रो मन्दानुदरस्य भासता है । इश्चका अपलाप 
नहीं हो सक्ता । वह मन्दानुकूल्य स्वाभाविक नदीं माना जा सकता । क्योकि सिंद्ान्त 
मं मन्दानद्ल्य आत्मा का स्वभाव नहीं माना जाता है) सुषुक्चि दशाम भासने वाला 
वह सन्दानुकूल्य धमंभूतस्चान सरे नहीं भास सच्छता । क्योकि सुघुि दशा में इन्द्रियों के 
उपरत होने से धमंभू तक्षान का अ्रसरण नहीं होता है] अतः मानना पड्तादहे कि 
सुषुप्त दशा परं भासने बाला बह मन्दानुद्रल्य आत्मस्वरूपं से भिन्न होने परमभी 
आस्मस्वरूप से ही प्रकाशित होता है! मोक दद्या में यपि निस्य होने से स्वरूपन्ञान 
चना रहता है, तथापि प्रक्राच्यमन्दानुदरल्य मोक्त दशा में नदीं रहता है । अत एव 
सोश्च दशा मं मन्दुानुद्रल्य का भान नहींदहोता । अतः मन्दानुक्छूल्य को स्वरूप 
खान से भासित होने मं रोड दोष नदीं | 


दवितीयः ] माषानुवादसहितम्‌ ५ 


खंयप्रकाक्चत्वादौ श्रतिः सुप्रसिद्धा । यद्यपि “सत्यं ज्ञानम्‌" इत्यत्रा 
न्तोदात्तत्ववलाद्‌ ज्ञानक्वेत्वाथकत्वमङ्गीकायम्‌, यद्यपि “विज्ञानघनः 
इत्यत्र रसघनद्टान्तस्वारस्याद्‌ ज्ञानन्याप्ततं विवचितम्‌ । यद्यपि “शिज्ञानं 
यज्खं तुते" इत्यादिषु “"तद्गुणसारत्वात्त्‌ तद्यपदेशः प्राज्ञवत्‌", तथापि 
“एष हि द्रष्टा श्रोता रसयिता घाता मन्ता बोद्धा कता विज्ञानार्मा पुरूषः" 


इस दलोक से यद बतज्ञाया है कि आत्मा प्रमाता, प्रमेय भौर प्रमाण एसे तीन रूपों से यु 
ज्ञान प्रमा एवं प्रमेय है) ज्ञान ज्ञानान्तरं का विष्य मी होता है, अतः उसका प्रमेयत्वं 
मान्य है, परन्तु ज्ञान कमी प्रमाता नदं हो सकता है । धयादि पदाथ प्रमेयही ई, कमीने 
प्रमाता एवं प्रमाण नदौ हो सकते ह । 

त्रात्मा के स्वयंप्रकाशत्व इत्यादि में श्रुति प्रमाण सुप्रसिद्ध है । परन्तु आस्मा के स्वयं- 
प्रकाशत्व को सिद्ध करने वाला श्रनन्यथासिद्ध भ्रु्तिवचन कौनसा है) इसका विवेचन 
नितान्त आवश्यक है } यद्यपि कई विद्वान्‌ “सत्यं जानम्‌" एेसे वचनो से - जो परत्रह्म को क्वान (1) 
स्वरूप बतलाते ई समानन्याय से जीवात्मा को भी ज्ञानस्वरूप मानकर स्वयंप्रकाश 
सिद्ध करते ई, परन्तु उस `भ्वचन मं ज्ञान शब्द्‌ अन्तोदात्त स्वर वाला होने से “श्ञान्‌ वाला? 


ना 


इस अथकौदी बतलाया है| ज्ञान व| हे । ज्ञान वाला होना तथा ज्ञान काकतां दोना एक दी बात दै) 


इस प्रकार “सव्यं ज्ञानम्‌ इस भ्रति वचन्‌ में ज्ञानपद्‌ ज्ातृत्व का द्वी वाचक सिद्ध दाता है 


~~ ^~ ~. ~न य ~ + ~~ 1 


ज्ञानखूपता का नदीं । कई विद्वान्‌ श्रौत णवि्ञानघनःः इस शब्द से श्रात्मा को ज्ञानस्वरूप (>) 
सिद्ध करते है! यह भी समीचीन नदी, क्योकि वद्य भ्रति मे रसघन लबणपिण्ड का दृष्टान्त 
रूप मे वर्णन करके आत्मा को विक्ञानघन कहा गया है 1 लवणपिण्ड की रस्घनता तथा श्रात्मा 
की विक्ञानघनता परस्पर समान पदाथं है । लवणपिण्ड अन्द्र एवं बाहर केण कण में लवम्‌ रस 
से व्याप होने से रसघन कदा गया है, उसी प्रकार श्रात्मा सन्दर एवं बादर ज्ञान से व्याप्त होने 
से दी विज्ञानघन कहा गया है) इस श्रुति से भी लवण्िर्ड के रसवत्व के समानश्रत्मामें 
लानवत्व दी सिद्ध होता है, ज्ञान स्वरूपता नदीं । कर विद्वान्‌ “विज्ञानं यं तते" : विज्ञान (2 ) 
यञ्च करता हे ) इत्यादि श्रुतियो से आत्मा को ज्ञानस्वरूप सिद्ध करना चाहते ई, परन्तु वैसे 
श्रुति वचनो के विषय मँ “तद्गुणसासत्वात्ु तद्धयपदेशः प्राज्ञवत्‌” देसे सूत्र का निर्माण करके 2 -3-; 
बादरयायणने यह सिद्ध कर दिया है कि जिस प्रकार परमात्मा मँ आनन्दगुण सारभूत होने से 
परमात्मा आनन्दं के गवे है, उसी प्रकार जीवात्मा मेँ ज्ञानगुण सारभरत होने से जीवात्मा 
विज्ञान कडा गया है) बादरुयुपू के इस निणय के श्ननुसार जीवात्मा मे ज्ञानगुणकत्व दी सिद्ध 
होता है, ज्ञानस्वरूपता(हेी स्च प्रकार ययपि उपयुक्त “सत्यं ल्ानम्‌”, “विक्ञानघनः”, “विज्ञानं 
यज्ञं तनुते” इत्यादि श्रति-व्चनों से आत्मा की ज्ञानरूपता सिद नदीं होती है, ्योकिं ये 


१६. ज्लानशब्द॑से श्वानमस्यास्तिः ८ जान इसका हे, यह ज्ञान वाला है) इस अथ मे 
व्याकरणानसार अशं श्राद्यच्‌ प्रत्यय करने पर चितः इस सूत्र से श्रन्तोदत्त स्वर होता 
है, अतः यह शब्द्‌ श्लान वाला" हस अथं को ही बतललाता द ¦ 


२६४ स्यायसिदधाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


इस्यत्र विज्ञानास्मशब्दस्वारस्यादिशोषतः सामान्यत प्रपञ्ितस्य ज्ञातृत्वस्य 
पुनर्वचने प्रयोजनामावाच ज्ञानस्वरूपत्वं सिद्धम्‌ ! तथा च “अत्रायं पुरुषः 
स्वयंञ्योतिर्भवति"”, “कतम आत्मा योऽयं विज्ञानमयः प्राणेषु हचन्त- 
उर्योतिः पुरुषः इत्यादिभिश्च स्वयंप्रकाशत्वं स्वरससिद्रमङ्गीकायम्‌ । 
"अनुमि तिस्त॒ु--आत्मा स्वयंप्रकाशसो ज्ञानस्दाद्र्मभूतज्ञानवदिति--इति 


वन्न अन्यथासिद्ध दै, परन्वु आत्मा की ज्ञानस्वरूपता को सिद्ध करने वाले अनन्यथासिद्ध 
श्ु्िवचन भी ह । वेये दै कि (१) “ध्य डि द्रा श्रोता रसयिता घ्राता मन्ता बोद्धा कर्ता 
विज्ञानात्मा पुरुषः” । श्रर्थ--यह पुरुष दशन करने वाला, खनने बाला, रख चखने वाला, 
गन्ध सूप्नेवाला, मनन करनेवाला, समभ्नेवाला, कर्ता एवं विज्ञानस्वरूप है । इस वचन मेँ 
भ्विज्ञानात्मा' इस पदके स्वारस्य पर ध्यान देने पर यही अर्थं निकलता है कि आत्मा 
विन्ञानस्वरूप है । यदि इस पद्‌ का अर्थं ज्ञानवाला होगा तौ यदह पद्‌ निष्प्रयोजन हो जायगा, 
क्योकि जो ज्ञावत्य द्र्य इस्यादि पदोँसे विशेषख्प सेका गयादहै, तथा बोद्धा इस 
पद से सामान्यल्प से क्य गया है, उसक्रा पुनः षविज्ञानात्मा' पद्‌ से प्रतिपादन करने पर 
पौनसक्त्य दोघ होगा, तथा कोड प्रयोजन उससे सिद्ध नहं होगा । अतः विज्ञानात्मा 
पद से यह सिद्ध होता है कि आत्मा ज्ञानस्वरूप है । किंच, “अत्रायं पुरषः स्वयथेञ्योतिभ॑वति 
यह वचन बतलाता है किं वदँ पर यह पुरुष स्वथंज्योति अर्थात्‌ स्वयंप्रकाश होकर रहता 
है । (कतम ॒श्रास्मा योऽयं विक्ञानमयः प्राणेषु हयन्तज्योतिः पुरुषः? यह वचन बतलाता ह 
किंकोन आत्मा है प्राण अर्थात्‌ इन्द्रियों के बीच रहने वाल्ला तथा हघ्दयके अन्दर 
ज्योतिरूप मे रहने बाला ज्ञानमय वस्तु आत्मा है! इन वचना से स्वरसतः आत्मा स्वयं 
प्रकाश्च सिदध होता है। बह अंगीकार करने योम्य है । 

श्रनुमितिस्तु" इत्यादि । अनुमान से मी आत्मा का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता है । 
यहाँ पर ° ऽश्रीविष्णुचित्त ने यदह अनुमान कदा है कि आत्मा स्वयं प्रकाश्च करने बाला है, 
क्योकि वह ज्ञान है, जिस प्रकार घयादिज्ञान ज्ञान होने से स्वयं प्रकाडित होते 1 उसी 
प्रकार ज्ञानस्वरूप होने से आत्मा को मी स्वयं प्रकाशित दोना युक्त हे ¶ वि जिन 
अनुमानों से श्रात्ना को स्वयंप्रकाश सिद्ध किया दहै, वे अनुमानये द कि (१) आस्मा स्वयं 
प्रकारित होने वाला हे, क्योकि वह ज्ञान का क्म कारक बने निनादी प्रकाशित होता दहै, जो 
पदार्थ ज्ञान का कर्मकारक बने बिनादही प्रकाशित दहै, वह स्वयंप्रकाश करता है। उदाहरण 
घर्मभूतज्ञान है, धर्मभूतज्ञान ज्ञान का क्म॑कारकन होकर भी प्रकाशित दै। उसी प्रकार 


१७. “अनुमितिस्तु--भास्मा स्वयंप्रकाशः कानस्वाद्धमंभूतन्ञानवदिति--्रीविष्णुचित्तेरुक्तम्‌ 
इख पङ्क्ति मे “अनुमिति' द्ीखिग है । “उक्तम नपुंसकखिग हे । इनमें विशेष्य- 
विशेषणभाव कैवे हो सकता है । यह संका यद उढती है । इसका समाधान यह दै 
कि यह “श्रुस्यनुमादकम्रमाणमिति देखा अभ्याहार करके “अनुमिति “" "` श्रीविष्णुचित्त 
भ्रुल्यनुमराह्रमाणमिच्युक्तमः" ेखा अग्वय करने पर उपयुक्त दोष वारित हो जाता डे। 
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ीविष्णुचित्तैरुक्तम्‌ । अधीकमंतया ग्रकाशमान्वज्ञानात्मसम्बन्धप्रति- 
सम्बन्धित्वादीनि परमबाधितानि विष्णुमिश्रोक्तानि । 

स्वस्यैव मासको दीपः स्वात्मनोऽन्यस्य च प्रभा। 

एवं भेदोऽस्ति साम्येऽपि ज्ञानयोर्धमधरमिणोः ॥ 

` “प्रस्यक्स्वयंप्रभसुखे नित्य पुंसि व्यवस्थिते । 


ज्ञान का क्कारक बनने वाला आच्मा ज्ञान का कर्मकारक न होकर प्रकाशता है, अत प्व 
आत्मा स्वयंप्रकाश सिद्ध होता है। (२) आत्मा स्वयंरकाद्यदहै, क्योकि वह ज्ञान प्व 
अत्मा मेँ होने बाले सम्बन्ध का प्रतिसम्बन्धी है) ज्ञान ओर श्रात्मा मे होने बाले सम्बन्ध 
का प्रतिसम्बन्धी ज्ञान ओर अत्मादहै। जो पदार्थं ज्ञान श्मौर आत्मामें होने गाते सम्बन्व 
का प्रतिसम्बन्धी है, वह स्वयं प्रकाश है, जिस प्रकार ज्ञान ओर आत्मा में होने बाल्ते सम्बन्ध 
का प्रतिसम्बन्धी जान स्वयंप्रकाश पदाथ है, उसी प्रकार उपर्युक्त सम्बन्ध का प्रतिसम्बन्धी 
होने से आत्मा को स्वयंप्रकाद्य होना चाहिये यद्य आदि पक्तये ज्ञान श्र आत्मामं कोड 
एक बनना यह देतु विवक्षित है, इस डेठु कौ लेकर अनुमान इस प्रकार प्रवृत होता है कि 
आत्मा स्वयंप्रकाश है, क्योकि वह ज्ञान प्रर आस्मामे कई एकदै, जो पदार्थं ज्ञान ओर 
आत्मा मेँ एक होता है, वह स्वयंप्रकाय होता है! उदादरण--ज्ञान, लान ओर आत्मामं 
कोई एकदहैजो स्वयंप्रकाश भीदहै, इसी प्रकार जब मात्मा ज्ञान ओर आत्मामं कोड एक 
हे, तन इसे भी स्वयंप्रकाश दोना चाद्ये ॥ ` विष्णुमिश्र द्वारा वणित ये अनुमान अबाधित ई । 
अत एव आदराहं ईद । 

“स्वस्यैव इत्यादि । आत्मा ज्ञानस्वरूप है, उसका धमं बनने बाला एक ज्ञानदहै जो 
नमै जानता दः इत्यादि प्रतीतियों मँ अमथ आत्मा के धमंरूप मे मा्तित होता है। 
तथाचनज्ञानदो प्रकार काडै) धर्मज्ञान एक दहै जो अहमहम्‌ः ेसा प्रतीत होतादहै, 
दूसरा धर्मभूतज्ञान है । यद्यपि ये दोनो ज्ञानस्प होने से समान रहै, एवं समता रहने पर भी 
इनमे यह अन्तर है कि जिस प्रकार दीपस्वयंको ही प्रकाशित करता दै, उसी प्रकार 
च्रास्मा भीस्ववंको द्यी प्रकाशित करने बाला है। घमंमूतक्ञान दीपप्रमा के समान है) 
जिसम्रकार दीपप्रभा अपने को तथा स्वव्यतिरिक्तं घटादि विषयोको प्रकारित करती दै, 
उसी प्रकार धर्मभूतज्ञान अपने को तथा स्वव्यतिरिक्तं घटादि विषर्यो को प्रकाशित करता 
रहता है । इस प्रकार इनमे मेद ई । 

१८०परत्यक्‌ इत्यादि ! आत्मा प्रत्यक्‌ है, क्योकि वह अपने लिये स्वर्य्॑रकाशने 
वाला हे! अपने लिये स््यंप्रकारने बाले पदाथं “अहमदमः एसे दौ प्रकाशते ईै। 


9८. यह पर यह अर्थं ध्यान देने योग्य हे कि सो कर उटठने व्राला मनुष्य भ्न रव तक सुख 
से नींद लीेखा समम्घ्ता हे 1 रेखा समदना दी सुषि कालम अनुभूत ्रात्मा 
कै विषयमे पराम रूप हे! यह ज्ञान अनुमिति नहींडे, क्योकि हेतु का उद्ञेख 

३४ 
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नहोनेसे इसे अनुमिति मानना उचित नहीं । इस ज्ञान का स्वरूप देखने पर यह 
स्वान स्वरसतः परामशंरूप ही सिद्ध होता हे । सुषुश्चि काल मे अनुकु आस्मा का 
अनुभव धर्म॑भूतक्वान से दौ नहीं सकता, क्योकि उख समय धम॑भूतज्ञान एकदम 
बन्द हो जाता है। अतः मानना पडता कि सुषुप्ति कालम आत्मा अनुकूल 
रूप मेँ अपने लिये स्वयं प्रकाशित होता रहा है! जिसके बल से उत्तर कार्म 
उपयुक्त परामश होता है । य्ह पर यह प्रशन होता है कि इस परामर्शं मे अतीत 
काल सम्बन्ध एवं स्वापका भी उल्लेख दडहै। वे दोनों सुषुष्तिकारू्मे कैसे श्ननुभूत 

हो सकते हे ¢ क्योकि उस समय घम॑भूतज्ञान बन्द रहता हे, धर्म॑मूतन्तान से इनका 
प्रकाश नहीं हो सकता । आत्मस्वरूप भूतन्ञान इनको प्रकाशित नहीं कर सकता, क्योकि 

वह ्र्यक्त्व, एकत्व ओर श्रनुकूरत्व से विशिष्ट आत्सस्वररूप माच्र का ही प्रकाशक होता 
दै। देसी स्थिति मेँ तीत काल ओर स्वाप का श्रनुभव जब सुषुप्ति काल में इजा दही 
नही, त इस परामश मे उनका उज्ञेख कैसे हो सकता ह १ उत्तर-- यद्यपि सुषुप्ति काल मं 
इन दोनों का श्चनुभव नदीं होता । जागने पर ही ये दोनों अनुमान से समे जते है । 
सषप्ति के पूवं अनुभूत श्रथ की प्रत्यभिज्ञा जागने पर होती है। इससे आस्माकी 
स्थिरता कि होतीदहै। दो दिनोंके मध्यमे राति होती हे! प्रथम दिन का स्मरण 
होता है। जागने पर दिनि प्रतीत होता है। इन दोनों दिनोंके मध्यमे एक रात्रि 
प्रवद्य चीती है, जिसमे निद्रा आयी है । इस प्रकार निद्राकाल से अतीत रात्रिका 
अनुमान होता है, उसी रात्रि मे स्थिर श्रादमा भी अवश्य रहा है । उल्ल रात्रि में आत्मा 

को कुचं भी ज्ञान नहीं हुजा था, यदि उस समय ज्ञान हुश्रा होता तो ज्ागने पर उसका 
स्मरण अवश्य होता । स्मरण न होने सरे विदित होता है कि उस समय आत्माकोज्ञान 
नहीं होता था, अस्मा मं क्षानाभाव दही था। यह्‌ ज्ञानाभाव दश्वा द्वी निद्रा है। इस 
भकार षुष्ति भौ अनुमान से ही सम्ची जाती दे। इन दोनो अनुमिति्यो से उत्पन्न 
संस्कारे कं बल्ल सं उपरत परामसं मे अतीत कार उपयुक्त परामश मेँ अतीत काल एर सुषुश्चि का उर्रेख होता है । इस 
प्रकार सुषुप्ति काल मेँ अनुभव करने से अशक्य अतीत काल एषं सुघसप्तिका भान भरे 
अनुमान के बलसे हो, परन्तु सुषुष्तिकाल में स्वरूपश्रूत कानके ह्वारा प्रकाशित होने वाले 
आत्मस्वरूप ओर सुख का उज्ञेख पर्वानुभय के बल्ल पर ही होता है | यदी मानना उचित 

है } अत एव श्रुतप्रकाशिका के इस यसंग मे यह कहा गया है कि “ततर स्वापद्शायां योऽर्थो 

- नानुभवितुं शक्यः, तद्विषयभ्रतिपत्तिस्वारस्यं भज्यते | यस्तु तदानीमनु मवयोम्थः, तद्विषय- 
) + भ्रतिभत्तिस्वारस्यं तिष्ठत्येव, स्वापस्य वाह्ान्तःकरणसमस्तक्तानामाव रूपत्वात्‌ स्वाप- 
9 स्तदाऽनु सन्धातुं न शक्यते । श्रनुसन्धानमस्ति चेत्‌ स्वाप एव न स्यात्‌, रेन्दियिक- 
समस्तन्ञाननिषृस्यभावाव्‌ | न चेवं सुखादेः प्रतिपस्यनुपपत्तिः इति ] इसका श्रथ यह 
हैकिसो कर उटने पर “सुखमहमस्वाप्सम्‌' ८ मैने सुख से नींद लिया ) इस प्रकार जो 
. परामदा होता हे, इस परामच्चं मं भासने वाल्ञे्मथो का खषुष्ति मेँ भान मानना उचित 


॥ 
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अस्वाप्सं सुखमित्यादो कालांशेऽलुमास्थितिः ॥ 

यह इनका स्वभाव है, आत्मा आनन्द स्वरूप है, क्योकि वह अपने लिये सदा अनुकूल 
भासित होने वाला पदार्थं है। श्रपने लिये अनुक्रूल होकर सदा अपने लिये स्वयं “त्रहमहम्‌ः 
रेसे प्रकाशित दोना बयत्माका स्वमाव दहै) यह आत्मा सुषुपि समयमे मी श्रपने लिये 
्रनुकूल रूप म 'अहमहमः ेसा स्वयं म्रकाथित होता रहता है } अत एव सोकर जागने 
वाले को यह प्रतीत होताहै किर्मने सुख से नींद क्लिया। सुषुसि काल में जिस आत्मा को 
अनुमव हुमा था, उस तआरस्माके विषयमे एेसा कथन है। सुधृति काल मे धमंमू 
चान अत्यन्त संकुचित होने से धमभूतच्लान के द्वारा शरीरादिविशिष्ट सपमे आत्माका 
भान न होने पर भी स्वरूपतः श्रात्मा प्रत्यक्‌ दोने से 'अहमहम्‌ः रसे प्रकादित होता रहा, 
तथा श्रनुकूल होकर मी प्रकाञ्चित होता रहा } सुधृति काल मं स्वयंप्रकाद्च शक्ति से अनुकूल 
अहं के रूपमे जो श्रत्मा भासित होता रहा, उसी के विषय मँ यह परामश है| इस 
परामश मँ भासित होने बाल्ते श्रतीत काल एवं स्वापक्रिया सुपुति काल मेँ आत्ममिन्न होने 
से प्रकाशित नहीं हो सकते, वे अनुमित हयी हो सकते ई) दो दिन एक रात्रि से व्यव्ित 
दोते दै, इस नियम के श्रनुसार निद्राकाल में रात्रिका अनुमान होता है | स्मरण होने के 
योग्य होने पर भी जागने पर नियम से विस्मरण होने से निद्रा रूपी ज्ञानाभाव अनुमित होता 
है । इस प्रकार सुपुश्षि एवं अतीत काल को अनुमान से समभने परवे दोनो इस परामश 
भासित होते दै। सुषुप्ति दशा मेँ अनुभूत आत्मा एवं उसका स्वरूपानन्दरूप सुख 
अनुभूत होने से इस परामशं म भासित होते दै। इस परामर्ंसे सुषुप्ति काल मै अहमर्थ 
केसरूपमे आत्मा का प्रकाश तथा आस्माका श्ननुक्रूल रूपमे प्रकाश्च सिद्ध दोता है) 


दै । इस पराम का स्वारस्य उन पदार्थो कासुषुप्तिमें भान मानने पर दी समञ्जस 
होता है । परन्तु इस परामश्ञं मेँ मासने वारे पदार्थौ में जो पदाथं सुषप्ति मं अनुभूत 
नहीं हो सकते, वे पदार्थं जागरण दशा मेँ अनुमित होकर इस परामल्लं में मासते ईह | 
रेखा मानना पडता है । यद्यपि देखा मानने में परामश का स्वारस्य घट जाता हे । 
तथापि गत्यन्तर न होनेसे यही मानना पड्ताहैक्रिवे पदार्थं अनुमित दोकछर ही 
परामश्चं मेँ मासते है । परन्तु जिस पदाथैका सुषुत्ति दशामें श्नुभव हो सकता हे, 
वह पदार्थं संस्कार के बरु से इस परामश म मासता दहै) रेखा मानना ही उचित हे, 
क्योकि रेखा मानने पर इस परामश का स्वारस्य सुरचित रहता है ! बद्यच्दिर्यो से 
एवं अन्तरिन्द्रिय से होने चारे सभी ज्ञानो का-ञ्माव ही सुषुप्ति है। इस सुषि का 
सुषुप्ति काल में श्ननुभव नहीं दहो सकता! यदि सुशर्चिमे सुषुप्ति का श्नुभव होत्ता 
तो सुषुप्ति दीनो सकेगी, क्योकि उस्र समय यह जनुभवारमक ज्ञान रेमा 
तो इन्द्िय जन्य संपूणं ज्ञानां की निद्ृत्ति नदींद्ो सङरेगी | रतः सुषुप्ति के 
विषय रम यह मानना पडता है कि वह क्तानामावरूपा सुषुप्ति जागरण काल 
म अनुमित होकर इसं पराम मे मासती है} परन्तु आस्मस्वरूप एवं उसके 
आनुद्स्यरूप सुख का सुषुन्ति समय म स्वरूपभूत ज्ञान सरे प्रकार होने 


२६ न्यायसिद्धाञजनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


""अगायं अधुरं मन्दमगामिस्येवमादिषु। 
माघुर्यादिवदत्रापि सुखं भाति तदातनम्‌ ॥ 


१९ (अगायम्‌' इत्यादि । भने सुख से नीद लीः इस परामश का यह अर्थं नदीं 
है कि जिस प्रकार हमको इस समय सुख होवे, उसी प्रकार मैने नींदली। किन्तु इस 
पराम का अर्थं यह है किं उस समय जेसा सख हो, उसी प्रकार ने नींद ली 
क्योकि लोक से यैन मधुर गान कियाः, भमै मन्द मन्द्‌ चल्लाः इत्यादि प्रतीतियों से गान- 
कालिक माधुयं तथा गमनकालिक मान्य दही सिद्ध होते है. उसी प्रकार भने सुखसे 
नीद लीः इस प्रतीति मेँ स्वापकालिक सुख काही मान होता है। 





मै कोई अनुपपत्ति नरह 1 ये पदाथ सुषुप्ति दशा में स्वरूपभूत ज्तान से प्रकाशित 
होने योग्यद्ै)! ये वदां स्वरूपभूत ज्ञान से प्रकारितं ददोनेके कारण ही संस्कार 
कै बल से इस परास मं भासते इ: देखा माननेमें कोदै अनुपपत्ति नदीं 
है, अस्यत परास्य का स्वारक्य रक्हिति हता दै! यह महान्‌ लाभ दही फलित 
हाता है! अतः आनुक्ूस्यरूप सुख का श्ात्मस्वरूपभूत ज्ञान से प्रकाश सुषुप्ति 
म भादोताहै। देखा मानना दी उचित ह। । 

१३. यहाँ पर यह राका अर समाधान ध्यान देने योग्य है। शंका--सिद्धान्त मेँ यह 
ओ माना जाता है कि आत्मा सुषुप्ति काल मे भी शहमदहमरः इस प्रकार 
भत्यन्त अयुक्त रूप म प्रकारितं होता रहता हे । यदी श्राव्मस्वरूपभरूत क्तान है | 
यड ज्ञान नित्य बना रहता है 1 नित्य बना रने वाला यह स्वरूपभूत ज्ञान संस्कार 
को उत्पन्न नहीं कर सकता है, क्योकि अनित्य ज्ञानो से ही संस्कार उत्पन्न होता है। 
जब इस स्वरूपभूत ज्ञान से संस्कार उत्पन्न होता ही नहीं, तब सुख इत्यादि के विषय 
मे श््टति कैसे उत्पन्न हो सकती हे ! अनुभव की सूक्ष्मावस्था दी संस्कार कहलाती 
हे । स्वरूपभूत ज्ञान ओर अतत्मस्वरूप एक दी पदाथं हे, इसकी सृष्ष्मावस्था 
नहीं हो सकती, क्योकि आत्मा निर्विकार है। यदि नित्यस्वरूपभूत चान भी 
संस्कार का उत्पादक होता तो स्वरूपमत ज्ञान नित्य होने से सक्ति दशाम भी 
संस्कारों की उत्पत्ति माननी होगी । यह अनुचित हे, क्योकि मुक्ति दशा मे श्चात्मा 
म संस्कार का लवल्लेरा मी नहीं रहता । किच, स्पश्तर सविकस्पचछ स्न से संस्कार 
उत्पन्न होता है, सुषुप्ति इत्यादि मे होने वारा आत्माजुभव अचविश्वद्‌ पुवं निरति 
कल्पक है, इससे संस्कार कैसे उत्पन्न हो सकते है 1 किंच, संस्कार धभंभू तज्ञान में 
होने वाला विकार है, चरत एव वह धसंभूतक्षान मे स्थतिरूप अनवस्था का कारण 
होता हे। वह संस्कार बनुभवास्मक धर्मभूतन्ञान सरे दी उन्पन्न हो सकता हे, 
क्योकि अनुभवरूपं अवस्था संस्कार ओर स्षटतिरूप अवस्था एक धम॑भूतन्ञान मेँ दने 
वाली अचस्थारपैँ है, इनसे पूर्व-पूवं से उनत्तर-उन्तर की उत्पत्ति उपपन्न होती है | स्वरूप- 
भूतज्ञान अपने से भिन्न-धममृतज्लान में संस्कार को उत्पन्न करं | यह अलुपपन्न हे । 


हितीयः भाषानुवादसदितम्‌ २६६. 


ज्ञानस्य च सम्बन्धिशाब्दतया व्युत्पत्तिमात्रम्‌ । प्रवृत्तिनिमित्त त॒ 
कस्यचिद्रयवहाराचुमुण्ये निरपेषेतस्वम्‌ । तदेव स्वस्येति निरूपितं स्वय- 


२० भ्ञानस्यः इत्यादि । प्रन - ल्लोक मेँ द्देवदत्त घट को जानता है इत्यादि 
गरतीति के अनुसार ज्ञान कतकारक ष्यं कमंकारक नियम से सम्बद्ध श्ननुभूत होता दै। 
उन दोनों कारको से सम्बद्ध अथंविशेष का दही ज्ञानशब्दवाचक सिद्ध है। अत्मा 
कर्तकारक से तथा कम॑कास्कं से सम्बन्ध नहीं रखता दै, रेसी स्थिति मै आत्म 
कैसे ज्ञानस्वरूप सिद्ध हो सकता है १ आ्मस्वल्प म ज्ञानशन्द प्रयोग को ओपचारिक 
ही मानना चाहिये । उत्तर--लोक मे "कौन सिंह है एेसा प्के जाने पर यह उत्तर स्या 
जाताहैकिजो लोदेके पिंजडे मे रहता दहै वह सिह है! यहाँ लोहमयपिञ्जरसम्बन्ध 
सिंह शण्द का व्युत्यत्तिनिमित्त है, प्रडृ्तिनिमित्त नईं दै, सिद. शब्द्‌ का प्रदरिनिमित्त 
_ सिहत्व जाति संदत्व जाति हीहै) उसी प्रकार प्रकृत म यह समश्रना चाद्ये कि उपथुक्तं कठ 
कर्मसम्बन्य ज्ञानखब्द का व्युत्पत्तिनिमित्त दै, प्रडृत्तिनिमित्त न्दी, ज्ञान खब्द्‌ का प्रवृत्ति 





देसी स्थिति में स्वरूपमत ज्ञान मे संस्कार कौ उरत्ति, तथा उन संस्कारसरे भ्ँसुख 
से नींद लिया! इस स्मरण की उत्पत्त करे हा सकती ह? समाधन--संख्छार्‌ 
पूर्व अनुभव की सुक््म अवस्था है! इसमे कोद जमाण नर्हींदे। श्ननित्य. ज्ञान 
दी संस्कार का उत्पादक होता ह । इसमं म कोटं प्रनाण नही दे, मोष मं 
सुक्छास्ना क सभी पदाथ सदः प्रत्यत रहते ई । जते संस्कार में संस्कार्‌ का कायं 
सुखसे मैं नीद लिया! इस धकार स्मरण होता दै, उसी प्रकार मोक्ष में संस्कार 
कायं ङु भी नदी होता है । शरत एव मो्च मे संस्कार की कल्पना करने में को 
मी प्रमाण नद्धं है) नतुष्यतुः न्याय से यद मान मौ स्मया जाय कि अनित्य 
ज्ञान ही संस्कार फा उल्गादुक होता है, तब मी-वह भास्मस्रूप ज्ञान--जो जाग्रदादि 
दशा मे मोग देने वारे कर्मो की उपरति रूप अ'गन्तुक धत्रं से अवच्छिन्न हे-- 
विशिष्ट वेष से अनित्य होने से संस्कार छा उत्पादक हो सकता हे! ञत्मा निर्विकार 
है अतएव उसमे भरे संस्कार उत्पन्न न हे।,ता भी स्ति रूप यं उत्यन्न 
दो से मानना होगा कि -जात्मस्वरूपभुत ज्ञान _धमभूतजान म सस्र को उस्पञच 
करता है! अत एव सुषुप्ति मे आजुक़ख्य विषयकं स्वरूपभूत ज्ञान से घमभूतच्छान 
न उत्पन्न संस्कार के वरू से पूर्वानु भूत आजुकरय रूपी सुख के विषय में मेने सुख 
से नीद लीः इस धकार स्ति उत्पन्न होतीहे। इस प्रकार मानने में कोद 
अनुपपत्ति नहीं हे ¦ 
२०. यँ पर यह जो कहा गया है कि श्रात्मारूपी कतुँकारक से तथा विषयरूपी कम॑कारक 
से सम्बद्ध क्रियाविक्षेष ज्ञानरव्द्‌ का वाच्याथं हे । उपयत्त क्रियाविशेषत्व ही 
ज्ञानशब्द का अवत्तिनिमित्त है इस प्रकार जो वैरोषिक इत्यादि दार्शनिक 


मानते है, यह समीचीन नहीं है, क्योकि उपयुक्त कमेकठेकारक्सम्बद्ध 





२७० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छैदः 


प्रकाहात्वमिति न साध्याविशेषोऽपि विषयाश्चयवैशिष्ट्यनिर्षः 
धर्मभृतज्ञाने । धर्मिज्ञानस्यापि विशिष्टत्वात्‌ परमतादतिरेकः । 


निमित्त यही है किं किसी वस्तु को व्यवहार के अनुगुण बनाने मजो निरपेक्त होकर हेतु 
बनता है, वह ज्ञान है, उसमें किसी भी बस्तु के व्यबहारानुगुण्य के प्रति जो निरपेक्ञ हेतुत्व 
रहता है ; वही ज्ञान खन्द का प्रदृत्तिनिमित्त है। ज्ञान उन्न होते ही वस्तु व्यवहारा- 
नुगुण बन जाती है। ज्ानत्वरूप देतु ओौर स्वयंग्रकाश्यत्वरूप साध्य म यह्‌ अन्त्र है 
कि किसीमी वस्त॒ को व्यवहारानुगुण नाने मे जो निरपेक् देव॒ होता है, वह ज्ञान 
कहलाता है, तथा श्रपने को व्यवहारानुगुण बननेमेजो निरपेक्त देतु होता है, वद स्वयं 
प्रकाश माना जाता है) इस प्रकार हेतु श्रौर साध्यम अन्तर होने से उपयुक्त अनुभान 
मे साध्याविशेष दोष नदीं दोताहै। साध्य ओर्‌ एक होने परही तो साध्याविशेष. 
दोषदहो सकता है) ज्ञानत्व हेत॒से श्रात्मा का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होने में कोड दोष 
नहीं हे) धर्म॑मूतज्ञान एवं धर्मज्ञान मे यह अन्तर है कि धर्मभूतन्ञान विषयसम्बन्ध 
एवं आश्रयसम्बन्ध को लेकर ही रहता है, तथा भासित होता है, अतएव शभ इसे 

५) ९ व + 
जानता हू" एेसा ही घमभूतज्ञान भासित होता है। जो धर्मिज्ञान आत्मा है, वहं विषय एवं 
आश्रय से सम्बन्ध नहीं रखता, तया विषय एवं आश्रय को लेकर प्रकाशित भी नदीं ह्येता है । 
हमारे एवं अद्धैतियों के मत मे यह अथं समान सूपसे माना जाताहै किमात्मा विषयाश्रय्‌- 
सम्बन्धरहित_चानस्स्प है, प्न इन मतो मे बह अन्तर मी किं अदत के मते 
ज्ञानस्वरूप आत्मा निर्विशेष है, हमारे मत म ज्ञानस्वरूप आत्मा प्रत्यक्त्व ओर अनुकूल्व 
इत्यादि धर्मो से विधिष्ट है ! यह अन्तर ध्यान देने योग्य है । 


क्रिया चिशेषस्व ज्ञान शब्द का उसी प्रकार व्युत्पत्तिनिमित्त हे, जिस प्रकार शगच्छु- 
तीति गोः इख प्रकार गसूधातु से निष्पन्न होने बरे गोशब्द का गमन क्रिया 
कतँत्व ब्युत्पत्तिनिमित्त है । जिस प्रकार गोशब्द का प्रन्रन्तिनिमित्त गोत्व है, 
उसी प्रकार ज्ञान शब्द का प्रृत्तिनिभित्त किसी भी वस्तु को भ्यवहयारानुगुण्य बनाने 

मे निरपेच्च हेतु बनना ही है इस प्रकार मूख में वणित अथं के विषय में यह. 

शंका होती है कि उपर्युक्तं अर्थं श्रीभाष्य एवं श्रतिप्रकाशिका से विरुद्ध है) श्रीभाष्य 

68 ङ्ज यड कहा गया हे ` “संविदनमूिलानादिशम्दाः सम्बन्धिशब्दा इति श “संविदनुभृतिज्ञानादि शब्दाः सम्बन्धिशटब्दा इति शब्दाथविदः । 
( नहि जानात्यादेरकमंकस्याकतुकस्य च प्रयोगो दृष्टचरः ।” _अथं -संवित्‌, अनुभूति 
ओर ज्ञान इत्यादि शब्द्‌ कमेकतंकारक रूपी पदां विशेषो से संबन्ध रखनेवारे 

अथं चिक्षेष के वाचक होते दै। शब्द के अर्थो को जानने वारे वैयाकरण इत्यादि 
विद्वान्‌ एेसा मानते ई, स्योकि कहीं मी कम॑कारक कतरंकारक्‌ रहित केवर ज्ञाधातु का 
प्रयोग नहीं देखा गया है । इस भाष्य से सिद्ध होता है कि कम॑कारक एवं कतंकारक 

से अवद्य सम्बन्ध रखने वारी ज्ञानरूप क्रिया का ही ज्ञान इत्यादि शब्द वाचक ह| 

इस भाष्य से मू अन्थ मेर नहीं रखता है । मुर ग्रन्थ इस भाष्य से विरुद्ध है। 


द्वितीयः ] भषानुवादसदितम्‌, २७१ 


इस विरोध का परिहार कैसे हो? इस शंका का समाधान यहहे कि उप्त 


माष्य विषयभ्रकाशक धम॑मृतक्तान के विषय मप्र ह| ज्ञधातु से जव धर्म॑मृत- 
कान का बीच होता इ, तब छातं अम्र श्रौर अकर ज्ञान का वाचक नहीं 
होता! यड त्रथं स्वरों ही है। यदहः पर धमेमूतज्चान एवं स्वरूपम्‌ तक्षान 
इन दोनों ज्ञान मे विद्यमान ज्ञानस्व के विषय मे यह कडा गयादहै किं किसी वस्तुको 
ध्यवहारानुगुण बनाने मे निरये हेतु जो होता है 1 वह ञान है । यह क्ञान दण 
दोनो कनोमे मी समन्वय पाता है)! रशंका-श्रीभाष्य विरोष का परिहार करने 
पर भी श्ुतिप्रकाशिकाका विरोषं वना ही रहता है) श्रतिध्रकाशिका में “कमकत 
सम्बन्धिव्वं व्युत्पत्तिनिमित्तमस्तु न प्रवृत्तिनिमिततम्‌, तत्तु कसिमात्रम्‌'' इस प्रकार 
आशंका करके यह कडा गया दहै कि “प्रयोगाधीनं हि निभित्तान्तरकरपनम्‌ । प्रयोगाश्च 
संबम्धिन्येवार्थं इति नार्थान्तरकल्पना स्यात्‌ । स्वरूपभूतन्ञानवाचिशब्दानां 
सम्बन्धिशब्दस्वं त्वन्मतेऽप्यनुपपन्नमिति चेन्न; स्वरूपगे चराणां स्त्रयंश्रकाशत्वे रूढानां 
ज्ञानादिकशब्दा नामनुभुष्यादिशब्देभ्यः शब्दान्तरत्वात्‌” । इसका अथं यह दै श्रति- 
मकारिका के आरम्भे यह खक्ताकी गद्‌ है कि श्रास्मारूपी कतृकारक एवं चिषय- 
रूपी कम॑कारकं के नियम से सम्बद्ध रहने बाला भावविरेष अर्थात्‌ धा्वथैरूपी 
क्रियाविशेष ही ज्ञानादि शब्दो का वाच्यं होता है। यहो पर कस॑कतुसम्बन्धित्व 
को प्रचरृत्तिनिमित्त क्यों मानना चाद्ये इसे उसी प्रकार ध्युत्पत्तिनिमित्त मानने 
मे क्या आपत्ति हे, जिस प्रकार गोशब्द का गमनकतरत व्युत्पत्तिनिमित्त माना 
जाता है। ज्ञान मात्रको ही ज्ञानादि शब्दां का वाच्य क्यो न मानना चाये? 
इस प्रकार शंका करके श्रुतिप्रकाशिका मे यह समाधान क्रिया गयादहै कि किंस शब्द्‌ 
का कोन प्रवृत्तिनिमित्त हयोतादहै) यह श्र्थं प्रयोग कै अनुसार समा जाता है । 
ज्ञान शाब्द का प्रयोग पेसे अथ॑ के विषयमे ही होता है जो अआाव्मकतूक एवं विषय- 
कर्मक बना हुभा क्रियाविशेष है। देसी स्थिति म उपयुक्त क्रियाविदोषत्व को ही 
ज्ञान शब्द का ग्रबात्तनिमित्त मानना चाहिये! दूसरे किसी को प्रशरत्तिनिमित्त 
मानना उचित नही है। यदि कहो कि न्ञान शब्द आत्मस्वरूप छा वाचक है। 
श्रास्मस्वरूप उपयुक्त क्रियाविशेष नहीं है, णेसी स्थिति मे आतमस्वरूप वाचक 
सान शब्द को सम्बन्धि शब्द्‌ अर्थात्‌ उपयुक्त कमंकारक एवं कतंकारक से सम्बन्ध 
रखने वारे उपयुक्त क्रियाविशेष का वाचक शब्द कैसे माना जा सकताहै१ तो 
उत्तर यह हे कि श्रात्मस्वकूप वाचक ज्ञान इत्यादि शब्द दुसरे ही है, जिनका रूढि 


शक्ति क श्रनुसार स्वयंप्रकाश पदाथं श्रथ होता हे। नात्मा को जान कडने 








का भावव्यही है कि आत्मा स्वयंप्रकाश हे । स्वयंप्रकाश्स्व वाच्क ऋान 
-उत्याह सबद जन्यत्तिवाचक अनमति श्नौर चान इत्य 
इत्यादि शब्द्‌ अनुभू तिवाचक्‌ अनुभुति श्र शान इत्यादि शब्द्‌ स सवथा भिन्न ९. ढ़ शब्द अनभू तिवाचक अन॒भति शरोर ज्ञान इत्यादि शब्दौ से सर्वथा भिन्न है। 


ञनुभूतिवाचक ज्ञान इत्यादि शब्दों के मिषय मे दी यद का जाता है किदन शब्दों 
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प्रस्य खविनाशित्वे युक्तयः “अविनाशि तु तद्विद्धि येन सर्वमिदं 
ततम्‌ '' इत्यादिना मगवद्धीतायाघुक्ताः । व्य ज्जिता् तद्भाष्ये । अनित्यतस्वेऽ- 
स्याकृताभ्यागमकृतविप्रणाशा दिप्रसङ्ग । 

अणु्चासौ; भतेः, स्वयंप्रकाशस्य हस्प्दे शावच्छिन्नोपलम्भस्वार- 


“छस्य त्वविनाशित्वेः इत्यादि } यदह आत्मा नित्य है, इसका नाश नहीं होता §ै। 
इस अथं को सिद्ध करने के लिये भपेक्षित यक्तियोँं शीभगवद्धीता म “अविनाशि त॒ तद्धिदि 
येन सवमिदं ततम्‌? इत्यादि श्लोकों मेँ वर्णित है} गीतामाष्यमे उन युक्तयो का स्पष्टीकरण 
किया गया है ! यदि आत्मा अनित्य होता तो अछ्कृताम्यागम श्रौर कृतविप्रणाश्च इत्यादि दोष 
उपस्थित होते ¦ आत्मा श्ननित्य होने पर यह फलित होता है कि विद्यमान जीव एक समय 
नष्ट हो जा्येगे, तथा नूतन नूतन जीव उन्न होगे, सी स्थिति मे उन नृतन जीवों को पूवं 
कमं न होने परमी सांसारिक सुख दुःख अवश्य मोगने पड़ंगे, जो अनुचित है, यदी दोष 
अक्रताभ्यागम कहलाता है। तथा विद्यमान जीवों को अपने कर्मो मेँ कई कर्म के पल 
भोगनेके पूवी नष्ट होना पडेगा, करिये गये कर्मोके पल मभोगे चिना ही नष्टहोनामी 
अनुचितदहीदहै, यह दोष कृतविप्रणाश्च कडलाता है! जीवात्मा को श्ननित्य मानने परयेः 
दोष उपस्थित होते है, तथा जीवात्मा को नित्य कहने वाले “न जायते प्रियते वा विपश्चित्‌? ', 
“नित्यो नित्यानाम्‌? “अविनाश्ची बारेऽयमात्मा” इत्यादि श्रुतिवचनोँ से भी विरोध उपस्थित 
होगा } इस विवेचन से सिद्ध होता है कि जीवात्मा नित्य है । 


छ्रणुश्चासौः इत्यादि । यह जीवात्मा अणुपरिमाण वाला है । “एषोऽणुरात्मा चेतसा 
वेदितव्यः", “आराग्रमात्रो ह्यवरोऽपि दष्टः", “वालाभ्रशतभागस्य" इत्यादि श्रुतिवों से उपरक्त 
अथं सिद्ध होता है} इन वचनो का यह श्रथ है किं यहं आत्मा श्रणु है, मन से जानने योग्य 
है, जीव चम॑कारसूची के श्रम्रभागके समान उतना च्छटा देखा गया है, बाल्ल के अग्रभाग 


का उपयुक्त सकर्मक, सकतंक क्रियाविश्तेप रूप ज्ञान ही वाच्यां है इनका उपयुक्त 
क्रियाविशेषस्व ह प्रदृत्तिनिमित्त है! इस प्रकार उपयुक्त शंका का निराकरण श्ुति- 
ग्रकाशिकामे जो किया गया डे, उससे प्रकृत मुलय्नन्थ॒ ने विरोध उपस्थित होता 
डे, क्योकि इस मरूलमन्थ मे सवरूपमूल ज्ञान एवं धमंमूतन्ञान इन दोनो में अनुगत 
यह एक ही प्रदृत्तिनिमित्त--कि किष्री पद्ाथं को ज्यवहारानुगुण बनाने में निरपेक्ष 
हेतु बनना-बताया गया है, ज्ञान शब्द को सम्बन्धिशब्द नहीं माना गया हे। 
श्रतम्रकाशिका में इस ज्ञान शब्द को सम्बन्धिशब्द सिद्ध किया गया है! किच, 
मूल मे ^श्ञानस्य सम्बन्धिशब्द्तया भ्युत्पत्तिमान्रम्‌” कहकर उपयुक्त श्रुतभ्रकाशिका 
के विरुद्धः कहा गया हे। इसका साधान कैसे हो। इस द्वितीय शका का. 


ह+ 


समप्थान्‌ यही.है कि शुतपरकारिका मे णक ही मागै को अपना कर्‌ समाधान च्या 
„गया हे । जौर यौ दुसरे मागं कौ अपना कर कहा गया डे | एक साग का जवलम्बन्‌ 


[ +" 


करने से दुसरे मागं का अवक्लम्बन करना दूषित न्दी होता दै । 
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स्याच्च । युगपद्खिलथुवनेष्वद्ष्टढारा तत्कायंसिद्धये विथुत्वकल्यन- 
मयुक्तम्‌ ; ईर्वरप्रीतिकोपयोरेवाषटत्वातु , तदाधारस्य चेश्वरस्य विरुत्वात्‌ , 


जीवस्यावि्ुत्वे बाधकाभावात्‌, वित्वे चोपलम्भावस्वारस्याच । इन्द्रिय- 
वच्छरी रप्रस्युप्रात्मगमनेनैव तत्र तत्र ज्ञानसुखाचयुपपत्तेः, आत्मगमनं 


कोसौ भाग करके उनमेष्क भागकोसौ भाग करने पर उन्म एक भाग जितना द्धोया 
होता है, उतना छोटा जीवात्मा है । जीवात्मा को मणु हीने में दूसरा प्रमाण यदै कि स्वय 








~~ ^ (क 


व्रिखदह्यो तो स्वयंप्रकाश जीवात्मा को सवत्र "अहमहम्‌ णेसा प्रतीत होना चाद्ये] 
किन्तु वैसी प्रतीति नदीं होती। हदय प्रदेशमे ही जो -अहमहमः णेसी प्रतीति दोती 
है, उसके स्वारस्यसेही फलित होता है कि जीवात्मा दयम दही रहता है, अन्यत्र नदीं । 
इससे जीवात्मा का अणुत्व सिद्ध होता है] 

श्युगपत्‌" इत्यादि ! प्रश्न--शाख्विदित कमं करने से धर्मं उत्यन्न होता है, श्याल 
निषिद्ध कर्म करने पर अधर्म उत्पन्न दहोतादहै, ये धमं एवं अधमं अदृष्ट कहलाते ईै। ये 
अदृष्ट उन उन कर्मोको करने वाजे जीवों मे उत्पन्न होते है, तथा उनका आश्रय ज्ञेकर 
रहते ई ¡ अत एवये श्नात्माकेगुण मने जाते है । विभिन्नदेशोंमे रहने वा्ते जीर्वो के 
भोग्य जितने पदार्थं देशान्वसयों मेँ उत्पन्न होते है, वे सच उन उन मोक्ता जीवों के अदष्टसे ही 
उत्पन्न होते ई, तथा अच्छ से दही उनको प्रास होते है, एवं भोगे जाते ई । सम्पूणं सुवर्नो 
मे एक साथ अनेक भोग्य पदाथ जो उत्पन्न होते ई, वँ यदि सम्पूणं खवनों मै मोक्ता जीवों 
के अदृष्ट उपस्थित दौ, तभी वे भोग्य पदार्थं उत्पन्न हो सकते है, अन्यथा नदीं । आत्मरुण 
अदृष्ट की उपस्थिति तभी हो सकती है, यदि ब्रहष्टा्य शआ्मात्मा वहो उपस्थित दो । एतदर्थं 
यह मानना पडता है किं अदृष्टाभय मोक्ता जीवात्मा विभिन्न देर्शो मे तथा सुवनोँ मे उपस्थित 
हे, उसके अद्ष्टसे एक साथ स्व॑त्र विभिन्न मोम्य पदार्थं उत्पन्न होते ई} इससे श्रात्मा 
को विशु मानना चाहिये, वि होने पर दही श्रात्मा समौ युवन ए्वंदेशोंर्मे उपस्थित हो 
सक्ता है । ेसी स्थिति मं आत्मा अणु कैसे माना जा सकता है १ उत्तर--घर्माधमं रूप 
दष्ट कमं करने बाले जीवात्माओं मे उत्पन्न होने वाले गुण नदीं दै} किन्तु विदित कमं 
करने पर ईैद्वर प्रसन्न होते ई, तथा निषिद्ध कमं करने पर्‌ ईैद्वर कुपित होते है । दैश्वर का 
प्रसाद एवं कोप दही श्रदष्ट है, ईश्वर विथु होनेसेये प्रीति ओरकोपमी ईश्वर के साथ स्व॑र 
रहते है, तथा उन उन मोग्थ पदार्थं रूपी कार्यो को उत्पन्न करके जीवोको भोग कराते है। 
जीव विमु न हौ, इसमे कोड बाधक नहींदहै, वके द्वारा होने बाले पुण्य पापकर्मौके 
अनुसार प्रसन्न तथा स्ट होने बाले हैदवर के द्वारा दी देशान्तर मेँ मोग्यका्थं पदार्थो की उत्पत्ति 
हो सक्ती है । जीव को वि मानने पर लोक प्रसिद्ध “जानता हभ मै यहीं रहता इस 
अनुभव का स्वारस्य नष्ट हौ जायगा । अनुभवानुसार जीव को अवि मानना द्यी उचित है । 

“इन्द्रियवत्‌ इत्यादि । प्रश्न--श्चषरीर देशान्तर मँ जब जाता है, तव वँ सुख- 
दुःखादि कानजो मोग होता है, इसका समर्थन करने के लिये उन वादियों को-जो च्रात्मा 
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तूपलम्मश्ुत्या्जुङलम्‌, विथत्वकस्पनं न तथेति राघवमिच्छतां तदेव 


को अणु मानते है--यह कल्पना करनी पड़ती है कि अणु आत्मामी शरीरके साथ 
देशान्तर मे चला जाता है, अतः देशान्तर मे परैव कर वह सुख दुःख भोगता है । इस 
प्रकार मानने पर आत्मा के गमन एवं आगमन की कल्पना करनी पडती है । इसमे गोरव 
दोष द्योता है। इसकी अपेक्ता देशान्तर मै आत्मा के गमन तथा श्रागमन की कल्पना किये 
बिना ही देशान्तरमे होने बलति सुख दुःखानुभव का समर्थन करना ही उचित है। यहं 
समथंन विभरुत्ववाद्‌ मै सम्पन्न दो जाता है, क्योकि विभुत्ववाद सँ आत्मा के देशान्तर में 
गमनादि कौ कल्पना नदीं करनी पडती, क्योकि वँ आत्मा विसु होने से सदा बना 
रहता है, शरीरादि का ही गमन देशान्तर मे माना जाता है, देशान्तर मे शरीरादि पर्हचनेपर 
वँ पहले ही विद्यमान आस्मा सुख दुःख भोगता है । इस प्रकार विथुत्ववाद मै देशान्तर में 
होने वाले सुखढुःखानुभव के समर्थनार्थं शरीरादि का ही गमन मानने की आवश्यकता है, 
श्रात्मा के गमन की कल्पना नदीं करनी पड़ती । आत्माणुत्ववाद मे देशान्तरे होने 
वले स॒खदुःखानुभव के समर्थनार्थं श्रात्मा एवं शरीरादि के गमन की कल्पना करनी 
पडती है। इससे श्चात्मविखुस्ववाद्‌ म लाघव गुण तथा आत्माणुखवाद्‌ मे गोर्व दोष 
फलित होता है । अतः लाधवगुणप्षम्पन्न आत्मविशुत्ववाद को मानने मे क्या आपत्ति है १ 
उत्तर--जहोँ देशान्तर मेँ सुख दुभ का श्नु भव होता है, वह समी वादी यह मानते ई कि 
मव्यक्च प्रमाणसे देशान्तरमे शरीरका गमन सिदध होतादहै, तथा अनुमान प्रमाणसे 
अतीन्द्रिय इन्द्रियो का भी गमन मानना प्डताडहै। रेखी स्थिति मे इन्द्रियां के समान 
सत्माकामी देशान्तर गमन माना जा सकता है) इस प्रकार इद्धियों के समान 
अत्माका भी देश्चान्तर मेँ गमन होनेसे वहो होने वाला सुखदुःखानुभव मी उन्न 
हो जातादहै, एतदर्थं आत्मा को वि मानने की च्रावकष्यकता है! देशान्तर मै आत्मा 
जाता है, आत्मा विथु नहीं दे, यह श्रथ प्रत्यक्षानुभव ओर श्रुत्यादि प्रमाण से सिद्ध होता 
हे । प्रत्यत्त परमाण यह है कि खुल दुःख भोगता हआ मै घरमे रं, अन्यत्र नहीं | यहं 
मरत्यप्च अनुभव है । तथा मँ जाता ह्य श्राताद्भ, छा मी सबको प्रत्यक्ष अनुमव ह| 
श्रात्मा को विश्रु मानने पर इस प्रत्यक्षानुभमव का स्वरसता से निर्वाह नहीं होता| 
मरते समय शरीर से आत्मा का निष्क्रमण परलोक गमन तथा परलोक से इदलोक मेँ 
्रगिमन इत्यादि अर्थो का प्रतिपादन करने वाल्ते श्रुतिवचनों का मी स्वरसता से 
निर्वाह नहँ होगा । आत्मा का गमन एवं आगमन प्रव्यक्षानुमव ओौर श्रुत्यादि से सम्बन्ध 
रखने बाला अर्थं है। आत्मा की विभ्रुल्व कल्पना वैसी नहीं है, किन्तु प्रत्यक्षाुभव 
ओर भरुत्यादि से विरुद्ध है । अनुमव एवं श्रुत्यादि से विरुद्ध श्रात्मविुत्व कौ मानने की 
तपे्चा प्त्यक्च एवं भरु्यादि से सम्बन्धित आत्माणुत्व को मानने मे ही आओौचित्य ै। 
इस विवेचन से यही सिद्ध होता है कि उन सभी बादियौं कौ लाघव होगा जो आत्मा के 
विभुत्ववाद मँ लाघव का स्वप्न देखते द । 
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फएक्तितम्‌ । उक्तं चात्म॒सिदधौ प्राणात्मवादनिराकरणे--“अविभोरात्मनः / 4. 
स्पशेविरदहिणोऽपि प्रयतादशप्ररणावुयुण्येन मनस इबोत्रान्तिमत्यागत्यादयो 
युज्यन्ते इति । तथा तत्रेव वेतन्यग्रसरणचोद्यपरिहदारयोरपि--“गुणिन- 
मपहाय'" इत्यादिनाऽणुत्वं व्यक्तम्‌ । श्रतिस्मरत्यादिषु `" स॒वेगतत्वादिन्यप्‌- 
देशास्तु ^ -सशरुदायापेच्तया धमंभूतज्ञानद्वारा ्ष्मावुप्रवेशच्मतया वा त्त्र 


उक्त चः इत्यादि } आत्मसिद्धि मन्थ से प्राणात्मवाद के निराकरण के प्रसष्ख 
म यह कह गया है किं आत्मा अवि एवं स्पर्शंश्यूल्य होने पर मी अपने प्रयत्लसे 
मथवा श्रदष्ट प्रेरणा के अनुसार इसका मन की तरह शरीर से निर्गमन, परलोक 
गमन ओर परलोक से इहलोक मेँ आगमन हो सकते ई, इस्मे कोई दोष नहींदै। 
इससे आत्मा का अविभरुत्व इत्यादि सिद्ध होते दै। किच, उस आत्मसिदि अन्थमे दी 
छानप्रसरण के विषय सँ उठे दृष्ट आक्षेप ओर उसके परिहार के प्रकरण मे शगुणिन- 
मपदाय' इत्यादि वार्क्योसे यहक्दा गयाहै किक्ञान अत्माकागुण है, बह गुणाधार 
त्रात्मा कोछ्लोडकर कैसे बाहर फैल सकता है १ उत्तर यदै कि ग्रह अथं सिद्धान्ते 
नर्दी.माना जाता कि ज्ञान आस्माको छोडकर बाहर फेलताहै, किंतु यदी माना जाता 
हैकिज्ञान आस्माकोनदछोडता हुआ दी इच्िय इत्यादि यारों से बाहर इस प्रकार 
पैलता है, जिस प्रकार घट के अन्दर रहने बले दीप की प्रमा दीपको न दौड़ती हई 
घटके दध्र से बादर फैलती दै! इस कथन से यदी सिद्ध होता है किं आत्मा परिच्छिनि 
परिमाण वाल्ला है] यात्मा परिच्छि् परिमाण वाला हो, तमी ज्ञान आत्मा को छोड़कर 
कलने की दका ओर समाधान कास्थान पाता है) इससे आत्मा का श्रणुत्व स्पष्ट सिदध 
होता है। 

श्रुतिस्पृयादिपुः इत्यादि । प्रहनन--यदि जीवात्मा श्रणुपरिमाण वाला, तो श्रुति 
ओर स्मृति आदि मँ आत्मा को २ऽसर्वगत श्र्थात्‌ सर्वत्र रहने बाला जो कहा गयादहै 
उसकी उपपत्ति कैसे हो १ उचर--श्रुति ओर स्परति इत्यादि मे आत्मा को जो सवगत 
कदा गया है, उन कथनो का माव बही हैकि °रलीवात्माओं काजो समुदाय है, उस +) 





२१, रति ओर स्ति इत्यादि मै जीवात्मा को सवगत कने वाले ये वचन यँ विवक्षित 
ह--“नित्यः स्च॑ंगतः स्थाणुः? यह गीता का वचन है। श्रथ जीव नित्य है 
सगत एवं रिथर है 1 “तद्भननीवो नभोपमः”? जीव आकाश के समान विसु डै। 
विष्णुघुराण का यह वचन है कि ध्यया हेत्रज्ञशक्तिः सा वेष्टिता वरप संगा” । अथ॑-- 
हे वप जि कम॑ नामक शक्ति सरे वेष्टित होकर रहने वारी वह जीव शक्ति स्व॑गत 
अर्थात्‌ विथु हे | 

२२. समुदाग्रपिक्तयाः इति । “"जग्नियंधेको सुवनं प्रविष्टः+ तथा “वायुः सव॑गतो 
महान्‌” ये चचन यह बतलाते हँ कि एक अग्नि संपूरणं सुवन मे अविष्ठ रहता हे । 
चायु सवत्र रहता हे तथा महान्‌ है । इन वचनो को यहं भाव नहीं है कि एक 
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तत्र यथोचितं निर्वाह्याः। “नित्यो व्यापी" इत्यात्मसिद्धिबचने व्यापिपदमपि 
“्रतिखकत्मतया सवाचेतनान्तःप्रवेश्चस्वमावः' इति मेष्ये व्याख्यातम्‌ । 
*-उतरान्तिगत्यागतीनाम्‌"' इत्यादिमिश्च घत्रकारेरेवाणुत्वं समितम्‌ । 


समुदाय के अन्तर्गत कोई न कोई जीव कही न कीं अवद्य रहता है! अथवा उन कथनं 
का यह भी भावदो सकता है कि परत्यक जीव अणु होने पर मी ध्म॑भूतज्ञान के द्वारा सव 
व्यापके होने की क्षमता रखता है, क्योकि ज्ञान कमं से संकुचित होने पर भी सभावतः 
विभु बनने की क्षमता रखता है। अथवा उन कथनो का यह मी भावहो सकताहै कि 
प्रत्येक जीव अणु होता ह्र क्रम से समी अचेतनो मे यँ तक किं सृष्म से सूम श्रचेतनों मेँ 
भी प्रविष्ट होने की क्षमता र्खतादहै, क्योकि जीवात्मा अचेतन समी पदार्थो से अत्यस्त 
सृ्ष्म है । अतः स्वे्र अनुपविष्ट हो सकवा है} इन तीनों भावों मँतेकिंसीन किसी भाव 
को लेकर उन वचनो का--जो जीवात्मा को सवंगत बतलाते है-- निर्वाह हो जाता है। 
ग्रतः जीवास्माको विथु मानने के ज्िये ये अच्यथासिद्ध बचन प्रमाण नहीं हो स्कते। 
यह अथं इस विवेचन से सिदध होता है) प्रश्न-आत्मसिद्धि न्थ मे “नित्यो व्यापी 
कहकर जीवात्मा को नित्य॒ एवं व्यापक बतलामा गथा है । क्या इससे जीवात्मा का उ्यापकल्व 
नहीं सिद्ध होता| उत्तर-उस आत्मसिद्धि्रन्थस्थ “व्यापी पद की व्याख्या भाष्यकार 
ने श्रीमाष्यमे इस यकार की है किं जीवात्मा अत्यन्त सूक्ष्म होने मरे सभी श्रचेतनों 
के अस्दर प्रविष्ट होने की च्षमता रखता है । इससे सिद्ध होता है किं उपयुक्त अर्थको 
बतलाने के लिये ही शव्यापीः यह पद्‌ प्रयुक्त हुआ है। इस अन्या्थंक पद्‌ से आत्मा 
का विथुत्व नदीं सिदध दह्ये सकता। किंच, २3“उत्करान्ति गत्यागतीनाम्‌' इत्यादि सूत्रोसे 
बह्यसूत्रकार ने जीवात्मा के अणु का समर्थन कियाहै। इन सव विवेचनं से यह 





फलित होता है कि जीवात्मा का अणुत्व ही प्रामाणिक है। 


अग्नि व्यक्ति तथा वायु ्यक्ति जगत्‌ मँ सर्वत्र विद्यमान है। किन्तु यही मावर कि 
अग्निजातीय पदाथ तथा वायुजातीय पद्ाथं सर्वत्र रहता हे, क्योकि सर्वत्र कोद न 
कोड अग्नि पुवं कोड न कोई वायु जगत्‌ म सर्वत्र अचश्य पाया जाता है। उसी 
प्रकार जीव को स्वंगत कहने वाल्ञे वचनो का भी यही तास्पय है किं जीवजातीय 
पदाथ जगत्‌ मे सर्वत्र अव्य रहता है । जीव अनेक ह } उनके समुदाय के अन्तर्गत 
कोई न कोद जीव जगत्‌ के विभिन्न प्रदेशों में श्वर्यं पाया जाता हे । 

२३. ““उत्कान्तिगव्यागतीनम्‌? इस ब्रह्मसूत्र का यह अथं है छि यह जीवात्मा सवं ऽयापक 
नहीं है, च्न्तुखणु दही दहै, क्योकि श्चत्ति मेँ जीवास्मा की उच्कान्ति अर्थात्‌ देद 
से निकलना, परलोक जाना शौर परलोक से इस लोक मेंश्चाना वर्णित है| “तस्य 
हतस्य इदयस्याभ्रं भ्रयोतने, तेन भ्रद्योतेनैष आत्मा निष्कामति चक्चुषो वा मूर्ध्नो 
वा अन्येभ्यो वा शरीरदेशेभ्यः इस वचन से उत्क्रान्ति वर्णित है| अथं--जीवात्मा 
के मरण काल्ल मेँ जीवात्मा के दय का अग्र भाग प्रकाशित होता है, उस प्रकाश 
से जीवाव्मा शरीर से निकालता दै, निकरुते समय नेत्र, मस्तक अथवा अन्य 


दवितीयः ] माषानुवादसदितम्‌ २७७ 


हृत्पदेशस्थितस्येव जीवस्य ज्ञानद्वारा नानाधिष्ठानोपपत्तिः। एवभेव 
-योगिभ्रमृतीनां नानादेहाधिष्ठानं घटते । न ततो बि्चत्वक्लुप्िः । तदेत- 


्टुत्मदेशः इत्यादि । प्रश्न--यदि आत्मा अणुहै, तो शरीरके विमिन्न भङ्खो पर 
उसका अधिष्ठान कैसे हौ सकेगा १ क्योकि उन अज्ञं मे आत्मस्वरूप का सम्बन्ध जीवाणुत्ववादं 
से नहीं ह्यो सकता | उन्तर--श्रात्मा अणु है, वह दय प्रदेद्यमे दी रहता है उसका 
धर्मभूत ज्ञान फैलने वाला पदार्थं है! वह उन भङ्गो तक फैला रहता है। आत्मा धर्ममूत 
ञ्चान के दारा-जो प्रयत्नादि रूपमे परिणत है--उन अङ्गो मे अधिष्ठित रहता है। अतः 
कोई दोष नहींदहे। योगीमण अनेक शरीरौको धारण कर उन पर जो अधिष्ठान करते 
है, बह मी धर्मभूतक्ञानके द्वारा ही सम्पन्न होता है, उनका धमंभूतन्चान, शक्तिविशेष 
को लेकर उन शरीरो मे पहुंचा हुआ रहता है। उस धमभूतज्ञानके द्वारा रव्योगी लोग 
अनेक शरीर पर अधिष्ठान करते है। इस प्रकार जीवाणुत्ववाद्‌ मे प्रत्येक जीव के द्वारा 


शरीर प्रदेशो से निकलता है) “ये चैके चास्माज्ञोकात्‌ प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सरवे 
गच्छुन्ति” इस वचन से जीवास्मा कौ पररोक गति वित है] अर्थ -जो कोद 
मरते समय इस लोक से चलने खूग्ते र्दे, वे सव्र चन्दलोक मे पद्ौच जते हं । 
“तस्नाज्ञोकात्‌ पुनरे्यस्मै रोकाय कमणः इस वचन से जीवात्मा का परलोक से इस 
लोकम आगमन वर्णिनं ह! अथं--उस स्वगं लोक से जीवात्मा कमं करने के 
ल्भ पुनः इख लोक मे आ जाता हे । उत्रान्ति, गमन जर आगमन से जीवात्मा 
का विसुख खण्डित होता है, 

२४. ध्योगिद्रश्वतीनाम्‌ः इति । यदौ पर यह जो कहा गया है कि योगी स्लोग धर्म॑भूतत्तान 
के द्वारा अनेक शरीरो पर अयिष्टान करते है! दस्रं अथं के विष्य मे निम्न्िखित 
रका शरोर समाधान ध्यान देने योग्य है। रांका--इशी मन्थकार ने रहस्यत्रयसार 
नापक मरन्थमे यह कहा द कि शरीर का वह धारण - जिससे शरीर की सत्ता 
बनदी ह--आव्सा के धर्मिस्वरूप के अधीन है। गरणा इत्याद्‌ दशाओं म 
स्सरीर का वह धारण जिसमे पुरषाथं एवं उसके उपायों का अनुष्ठान संपन्न होता 
है- ध्मूव ज्ञान के अधीन है । इस प्रकार न्यवस्था उन्ोनि किः कीडहै। रेसी 
स्थिति में यद्यं पर यड प्रशन उठ्ना सहजदहींदहै कि योगी ज्यौ अनेक शरीरो को 
धारण करते ह, उनमे पएकमेंष्टी अणु जीवात्मा रह सकतादहे। इतर शरीरो मे 
आत्मस्वरूपं नदीं रहता } उन शरीरो का वह धारण--जिसखसे शरीर की सत्ता 
सम्पन्न होती है--श्रात्मा से कैसे सम्पन्न होगा? वह श्रात्मस्वरूप के अधीन 
कैमरे होगा? उन शरीरो मे सुपु सुखानुभव के किमे जौ प्रद्रत्ति देखने 
ने आती डे, वह भी कैसे उपपन्न होगी १ क्योकि आ्ात्मस्वरूप उन रारीरो मेदहेदही 
नहीं, आव्मस्वरूप के सुख का अनुभव कते हो सकेगा १ धमेभूतन्ञान जो 
सुखालुभवरूष जागरण द्श्ण में बनता हे, वह सुखानुभव भी सुषु्चिकाल भें दो नहीं 


व 


सकता, क्योकि सुषुश्चिकाल मे धमंभूतज्ञान अत्यन्त संकुचित हो जाता हे) 


२७८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छैदः 


` यदि कहो कि किसी को भी आस्मस्वरूप सुख का अनुभव करने के लिये सुषु 
मे भदत्त नहीं होती टै, क्योकि आत्मस्वरूप सुख का प्रकाश खदा बना रहता हे, 
तदथं भ्रयत्न की आचद्यकता नदीं | किन्तु जाथद्वस्था में शरीरायास कै कारण 
दोनेवारे दुःख को शान्त करने के लिये ही सबकी सुषुप्ति मे ्रच्रत्ति होती है। 
अतः शआ्रात्मस्तम्बन्ध रहित योगिद्रीरों मे उपयुक्त दुख" को शान्त करने कै लिये 
खुषुष्ति मे प्रृत्ति द्रो सकती है। यह कथन भी समीचीन नहीं है, क्योकि 
सुषुप्ति मे खखानुमव होता है । तदथं रोग सुषुप्ति में भ्रबृन्त होते है| यह अथं 
इस श्छोक में कहा गया हे क्ि-- 
| स्वापे सुखत्वाभिन्तानात्तद्धिच्छेदे च रोषतः । 
तदर्थ॑मन्यत्यासाच्च श्रुतिस्खतिरतैरपि ॥ 
अथ॑ -समभी 2 खुणुष्ति मै मिलने वाले सुखानुभव का यने सुखसे नीद 
लिया इस प्रकार स्सरण करते हँ! सुषुप्ति का विच्छद करने पर सोने वालो 
को इसी किये कोध होता है कि सुषुप्ति में मिलने वासे सुखानुभव में विष्न 
हो गया है । सुखानुभव जो सुषुष्ति में प्राप्त होता है, उसे भराप्त करने 
के लिये दही सब को छो कर लोग सोने कै चये खाखायित होते ह । किंच, 


श्रुति च्चौर स्ति इत्यादि प्रमार्णोसखे भी सुषुप्ति मे सुखानुभव प्रमाणित होता 


र 
[क 


है। इससे यही फलित होता है कि खपुप्ति काङिर सुखानुभव को माप्त करने 
[3 


के किये सबकी सुषुष्तिं मेँ प्रहन्ति होती दहे। सी स्थित्ति मेँ यह भरन उठ्ताही 
है कि योगियो के उन शरीरो में -- जिनसे आत्मा नदींदहै, तथा इन्द्रियौः मी उपरत 
हो गद द--स्वरूप युलका भी प्रकाश नहीं होता हे, धमभूतक्तानरूप सुखानुभव 
भी नहीं होता है, ेखी स्थिति में सुषु प्तिकाक्लिक सुखानुभव के स्थे उन शरीरो मं 
सुषुप्ति में श्रषत्ति कैसे निभ सकती है ? इस संशा का यह समाधान दै कि उपनिषत्‌ 
मे यह कहा गया है कि “जस्य सोम्य महतत दतस्य यदेकां शाखां जीवो जहाति, 
अथ सा शुष्यति, द्वितीयां जहाति, अथ सा शुष्यति” । अर्थ--हे सोमपानां ! इस 
मदान्‌ चक्ष की एक शाखा को जब जीव छोड़ देता है, तुरन्त वह सुख जाती है, 
जन दूसरी शाखा को छोड देताहे, वह भीसूख जातीदहे। जीव का धमभ्रूतक्तान 
जिस शाखा में केला रहता दहै वह शणखा इरी भरी रहती है । धर्मभूतज्लान 
जिस शाखा से संकुचित हो जाता है, वह शाखा सूल जाती है)! च्ञ में अणु जीव 
एक देश म रहता है । उसके धर्म॑भ्रूतज्ञान का संकोच एवं विकास ही शाखा का 
शोषण एवं ्रशोषण मे प्रयोजक है| जीव का धर्मभूतज्ञान शरीर मेँ कैला रहता 
- न ॥ योगी के शरीसे में भो ध्मंभरूतत्तान शक्तिविशेष को रेकर कैला रहता 
हे! अत एव उन शरीरें मे आत्मा का सद्धावन होने पर भी उन शरीरो का 
खत्ता-प्रयोजक धारण खम्पन्न हो जाता है! योगियों के ञत्मसम्बन्ध से द्युन्य शरीसें 
मं सुषुप्ति के खयि प्रवृत्ति देखने में आती है, वह आत्मस्वखूप से खुख को प्राप्त करने 


द्वितीयः | भाषानुवादसदितम्‌ २७६. 


दखिरमभिप्रेत्य घछत्रितम्‌-^“गुणाद्राऽऽलोक्वत्‌' इति, क्तनिरुपणे च-- 
“्रदीपवदवेशस्तथाहि दशयति इति । एतेन देहात्माभिमानमयुसरता- 
माहतानां देदहालुरूपविविधपरिमाणत्वकल्पनमपि भग्नम्‌ । “एवं चात्मा- 2-2 -: 
कात्स्न्यंम्‌", “न च पर्यायादप्यविरोधो विकारादिभ्यः", “अन्त्यावस्थितेशो- ˆ - 
भयनित्यस्वादविशेषः" इति सत्र तन्निरस्तम्‌ । 


"देह के विभिन्न अङ्गा पर च्रथिष्ठान तथा योगिर्यो द्वारा अनेक शरीरो मे अधिष्ठान 
उपपन्न हो चाता है, एतदथ जीवात्मा मै विश्चुत्व की कल्पना त्रावद्यक नहीं है। 
इन स्व र्थौ को अभिप्राय में रख कर दी ब्ह्मसूच्रकार ने “शुणाद्राऽऽलोकवतु” 2- > 
तथा मुक्त प्रकरण मँ “श्रदीपवदावेशस्तथादि दशंवतिः फेसे सूरो का निर्माण ८८ 
कियाडहै। इनका यह ्रथंडहै किच्रास्मा च्रपने गुण अर्थात्‌ धर्म॑भूतज्ञान के द्वारा सम्पूर्ण 
देहे व्यास होकर रहता है, “आलोकवत्‌ः जिस प्रकार एक दे मँ रहने बाला रत अर 
दीप इत्यादि का आलोक अर्थात्‌ प्रमा दूर तक फैली हई दिखाई देती दै, उसी प्रकार 
हदय स्थान र्मे विद्यमान जीवात्माकी क्ञानप्रमा सम्पूणं देह मँ व्याप्त होकर रहती है, उस 
ज्ञानप्रभा के दारा जीवात्मा शरीर के अनेक अङ्खां पर अधिष्ठान करता है1 जिस प्रकार 
एकदेश मेँ रने वाला प्रदीप अपनी प्रभाके द्वारा देञ्चान्तर मे आवेश करता है| उसी 
प्रकार एकदेश म विद्यमान मुक्तात्मा भी अपनी ज्ञानप्रमाके द्वारा अनेकं रारो में 
आविष्ट होता है। “बालाग्रशतभागस्य इत्यादि उपनिषद्वचन इस अथं का स्पष्ठ 
प्रतिपादन कसते है} ` ॥ 

एतेनः इत्यादि । इस प्रकार जीवात्मा के अणुत्व को सिद्धकसनेसेनजेनोंका 
देदसमपरिमाणात्मवाद भी खण्डित हो जाता है। जैन विद्धान्‌ यह मानते करि स्थुल दहं 
म कृशरः इत्यादि प्रतीतियों से यह सिद्धदोतादै कि आ्मादेहके समान परिमाण 
स्खता है, देह जितना दी स्थूल एवं कश होता दै, आत्मा मो उस देह मँ उतना ही स्थूल 
एवं कृश बनकर रहता दै! इस प्रकार कर्मानुसार विविध शरीरो को धारण करने 
वाला श्रातमा मी उन-उन देँ के अनुसार वैसे परिमाणवाला जन जातादहै। जैनोंकी 
यह कल्पना समीचीन नदीं है ¦ जेन का यद्‌ वाद्‌ चावाकां ॐ देदात्मबाद्‌ का_अनुखरण्‌ 
करता है, चार्वाक भ स्थूल हमें कशह इन प्रतीतियों से देह कौ आत्मा सिद्ध 
करते हुए देहाप्माभिमान को प्रश्रय देते ह! जेन इन्दीं प्रतीतिरयो खे उसी आत्मा 
का--ज्िसिजेन देहस भिन्न मानते है- देहके समान परिमाण मानते दै। देदात्मवाद 
को सिद्ध करनेके लिये चावक्रिंद्राय प्रमाण रूपमे उपस्थापित प्रतीतियों से श्रात्मा 
को देहसमपरिमाण वाला सिद्ध कसते वाले जेन विद्रान्‌ एक प्रकारसे देदात्माभिमान के 


के क्तिये नदी, किन्तु शरीरायास के कारण उत्पन्न दुःख को शान्त करने के लिये 
ही हा करती हे । “स्वपे सुखत्वाभिक्ञानात्‌" इत्यादि इलोक सातमक शरीर कै 
विषय से प्रवृत्त है, ेखा मानना चादिये ! अतः कोद दोष नदीं है, 


2 


॥ 


र८० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ | [ जीवपरिच्छेदः 


वरद विष्णुमिभ्रस्तु-“संसारदश्षायां स्वशूपक्ञानयोः संकोचादणुपरिमाण- 
मात्मस्वरूपम्‌ । मोच्दशायां तु सवंगतं सर्वव्यापि, ज्ञानं च विस्तोणंतया 
प्रकाशते। यमर्थः-'वालाग्रशनतभागस्य शतधा कच्पितस्य च । भागो जीवः 
स विज्ञेयः स चानन्त्याय कर्पते ।” इति श्रुत्याऽवगम्यते । तदाह भगवान्‌ 
पराशरः-- “विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता चेत्ज्ञाख्या तथाऽपरा" इति, इत्यादिना 


कारण ही देहगत परिमाणको आत्मामं आरोपित करके ेसा सिद्ध करते है । देहाता- 
मिमान मूलक उनका वाद्‌ मान्य नहीं हो सकता, क्योकि यदि भें स्थूल हूं, मेँ ङश दहः इन 
प्रतीतियों के अनसार आत्मा को देह समपरिमाण वाला माननादहोतो मगौ, मै काला 
ह इन प्रतीतियो से आत्मा को देह समानरूप वाला मी मानना पड़ेगा; किठु वेसा मानने 
के लिये जैन विद्वान्‌ तैयार नहीं है । किंच, ब्रह्मसूच्रकार के “एवं चात्माकार्स्यमू? इत्यादि 
तीन सूत्रों से जैनों का उपर्युक्त आत्मवद्‌ खण्डित दहै। इन सू्रोका यह अर्थहैकरि 
आत्मा को देहसमपरिमाण बाला मानने पर यह दोष उपस्थित होता है कि हाथी इत्यादि 
के उतने स्थूल शरीरो मे रहने बाले तथा उन शरीरोंके समान परिमाण बाले श्रात्माओं 
कौ उनसे छोटे पिपीलिका इत्यादि के अरीरों मेँ प्रवेश होने पर उन शरीरोमें पू्णरूपसे 
समा जाना असम्भव दहै, तथा च उन शरीरो मँ आत्माको अधूरे रूपमे रहना होगा| 
प्रशन-दाथी के शरीर मे रहने बाला उतना स्थूल जीवात्मा संकुचित होकर पिपीलिका के 
शरीर में प्रविष्ट होता है, तथा उसका समान परिमाण रखता है! उत्तर--““न च पर्यायादि- 
व्यादिः? पर्याय अर्थात्‌ आत्मा मेँ संकोच एवं विकास रूप अवस्थां से उपयुक्त विरोध का 
परिहार नदीं हयो सकता है, क्योकि वेसा मनने पर॒ आत्मा मे विकार इत्यादि दोष उपस्थित 
होगे, तथा आत्मा को अनित्य होना पड़ेगा 1 “अन्त्यावस्थितेः? इत्यादि । जीवात्मा को अन्त 
मे मोक्लावस्था मे जो परिमाण प्राप्त होता है, .वह स्थायी रहेगा, क्योकि मक्त होने पर आत्मा 
को पुनः शरीरान्तर नहीं धारण करना पड़ता, युक्त होने पर आत्मा एवं उसका परिणाम 
ये दोनों षदा एक रूप से रहते है। रेसीध्थितिमे यदी मानना चाहिये जीवात्मा को 
मोक्षमेंहोने वाल्ला परिमाणही स्वामाविक है, संसारमेंमी उसी परिमाण को लेकर 
जीव को रहना पड़ेगा, उसमे अन्तर नदींहो सकता; संसार में जीवात्मा को देह सम- 
परिमाण वाला मानना उचित नहीं दहै। अतः जनों का उपरक्त वाद असमीचीन सिदध 
होता है। 

'वरदविष्णुभिभ्रेस्तु इत्यादि । उपर्युक्त विवेचन से जीवात्मा अणु सिद्ध होता है, 
परन्तु वरद्विष्णुमिश्च का मत इससे विपरीत है। वे यह कते ह कि संसार दा म जीवात्मा 
का स्वरूप एवं उसका घमंभूतज्ञान अत्यन्त संकुचित हो जाता है, अतः संसार मे जीवात्मा 
का. स्वरूप अणुपरिमाण बाला हो जाता है1 मोक दथा मँ जीवात्मा ्रत्न्त विकसित होकर 
सवत्र फेल जाता है, तथा सकवव्याप्क बन जाता है | जीवात्मा का धमंमूतज्ञान मी मोक्षम 
अत्यन्त विस्तृत हो करं प्रकाशित होता है । यह अर्थं “वाला्रशतभागस्य” इस श्रुति वचन 


द्वितीयः ] माषानुकादसदितम्‌ रश 


जीवस्यापि संकोचकविकासयोगित्वयक्तम्‌ । अयमेवाथः- “नित्यो व्यापी" 
[न्‌ ¢, 
इत्यातभसि द्विवचनप्रपादाय मानयाथात्म्यनिणये प्रपञ्चितः । तदेतत्घत्रादि- 
विरोध द्वैमववचनम्‌ । 
यत्त॒ श्रोमद्रीतामाष्ये श्रनादिमत्परं त्रह्म' इति व्याख्याने 'श्रह् 
बरह्वगुणयोगि शरीरादर्थान्तरभूतं स्वतः शरीरादिभिः परिच्छेदरदितं 
सेत्रज्ञत्मित्यथेः, स चानन्त्याय कर्पते! इति श्तेः । क्षरीरपरिच्छि 
नत्वं चास्य कमछृतम्‌ । कमंबन्धान्पुक्तस्यानन्त्यम्‌ ।“ इत्युक्तम्‌ । 
¢ 
यच "लोके सवंमाद्रृत्य तिष्ठति" इत्यत्र “लोके यद्रस्तुजातं तत्सवमाब्रृत्य 
व्याप्य तिष्ठति परिशुद्धस्वरूपं देहादिपरिच्छेदरहिततया सर्वगमित्यथः' 
इत्युक्तम्‌ । यच “अचरं चरमेव च्‌" इत्यत्र “स्वभावतोऽचरं चरं च 
देहिष्वे ज 4 सि ज्ञाने 
त्वे" इत्युक्तम्‌ । एवं प्रकरणान्तरेष्वपि “अवच्छिन्न ज्ञनेकाकारम्‌" 
से विदित होता है) इम वचनका यह अथंदहै किबालके भग्र मागके सौ भागोंमें एक 
मागको सौ माग बनाने पर्‌ एकं भाग जितना छोटा द्येता ह, उतना दी होया जीवात्मा होता 
हे, व मोक्ष मे अनन्त अर्थात्‌ अपरिच्छिन्न विभु बनने के लिये समर्थंहो जाता है) भगवान्‌ 
पराशर ने मी यद का है कि विष्णुशक्तिं सवसे बडी होती है, उसके बाद जीवश्चक्ति बड़ी 
होती है। इप्यादि वाक्यो से वरदविष्णु मिश्रने यह्‌ कड्या है कि जीवातमा संकोच एवं विकास 
को प्राप्त देनेवाला पदार्थं है। मानयाथात्म्यनिर्णय नामक अ्रन्थ म “ननिव्यो व्यापी इस 
आत्मसिद्धि वाक्य को प्रमाण रूप मँ लेकर यही अथ॑ विस्तार से का गया है } परन्तु वरदबिष्णु 
मिश्र का उपयुक्त कथन्‌ वेभववाद हीह, क्योकि उनका कथन सूत्रादि से विदद्धदहै। 
उनके कथन का सूत्रादि से विरोध न रखने बले चरथं मँ ही तात्पर्य मानना चाहिये । 
धत्त श्रीमद्रीतामाष्येः इवयादि । श्रीमद्रीताभाष्य मँ पसे कुदं कथन दै जिन पर आपात 
दृष्टि से विचार करते पर यदी प्रतीत होता इ कि वह जीरो है कि वँ जीरवोंका वियुत्व वर्णित है, उन कथनं 
का तात्पर्याथं समम्हना नितान्त आवश्यक है। वे कथनये कि “अनादि मत्परं ब्रह्म 
इस श्लोक के व्याख्याने ब्रह्म शब्दका श्रथ क्रते समय यह कदा गया है कि-- 
बरृहत्व गुण वाला श्चर्थात्‌ सव्र से बड़ा जीवात्मतच्व ब्रह्म कहलाता है । जीवात्मतच्व रीर से 
भिन्न पदार्थं है, वह मले कमं रूप उपाधि के कारण शरीरादि से परिच्छन्न हो, किन्तु स्वतः 
शरीरादि से परिच्छिन नदीं है, वह स्वतः अपरिच्छिन्न है। क्योकि “स चानन्त्याय कल्पतेः" 
इस श्रुतिवचन से यह सिद्ध होताहै किं मो्च मे जीवात्मा श्रानन्त्य अपरिच्छित्रता को 
प्राप्त करने के लियि समर्थं हो जातादहै। कमं के कारण जीवात्मा शरीर से परिच्छिन्न हो 
जाता दहै, कमं बन्धन से मुक्त होने पर अनन्त बन जाता है। श्रीगीताभाष्य मे “लोके 
सवेमाव्रत्य तिष्ठति? की व्याख्या मे यह कहा गया है कि लोक मँ जितने पदाथ है, जोवात्मा 
उन सबको व्याप्त करके रहता है। जीवात्मा का परिशुद्ध स्वरूप देहादि से परिच्छिन्न न 
होने से सवं व्यापक है । यह इस वचन का अर्थं है | “श्रचरं चरमेव च” कौ व्याख्या मे यह्‌ 
३६ 
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२८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


इत्युक्तम्‌ । तदखिरं ज्ञानव्याप्स्यादितत्परमेवेति मन्तव्यम्‌, सारमाष्या- 
दिषु स चानन्त्याय कटपतेः इत्यदेस्तथेष व्याख्यानात्‌ । दीपे तु 
श्रदीपवदवेशस्तथाहि दशयति' इति घत्रे बालाग्रभ्रुति्पादाय “्रत्य- 
गात्मनोऽणुत्वमेव स्वरूपमिति सषत्रकारमतम्‌, -“नाणुरवनच्ट्रतेरिति 


[1 


चे्ेतराधिकारात्‌" इति साभिसन्धिकषुक्तत्याचच । शतः सदाऽणुरेष 
जीव इति घत्रभष्यकारादीनां सिद्धान्तः । 


कहा गया है कि जीवात्मा स्वभावतः अचञ्चल है, शरीरधारी हने पर चञ्चल्ल हो जाता दै । 
इसी प्रकार श्रीगीताभाष्य के अन्यान्य प्रकरणोमें मी यह कहा गया है करि जीवात्मा 
अपरिच्छिनि है, तथा ज्ञानैकस्वरूप है ] इन सब कथनो पर साधारण रीति से दष्टिपात करने 
पर यही विदित होता है किं जीवात्मा स्वरूपतः विमु दहै] परन्तु इन सज कथनो का यदी 
बतललने मँ तात्पर्यं है कि परिशुद्ध जीवात्मा ज्ञान द्वारा व्यापक हो जाता है। जीवात्मा 
स्वरूपतः अणु दीने पर मी परिष्युदधावस्था मे उसका धर्ममूतक्ञान व्यापकं बन जाता है। 
स्वरूपतः अणु. जीवात्मा धभ॑मूतनज्ञान के दाय विभ॒हो जातादै। इन कथनोका यही 
ताखयं है, क्योकि वेदान्तसार ओर श्रीभाष्य मे “स चानन्त्याय कल्पतेःः इस श्रुतिवचन की 
यही व्याख्या कौ गर है करि मोक्ष सै जीवात्मा धर्ममृतलान कै द्वारा व्यापक दौ जाता ै। 
वेदान्तदीप म॒ “प्रदीपवदावेशस्तथादि दद्ंयति” इस सूच की व्याख्या मे “बाला्र्चत- 
मागस्यः” इस श्रुति वचन को लेकर यदी कहा गया है कि जीवात्मा का श्रणुत्व हौ स्वाभाविक 
परिमाण है । यही सूत्रकार का मत है, क्योकि “““नाणुरतच्छरतेरिति चेन्नेतराधिकारातु.- 
इस सूत्र से सूचकार ने तात्प के साथ ही यह कदा है कि परमात्मा का दी परम महत्व होता 
है। इस प्रकार ध्रीमाष्यकार ने वेदान्तदीप मेँ तात्य के साथ यह स्यष्ट सिद्ध कर दिया हे 
कि जीवात्मा का अणात्व स्वाभाविक रूप है तथा परमात्मा का_ महत्व स्वाभाविक रूप है । 
अतः उपयुक्त गीताभाष्य वर्कि्योका ज्ञान दवारा जीवात्मा की व्याति कौ बतलानेमेंदही 
तात्ययं मानना चादिये । इस वबिवेचन से यह सिद्ध होता है कि सूचरकार ओर माष्यकार 


इत्यादि का यदी सिद्धान्त है, जीवात्मा सदा स्वरूपतः अणु ही है । 








२५. “नाणुरतच्छरतेरिति चेन्नेतराधिकारात्‌” इस व्र्मसूज्ञ का यह अथं है कि “योऽयं 


विज्ञानमयः प्रणेषु" इस प्रकार जोवात्मा को प्रस्तुत करके आगे “खवा शष महानज 
सात्मा” इस श्रुति सरे जीवात्मा का महस्व कहा गया हे, अतः जीवात्मा अणु नहीं 
है। देखी बात नही हे, क्योकि “स वा एष महानज आतमा यह प्राज्ञ परमास्माके 
अकरण मँ है, परमात्मा का ही महत्व यहाँ कहा गया ह । यद्यपि आरंभ में “योऽयं 
विल्ञानमयः प्रणेषुः? कहकर जीव प्रस्तुत हे, तथापि मभ्य मेँ ““यस्याजुवित्तः भतिजुद्ध 
आवस्मा” कहकर के परमात्मा का प्रकरण चलता है] अतः सवा एष महानज 
आत्माःः यहाँ पर परमात्मा का दही प्रकरण अनुच रहता है) परमात्मा का महव ही 
हस वचन मे विवक्ित है | ^ 
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८ जी वानामीद्वररात्‌ परस्परं च सिन्नत्वस्य निङूपणप्‌ ) 
स चायमात्मा सौभर्यादिदेत्रव्यतिरिक्तषु प्रतिचेत्रं भिन्नः, स्मरत्य- 
युभवरसुक्वदुःखकरणप्रयत्नादिप्रतिनियमात्‌ । उक्त दहि न्पायष््रे-- 
“नानात्मानो च्यवस्थातः'' इति । सांख्येरप्युक्तप्‌- 


जननमरणकरणानां प्रतिनियमादथुगपत्प्रबत्तेथ । 
# [1 (4 च १२१ 
पुरुषबरहुतं सिद्धं त्रेयुभ्यविपयंयाचेव । इति । 


( जीव ईश्वर से भिन्न है तथा परस्पर भी भिन्न है ) 
“स चायमात्माः इत्यादि । यद जीवात्वा प्रतिश्यरीर भिन-मिन्र है! सीमरि भादि 


के शरीरो को छोडकर अन्यान्य प्रत्येक शरीर मै अलग-गरलग जीव रहते ई । सौभरी 
इत्यादि योगिर्यौ कै अनेक शरीरो मै एक दही जीव रहता है)! क्योकि बह योगन्र्ल 
सेषकद्ी जीव श्रनेक शरीरोको धारण करताहै। यह अपवाद की बात है । सामान्य 
रीति से प्रत्येक शरीर मै अलग-अलग ही जीव रहते ह| यद इतलिये मानना पडता है, 
क्योकि प्रत्येक शरीर सें स्मरति, अनुभव, सुख-दुःख, इन्द्रिय श्रौर्‌ प्रयत्न इत्यादि व्यवस्थित 
रहते दहै। एक शरीरम एकी जीव के लिये स्मरति, अनुभव, सुखदुःख, इन्द्रिय भौर 
प्रयत्न इत्यादि होते हँ, उस शरीर मे रने बाले जीव को दही इनका अनुमव होता है। 
ष्क शरीर मँ होने वाले सुखदुःख इत्यादि को दुसरे शरीरो म रहने वाले जीव समते 
नदीं । इससे सिद्ध होता है कि परत्यक शरीर सँ जीव मिन्न भिन्न रहते है, उन-उन शरीरो 
मे होने वाले सुख-दुख इत्यादि का अनुभव उन उन शरीरो मँ रहने बाल्ते बोवोंको 
ही होता है। स्यायसूत्र मे “नानात्मानो व्यवस्थात्तःः इस सूत्र से यह सिद्ध क्रिया गया 
है किं सुख-दुःष आदि की व्यवस्यः से आत्मा अनेक सिद्ध द्योते ईै। सांख्यो ने 'बनन- 
मरणकरणानाम्‌ः इस कारिका से यह सिद्ध करियादहै कि जन्म, मरण, इन्द्रियों मेँ यह 
व्यवस्था देखने आती हैकिये किसी किसी पुस्ष के लिये ही हुम करते दहै) इस 
व्यवस्था से पुरषो मे बहुत्व सिद्ध होता है, यदि समो पुरुष एक ही व्यक्ति देति तो यह 
व्यवस्थान हौ सकेगी, क्योकि उस पक्ष्म एक पुरुष के जन्म लेते समय सबको जन्म 
लेना होगा, एक पुरुष के मरण होते समय स्वको मरना होगा, एक, पुख्ष जवर अन्धा 
दोगा, तच सवको अन्धा होना पडेगा, तथा एक पुरुष जवर पागत्ञ होता है, तव सबको 
पागल होना पडेगा । एक पुखष जन्मता है, दुसरा मरता है, इत्यादि र्पसे जगतूर्ये 
दीखने बाली व्यवस्था पुरषो में बहुत्व होने पर हौ संगत होगी किंच, यदि समी 
पुखूष एक होते तो यह दोष उपस्थित होता है कि जव एक शरीर म पुरष्र प्रयत्न करता 
है, तब सज शरीरो में विद्यमान पुरुष एक होने से सत्र शरीसो मे प्रयत्न होने लगेगा, 
सभीशरीर्याको मी पक काल मँ पुरुष प्रेरित करेगा} यह दोष पुरुषों को श्रनेक 
मानने पर नदीं होता है! सभी शरीरो म बुगपत्‌ प्रदृत्ति न होने से भी पुरषो मे बहुत्व 
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जीवाद्रेतवचनानि तु प्रकरिक्यनिषयाणि। प्रकारेक्येऽपि द्येकादि- 


शब्दाः प्रयुज्यन्ते । यथा--अयमयं चेक्ो व्रीहिरिति । ““रामसुप्रीषयोरेक्यम्‌" 

इत्यादि च भाव्यम्‌ । ततश्चायं सग्रहः 
अविरोधान्तरङ्गत्वजातिमोगा्मेदतः । 
एकोक्तिरएथक्सिद्धदेशकालदशादिभिः ॥ 


सिद्ध होता है) किंच, स, रज ओर तम इन गुणों म बहुत तारतम्य रहता है| अत 
एव कद पुखष अधिक सत्वगुण वाते, कई पुरुष अधिक रजोगुण वाले तथा कद पुरुष 
अधिक तमोगुण बाले हुआ करते है! यह अन्तर पुरुषों मँ सेद को सिद्ध करता है। 
इस प्रकार सांख्यो ने भी पुरुष के बहुत्व को सिद्ध किया है । 
'जीवाद्वेत' इत्यादि ¦ शास्र मँ जीवों मे अभेद को बतलाने बाले कई वचन ह| 
उदाहरण--श्रीविष्णुप्यण मँ ये वचन दै कि धयच्यन्योऽस्ति परः कोऽपि मन्तः पार्थिवसत्तम । 
24 तदैषोऽदमयं चान्यो वक्तुमेवमपीष्यते ।। तस्यात्मपरदेहेषु सतोऽप्येकमयं हि यत्‌ । विज्ञानं 
परमार्थो हि द्वैतिनोऽतथ्यदशिनः |" ये वचन जीवों से स्वरूपैक्य को बतलाने मे ताद्य 
नहीं रखते है, किन्छु यही बतलाने मे तास्थ रखते है क्रि सभी जीवं एक प्रकार केटहै, 
एकस है, क्योकि सभी जीव ज्ञानखसरूप हँ । उपर्युक्त वचनो का यही अथंहै करियदि 
खभसे व्यतिरिक्त कोद भी जीवात्मा युभसे विलक्षण श्राकार वालाहो, तं हे पाथिव- 
सत्तम ! यह कहा जा सक्ता है किमै एेताह्ं, यह दूसराहै, ्र्थात्‌ दूसरे प्रकारका 
है, परन्व॒ समी जीव ज्ञानैकाकार वाक्ते होने से उनसे स्वरूपभेद द्यने पर मी श्राकार- 
भेद नहीं कडा जा सकता दै । अपने देह तथा दृसरे देहं मे रहने वाल्ञे जीवात्मा ज्ञाना- 
कार वाले हँ, सब जीवो की ज्ञानाकारता ही स्वाभाविक सूपहै, जीवों मे देवमनुष्यादि 
विभिन्न शरीर सम्बन्ध के कारण होने वाला देवादिमेद ओपाधिक दहै, स्वाभाविक नदी, 
देवादिभाकारो को आत्माओं मे स्वरूपमेद्‌ समने बले लोग भ्रान्त ई, अतभ्यदशों है । 
ये वचन यही बतलाते ह किसमी जोव पक प्रकारके, एकं सेडै। इन वचनोंका 
जीवों म स्वलूपैक्य बतल्लाने में तासयं नदीं है। जीवौ मे स्वरूपभेद है, प्रकारमेद्‌ नहं, 
सव जीव ज्ञानेकाकार बलिदाने ते एक प्रकार केदै। परन्तु उनका स्वरूप परस्पर 
भिन्नदे। प्रकार एक होने पर मी एक्‌ इत्यादि शन्द्‌ प्रयुक्त होते दै! विभिन्न होमे 
विद्यमान एक जातीय व्रीहियों को देख कर यह कहा जाताहै किं वहं व्रीहि तथा यह 
ब्रीहि.एके है, अर्थात्‌ एक जातीय है । यहो जाति रूप प्रकार एक होने से स्वरूपतः विभिन्न 
वरीहियों मे एकता कहो जाती है । धनिष्ठ मित्रता इत्यादि सम्बन्ध को लेकर भी एकता 
) कही जाती है। उदाहरण--श्रीदलुमान्‌ जी ने श्री जनकनन्दिनी से यह का है कि राम- 
स्रीवयोरेक्यं देव्येवं समजायत ।` अथ--दे देवि | श्रीराम च्रौर सुश्रीव मे इस प्रकार 
एकता हई । किंच, विभिन्न कारणों को लेकर एकता का व्यवहार लोक में देखनेमें 
आता है। दोनों राज्ञाओं म विरोध शान्त होने पर यह कहा जाता हैकिये दोनों राजा 
) एक हो मये । यँ विरोध को लेकर एकता का व्यवहार दोता दै। अन्तरङ्कता बदने 
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साम्यं च सर्वजीवानां स्वरूपतः, शुक्त्यवस्थायां गुणतोऽपि चेति 
श्रतिस्मृत्यादिसिद्धम्‌ तत्र॒ जीवमेदनिषेधवचनान्यपि प्रामाणिक 
स्सूपमेदव्यतिरिक्तदेहाव्माभिमाननिभन्धनदेवत्वादिमेदनिषेधपराणि | 
कण्टोक्तन देवत्वादिनिपेघेन तेषामेकाथ्यमुचितम्‌ । 


पर भी एकता का व्यवहार होता है, राम श्रौर सुमीव मे एकता का व्यवहार इसी प्रकार 
का है) जातिएक होनेसे भी एकता का व्यवहार होता है) ये सत्र वीहि एकदै 
यह व्यवहार नीहियो म जाति की एकता के कारण होतादहै। भोग इत्यादि एक होने प्र 
भी मोक्ता इत्यादि मँ एकता का व्यवहार होता है) देश, काल तथा श्रवस्था इत्यादि 
म एकता होने पर मी विभिन्न. वस्वो म. एकता का. व्यव्हार होता दै) तथा अपरथक्‌- 
सिद्धि हीने पर मी एकता का व्यवहार होता है। ओ पदाथं एक दूसरे के साथ दही रहते 
ई, एक दूसरे कौ छडकर नदीं रहते है, वे अप्रथकसिद्ध कहलाते दै, उनम अप्रथक- 
सिद्धि सम्बन्व है, इस अप्रधकसिद्धि सम्बन्व को लेकर भी एकता व्यक्हत होती है । 

साम्यं च इत्यादि } सतर जीव ज्ञानस्वरूप दें, अतः स्वरूपतः जीव परद्र समान 
होते दं, तथा मोज्ञावस्था में जीवों का धर्म॑भूतज्ञान व्यापक हो जाता है, अतः मोक्त 
मे धर्मभूतक्ञान को मी लेकर जीवों मे समानता है। यदह अथं "निरडजनः परमं साम्य- 
सुपेति", “मम॒ साघमभ्यंमागताः' इत्यादि श्रुतिस्प्रतिवचनो से सिद्धहै। इन वचनोंका 
यह अथं है किप्रकृतिल्तेप रदित मुक्त जीव परमात्मा के परमसाम्य को प्राप्त ह्येता है, 
मुक्त मेरे अर्थात्‌ श्रीभगवान्‌ के साधम्यं को पातत होता है। मोच मे जब्र जीवों का परमात्मा 
के साथ परमताम्यदहो तो परस्पर मे साम्य होने में कोई श्राश्चयं नदीं है । 

“तत्र जीवभेद" इत्यादि | शाल्रो सं जीवाम मेद का निषेध करमे वाले कवचन 
मीर । उन वचनोंका जी्वोंके स्वरूपभेद का निषेव करने मे तात्प नदीं है, क्योकि 
जीवौ मँ श्वरूपमेद प्रामाणिक दहै, उसका निषेध नहीं दो सकता है, किन्तु देहात्मा 
मिमान के कारण जीवों म समे जाने बाल्ते उन देवत्व ओर मनुष्यत्व इत्यादि सेदो के-- 
जो प्रामाणिक स्वरूपमेद से सवथा यिच निषेव में दी उन वचनो का तास्पयंदहै। 
किच, जीवोंमे मेद का निपेध करने बाले क्चनौं को उन वचनो के साथ--जौ जीवोंमें 
देवत्व ओर मनुष्यत्व इत्यादि मेदो का खष्ट रूप से उल्लेल पूवक निषेध करते है-- 
समानार्थक मानना ही उचितदहै) जीवों मै देषत्वादि मेदौ का निषेध करने वात्ते कचन 


ये दै-- चतुर्विधोत्पि मेदोध्यं मिभ्याज्ञाननिबन्धनः | देवादिभमेदोऽपध्वस्ते नास्त्य- 
नावरणो दहि सः। नायं देवोन मर्त्यो वान तियकस्थावरोऽपि वा) ज्ञानानन्दमयस्ू्वात्मा 
शेषो हि परमात्मनः 1" अथं- जोव में देवत्व, मनुष्यत्व, तियकत्व ओर स्थावरत्व णेचे 
र~ 


चार प्रकार काञद मिथ्याज्ञान के कारण प्रतीत होता है, यह सेद्‌ वस्तुतः जीवोमें 
ही नहीं| देवादि मेद ध्वस्त होने पर आन्तर खुख-दुमख इत्यादि मेद मी नही होता, 


उस समय जीवात्मा कमंरूप श्रावरण से शल्य हौ जातादहै। यद जीवात्मा देव नही, 


4.) 
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किथ्च, नि्विंशेषास्मेक्यवादिनोऽपि बन्धमोक्वयोरविशेषः प्रसञ्यते, 
त्यत इदानीमपि निरस्ताविघयत्वात्‌, अत्छतस्तदानीमपि वदयवहारो- 
पपत्तेः । व्यपदिश्यते हिं शुकादिषु ुक्ते्वपि जगति संसारः ! किथ्च -- 


भ्रान्त्या सर्वसथुच्छेदे नोच्छेदस्त्चतो भवेत्‌ । 
प्रमया त्वपसिद्धान्तद्वेतमङ्वादिसम्भवः ॥ 
विस्तरेण च परस्ताद्‌ दृषयिष्यामः । 


मनुष्य नही, तिय॑क्‌ नदी, स्थावर भी नदीं । जीवात्मा ज्ञानानन्द्‌ स्वरूप है, तथा परमात्मा 
कारेष है। 


(किच, निर्विशेषः इत्यादि । अद्रेती विद्टान्‌ आत्मा को निर्विशेष तथा एक 
मानते दहै, उनके मतम यह दोषरदहै किं बन्ध ओर मोक्ष मेँ करुङु भी अन्तर नदीं होगा] 
मोच्ञ किसे कते ई १ यदिव यह कहते है क्रि वस्तुतः अविद्या नहो, यही मोक्षद, 
ततो बन्ध दद्याम मी मोक्ष मानना दोगा, क्योकि बन्ध दशा मँ भी अविद्या वस्तुतः 
नीं रहती है । यदि वे यह करदैगे कि अवि्याका व्यवहार न दहो यही मोक्ष है, बन्ध 
दद्या मे ही अविन्या व्यवहार होता है, मो्च मे अविव्या व्यवहार नहीं ह्येता है। उनका यह 
कथन मी समीचीन नदीं है, क्पकि बन्ध दशा मे भो अविना व्यवहार अपाच्िक सूपसे द्यी 
उनके मतमें होता है, श्रताचिक रूप से अविद्या व्यवहार उनके मतानु्तार मोत्तमे मीदहोता 
है, अत एव शुकादि मुक्त होने पर मी जगत्‌ मँ संसार का व्यवहार होता ही रहता है, उनके 
मुक्त होने पर यह संसार-्यवहार रूप अविद्या व्यवहार बन्द हौ गया द्ये, यह बात नदीं है। 
जगत्‌ मे एेसे लोग मी द जो पक्त शुकदेव इत्यादि-को अविचायुक्त कहा करते दै । माव यह 
है कि उनके मतानुसार यदि वभ्वुतः अविद्ानदोनादी मोक्षदहै, तो बन्ध दशाम मी 
वस्तुतः अविद्या है नदी, क्योकि अविद्या मिथ्या है] अतः बन्व श्रौर मोश्च मे अन्तर सिद्ध 
नहीं द्योगा। यदि वे मोक्त कौ यह व्याख्या करते है किं बन्ध दशा मे वस्तुतः अविद्यान 
होने पर भी अविधा का व्यवहार चलता है, अविव्या का व्यवहार न होना दी मोक्ष है-- 
तो दसं पक्षम मी बन्ध ओर मोक्ष मँ अन्तर सिद्ध नहींह्ता दहै, क्योकि बन्ध दामे 
जिस प्रकार अताच्विक रूप से अविच्या व्यवहार चलता है, उसी प्रकार मोक्ष मे मी त्रतास्विक 
रूप से रविद्या व्यवहार चलता है, क्योकि शुकदेव इत्यादि को मुक्त होने पर मी अता- 
स्विक रूप से अविद्यासरे होने बाले संसार इत्यादिका व्यवहार हौतादहीरदतादहै। इस 
प्रकार ्रदैतिसम्मत निर्विशेषास्येक्यवाद्‌ म बन्ध ओर मोक्च मे वि्चेषाभाव रूपी दोष 
लगी जाता है, | 


किच, वे उद्धेतवादी यह जो कहते दै कि सर्वं भ्रमोंका उच्छेद होना दही मोक्ष है 
उसके विषय मै यह पूष्ुना है कि सवं भ्रमोंका उच्छेद क्याभ्रमसे सिद्ध होता है, यथवा 
प्रमासे सिद्ध होताहै दोनों प्श्षोमे मी दोष है यदि सर्व॑भ्रमोच्छेद भ्राम्तिसिद्धहैतो 


द्वितीयः ] माषानुवादसहितम्‌ रे 


भास्करमते तु नित्यसवेज्ञस्यापाधियाम्‌ एव परिहदास्यः । उपाधिभि 
श्च्छेदनाद्ययोगेन ब्हमण एव संसारितवानपायः | उपाधिसश्वारे 


यही फलित होगा कि वस्तुतः सर्वं अमो का उच्छेद हुभा दी नदी, क्योकि ्रान्तिसिदध पदाथ 
वस्तुतः वैसा होता नही} यदि सवं भ्रमोंका उच्छेद प्रमासिदद्योतो उच्छेद नामक यह 
पदार्थं सत्य होगा, क्योकि यह प्रमासिद्ध है, उच्छेद नामकं पदार्थं साध्य होने से सिद्ध ब्रह्म 
से व्यतिरिक्त पदार्थं है, यदि यह सत्य माना जायतो उच्छेद ओर ब्रह्म प्से दो सत्य होगि, 
तज मपसिद्धान्त ओर अहैतभंग इत्यादि दोष होते ई यदि वह उच्छेद ब्हष्टीहैतो 
वह ब्रह्म बन्ध दशाम भी रहता है, अतः बन्ध दश्चामे भी उच्छेद रहेगा 1 हस इष्टिसे 
मी बन्ध ओर मोक्ष स अविशेष प्रात ह्येता दै। अथवा सवन्रमोच्छेदरूप मोक्चकाकारण 
क्या भ्रान्तिरूप ज्ञान है, अथवा प्रमात्मक ज्ञान है? यदि भ्रान्तिह्पज्ञान हेतो उस भ्रान्तिरूप 
ज्ञनको दसरे आन्तिरूप ज्ञान से निहत दोना होगा, द्वितीय श्रान्तिरूप क्न कोमी 
तृतीय श्रान्तिरूप ज्ञान से नित्रत्त दोना दगा } इम प्रकार अनवस्था होगी अन्त में सत्रं भ्रमो 
का उच्छेद कभी नहीं हयो सकेमा | यहि प्रनात्मकर ज्ञान से स्वं भ्रमौ का उच्छेद होता है, तो 
वह उच्छेद हेतु प्रमात्मक ज्ञान सप्रकारक दोगा, क्योकि ब्रह्मस्वरूप के समान निष्प्रकारक 
छान सरे सवं भ्रमोंका उच्छेददो दी नदीं सकता, यदि हो सकता तो निष्प्रकारक ब्रह्म स्वरूप 
भूतक्ञान से सवं श्रमो का उच्छेद पदलेसेदी दो गया होता । यदि सप्रकारक परमात्मक ज्ञान 
से सर्वं भ्रमो का उच्छेद मान्यद्यो तो उस प्रमा का विषय ब्रह्म सधमक दोगा, एसी अवस्थार्मे 
द्धेत सिद्ध करना असम्भव दौ जायमा । किंच, इस निविशेषात्मैक्यवाद्‌ का_ विस्तार से 
खण्डन इश्वर परिच्छेद मे करगे । श्रज यदीं यह विषय समाप्त किया जाता है। 


भास्करमते तुः इत्यादि । अगे भास्कराचायं के मत पर विचार किया जाता है। 
उनका यद्‌ मत है कि सर्वज्ञ ब्रह्म अनेकं उपाधियों से सम्बद्ध होकर उसी प्रकार अनेक जीव 
बन जाता है, जिस प्रकार एक दी व्यापक आकाश धट ओर मठ इत्यादि विभिन्न उपाधियों 
से सम्बद्ध होकर परिच्छिन्न घटाकाश ओर मठाकाश इत्यादि जन जातादहै। इस्‌ मतम 
निम्नलिखित दोष _दोते ई-- ८१) त्रह्म सर्व॑ दै, जीव अल्ज्ञ दै । सवज बरह्म का अल्पता 
का हेतु बनने बालो उपाधि के साथ संयो दही परिदसनीय है, क्योकि सवज ब्रह्म अपनेमें 
अल्पज्ञा लाने वाले उपाधि से सम्बन्ध रण्ठने के लिये कमी सम्बद्ध नदीं हो सकता है| 
(र) उपाधयो से जह्य का देदन नहींहो सकता है, क्योकि ब्रह्म अच्छ एवं निरवयव वस्तु 
है । यद अर्थं श्रुत्यादि प्रमाणसे सिद्ध दे। ग्रतः यह अथं मान्यन्दीं हो सकतादहैकि 
उपाधियोँसे बह्म छिन्न दौ जाता है, उन छिन्न अंशो से उपाधि सम्त्रद्ध होकर उन श्रो 
कौ जीव बनाते ई। परन्तु यही मानना होगा कि अच्छि ब्रह्य स्वरूप हो उपाधिर्यौसे 
सम्बद्ध होकर जीव बन जाता है, तच यदी फलित दोगा कि ब्रह्म ही संसारी जीव बनकर 
संसार मेँ खख दुःख भोगता है | फेसा मानने पर ब्रह्म कौ निर्दोषता नदीं रहेगी । ।३) किंच, 
जव उपाधि एक देश से दूसरे देश मेँ संचार करते द, तव यह सिद्ध होगा किं पडले यहो का 





रपय | न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


प्रतिक्षणं बन्धमोक्षप्रसङ्कः, सौमयादिवदुपाधिभेदेऽपि प्रतिसन्धानस्य 
दुस्त्यजत्वात्‌, छेदाम्बु पगमे चाच्छे्यवादविरोधः 

एवं सकरुपदाथेमिनाभिनसचिद््रह्मवादोऽपि दृष्यः, बद्धस्यापि 
प्रये भ्क्ताविशेषसदापस्यभिधानात्‌, सक्तस्यापि सवंज्ञस्य॒ सृष्टौ सबेदेय- 
तादारम्यानुसन्धानेनानन्तसंसारयोगात्‌ , अतो बन्धमोक्ताविशेष एव । 


ब्रह्म प्रदेश उपाधि सम्बद्ध होकर जीव बना था, अब उपाधि अन्यत्र चले जानेस यदँका 
ब्रह्य परदेश मुक्त हो गया, तथा देशान्तरीय ब्रह्म प्रदेश उपाधि से सम्बद्ध होकर जीव बन 
गया है, ठेसा मानने पर उपाधि का संचार होने पर प्रतिक्षण पूवं पूवं ब्रह्मप्रदेशोका विना 
ज्ञान के ही मोक्च, उत्तरोत्तर व्रह्मप्रदेशोंको जिना कमं इत्यादि कारण के ही उपाधि 
सम्बन्ध से बन्ध मानना पडेगा, यह नितान्त अनुचित है। (८) किंच, सोमरि इत्यादि के 
चि से यह खष्टदहै क्रि सौभरि महर्भिने तपःशक्ति से अनेक शरीरोंको धारण क्रिया| 
उन शरीसें सै भिन्न थिन्न अन्तःकरण रूप उपाधि रहने परममी एक सौभरि को सवका 
अनुसम्धान होता था | उक्ती प्रकार प्रक्रतमे उपाधि सिन्न सिन्न होने पर भी सभी जीव 
एक व्रह्मवस्व॒ होने से एक जीवके द्वारा श्नुभूत अथं का स्मरण दूसरे जीवकोहोना 
चाहिये । परन्॒ वैसा होता नदी, इससे सिद्ध होता हैक्रिं जीषात्ममेद अपाधिक्‌ नहीं, 
किन्तु स्वाभाविक है। (५) यदि उपधक्त दोघ का समाधानार्थं यह माना जाय किं उपाधि 
ब्रह्म को छ्ि्नभिन्न करके उन द्धिन्न अशो से सम्बद्ध होते दहै, अतः उपाधिविशेष सम्बद्ध 
ब्रह्मां विशेष के द्वारा अनुभूत अर्थोका स्मरण उस बह्मांशविशेष को ही होगा, तत्तो 
परब्रह्म को अरच्डेय कहने वाले वचनो से विरोध उपस्थित होगा । इस विवेचन से यह 
सिदध होतादहैकि ब्रह्म ओर जीव मे तथा जीवों सें परस्पर मी ओौपाधिक सेद एवं स्वाभाविक 
असेद को मानने वाले भास्कराचायं का मत समीचीन नदीं है। 


एवम्‌" इत्यादि । इसी प्रकार ही शवा व सचित्स्वरूपं 
व्रह्म से समी चेतन अचेतन ओर हशर स्वभावतः ही मिज एवं च्रभिनन ई दूषणीय दै । 
इनके मत मेँ यह माना जाता है कि मोक्त मे जीव सदूब्रह्म बन जाता है, यहं सदापत्तिदही 
मोक्च है, बद्ध जीव भी प्रलय मे सदेव सोम्येदमग्र श्रासीत्‌" इस श्रुति के श्रनुसार सद्त्रह् 
बन जाता दहै, अतः बद्ध ओर सक्त मे इनके मतानुसार अन्तर नहीं सिद्ध होता । किंच, 
सर्वज्ञ सक्त भी सर्वज्ञ होने से खष्टि मे समी दोषों से युक्त पदार्था से अपने अभेद को समते 
ही रहैगे, तथा श्न्यान्य बद्ध जीवों कौ होने वाले बन्ध के विषय मेँ यही समभे र्हेगेकि 
यह्‌ बन्ध हमको ही होता है, क्योकि अन्यान्य जीव ओर हम एक दी दै । अतः अनन्त 
संसार इनके मतानुसार सक्त को मी हो | अतः इततके मतानुसार विचार करने पर्‌ बन्ध 
ओर मोत्त मे विशेष सिद्ध नदीं होता है, अविशेष ही होता है। 

अस्माकम्‌ इत्यादि । हमारे मत में यह माना जातादहै कि जीव ईक्वर से सवथा 
भिन्न हे, अनन्त तथा अणुहै। इन जीवों को संसार मे अविद्या अर्थात्‌ कमस 





द्वितीयः ] भाषायुबादसदहितम्‌ २८६ 


द्रस्माकमविद्यानिवृत्तिर्नाम भावान्तरं भविष्यत्येव | तच धीविह्ेष- 
विकासादिरूपम्‌, प्रीयमाणपरमपुरुषपरिग्रदविरोषादिथ । परेषां त॒ 
निखिलमिदमाविलमिति | 

रह्म वेद दयेव भवतिः इत्यादिकमित्थमेव ब्रह्मतादारम्यापरोच्य- 
छृतम्‌ । सृक्त्रह्मणोस्तादात्म्यं श्रीरश्चरीरिभावात्‌ । तदापरोक्ष्य च शाङ्वतमेव, 
तदपरोच्चधियो यावदात्मभावित्वाद्‌ । र^्न्यायसदशंने तूक्तम्‌ू--““एवगब्द्‌ः 


बन्ध होता है) जत्र बद्ध जीव मुक्त होते £, तज इनके अविद्या की निद्त्ति होती है} यह 
अबिच्या निदत्ति दूस भाव पदाथं है, क्योकि दुसरा भाव पदार्थं ही पक पदार्थं का 
रभाव कहलावा है। उदाहरण --कपालत्वावस्था ही घटका प्रध्वंसाभाव है) श्रविद्या 
निचत्तिके रूपमे कडा जने वाला दूसरा माव पदायं यदी है किमोक्षमे जो श्चानविशेषका 
विक्रास इत्यादि होता है, प्रसन्न परम पुरष सर्वेदवर के द्वारा जे परि्रहविशेष ओर कैङ्कयं 
इत्यादि रोता है, ये माव पदाथं ही अविव्यानिन्रत्ति रूप है) इस प्रकार इमारे मत में बन्ध 
ओर मोच मे यह अन्तर सिद्ध होतादहै फरिं बवन्ध सें जीव कमंपरवश होकर ज्ञानसंकोच 
ओर तापत्रय इत्यादि को भमोगते है, मोक कमो की आत्यन्तिक निट्त्ति होती है, तथा 
मोक्षसे जीव ज्ञानक परिपूर्णं विका मगवदनुमव्र मगवत्कैङ्क्यं करते रहते ई । परन्तु 
शंकर, मास्कर ओर यादवप्रकाश के मत मे बन्ध श्रौर मोश्च मे वैलक्षण्य सिद्ध नदीं होता है, 
बन्ध श्रार मोत मे अविशेष दी होता है! अतः उनका मत दोषयुक्त सिद्ध होता है] 

ध्रह्म वेदः इत्यादि ! प्ररन--विधिषटाद्वेत सिद्धान्त म “ब्रह्म वेद्‌ ब्रह्मैव भवतिण 
इत्यादि वचनो का निर्वाह कैत दोगा १ क्योकि ये वचन मोच म जीव भौर ब्रह्मम अमेदको 
सिद्ध करते है । उपरक्त वचन का यह अथंदहैकिजो ब्रह्मको जानता दहै, ब्रह्मदही बन जाता 
है | उन्तर-त्रह्म ओर जीवात्मा मेँ शरीरात्मभाव सम्बन्ध है, जीव शरीर है, जह्य उसका आत्मा 
है, इस शरीरात्मभाव के कारण जीव च्रौर ब्रह्य सें तादात्म्य होता है} यह तादात्म्य नित्यसिद्ध 
होने पर भौ संसारदशारम जीवात्माको इस तादात्म्य के विषय सं प्रस्यक्चानुभव नर्द होता) 
मोच मँ दस्र तादात्म्य का--जो शरीरात्मभाव से सिद्धः होता है--धव्यक्ानम दयता है 1 यह 
प्रतयक्चानुमव मोत म सदा बना रहता है, क्योकि यह प्रव्य्लानुभव यावदात्मभावी है| अर्थात्‌ 
जवर तक आत्मा रहता है, तव तक रहने वाला पदार्थं है । मोक्ष मे आत्मा सदा रहने वाला ई, 
यह प्रत्यक्षा नुभव मी सदा रहने बाला है, यह जो ब्ह्यतादात्म्य का अनुमव मोक्षम होता है, 
उसको बतलानेकेल्िग्रे “व्रह्म वेद्‌ ब्रह्मैव भवति” इत्यादि वाक्य परड़ृत्त है, इनका अथं यही है 
किं जो साधक ब्रह्म को जानता है, अर्थात्‌ उपासना करता है, वह द्य वन जाता है, यर्थात्‌ 
ब्रह्म के तादात्म्य का अनुभव करता है । यह तादात्म्य शरीरास्मभावदहे ठक डे । 

२ ६न्यायसुदशनेः इत्यादि । न्यायसुदद्न ग्रन्थ मे “ब्रह्य वेद्‌ ब्रह्मैव भवति” इस शुत 
का अथं एसा किया गया है करि एव शब्द साम्यरूप अर्थं का वाचक द) निषण्टु मेँ यह कहा 
२६. श्छ वेद्‌ बहव भवतिः इस श्रुति के अथं के विषय में “न्यायसुद्श्चने तु” इत्यादि से जो 

३२७ 
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साम्यवाची, "साम्ये चैव कचिच्छब्दः' इति *°निषष्टूक्तः । चैष्णवं बामन- 
मालमेत, स्पर्धमानो विष्णुरेव भूत्वेमान्‌ लोकानभिजयति' इति साम्ये 
श्रौतप्रयोगदशनाच । विष्णुरेव--विष्णुरिवित्यर्थः । न्यत्र विष्णुरेव 
भवतीति विवक्षितम्‌, स्पर्धमानस्य पशुयागेन तदयोगात्‌ । रेहिकप्पलं हि 
छत्रुजयादि" इत्यादि । 


वा ष है कि २०““सात्स्ये चेव :> । अर्थ कीं ^व' रेसा शब्द साभ्यरूप अर्थं में 
्रसुक्त सेक है । इसी प्रकार वैद म भी एवशब्द साम्य अथं म प्रयुक्त दै। यह बेदवचन 
प्रमाण है शवैष्णवं वामनमालमेत, स्यधंमानो विष्णुरेव भूत्वा इमाय. लोकानभिजयति'? 1. 


यय 


अ्- दृसर्य चे स्वधां करमै वाला पुरुष विष्णुदेवता वामनपशु का याग॒ कर, स्वर्षा 
रखने वाल्ला वह पुरुष विष्णु ही बनकर इन लोकों को जीतता है। यदहं “विष्णुरेव का 
विष्णु हीः रेसा अथं होताहै, मापामें ष्टः यह शब्द साम्यश्रथंका वाचक न होने पर 
मी संस्कृत मे यँ का एवशन्द्‌ साम्यका बाचक होता है] इससे यहं अथं फलित होता 
हैकिठउस यागको करनेकरे बाद स्पधां करने वान्ञा पुरुष विष्णु के सरभान्‌ बनकर इन. 
ल्लोको को जीतता है । यह अथं --किं वद्‌ पुरुष विष्णु ही बनकर इन लोकों को जीतता है-- 
हये ही नदीं सकता, क्योकि स्पर्धा करने वाला अश्चान्त पुरुष विष्णुरूपको प्राक्त नदींकर 
सृक्षवा है, क्था यार से उस रूप की प्रात नदीं कर सकता । यद्य “इमान्‌ लोकानमिजयतिः 
कहकर पेहिक पल शवुजय आदि का_द्ी वर्णन है] यह फल यागसे प्रास्त दो सकता 
हे ¦ इससे यह सिद्ध होता है किं उपयुक्त कमंकाण्ड कचन मे शविष्णुरेव भूत्वा" इन शब्दों 





दूसरा अथं किया गया है, उसका कारण यह है कि प्रथम वर्णित अथं में स्वारस्य हे 
वह अस्वारस्य य हे कि प्रथम समाधान तभी संगत होगा यदि “ब्रह्मेव भवतिः यह 
का ब्रह्मशब्द ब्रह्मशरीरभून जीव का वाचक्र होता, परस्तु वैसा हो नहीं सकता, क्योकि 
जीव जोर बरह्म मे शरीरात्म मावरूपी तादास्म्य के कारण पूर्वमीमांसा वणित आक्त्य- 
धिकरण के अनुसार शरीरभूत जीव का वाचक शब्द्‌ भतत जीव के अन्तरात्मा परमास्मा 


भोगिनि भम ग 
तक का चन्क्क दो, पर्त सरार त्हमका वाचक वह्मशच्द्‌ ह्मच्छा शरीर बने दुषु शरीरी बह्म का वाचक बह्यशब्द्‌ बह्यका शरीर बने दष 


जीवात्मा का वाच्छ नहीं हो सकता। इस प्रथम साधने एकं दोष हे । किंच, 
“गरव भवतिः, का यह्‌ जो अर्थं क्रिया ` यह जो अथं क्रिया गया है किं बह्योपासक जीव ब्ह्मतादात्म्य का 
सा्कात्कार करते हे, इसमें यह दोष हे कि ““व्रहीव मवति? मे साक्षात्कार का वाचक 
को सी शब्द्‌ है ही नहीं । “ब्रह्मैव मवति” यड श्चति दहस अथं का कैसे प्रतिपादन कर 
सकती है } यह दूसरा दोष है ! इन दौ दोषो के छारण्‌ प्रथम जयौ को स्याज्य समकर 
“न्याकसुदने तु"" इत्यादि से दुसरा अर्यं उपस्थित किया जाता है । 

२७. अछ पर नानार्ये्चैजयन्ती में श्व्ययपर्याचर्संम्रहाध्याय में विद्यमान “साम्ये वद्धेवमेवेवः 
यह वचन सी विवक्ति है ! जिससे यह सिद्ध होता दै करं वतिग्रस्यय वाशब्द, परवंशब्द्‌ 

“ भुत्र्न्द्‌ ओर ॒दवण्म्द्‌ साम्य क काचक हे | 
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भाम्यं च मोणतामेवाद--“श्रकारेक्ये च त्खभ्यवहारो ख्य एव, यथा 
सेयं गौः" इति ¦ भ्रुख्य एव युख्यग्राय दव्यथः । सेयं मौरिति त॒ व्यक्छि- 
दयेकरूप्यन्यपदेशः । अतः सिद्धमीश्वरात्‌ परस्परं च भिन्ना जीवा इति । 
( जौवविभागः ) 
सरतः सुखी चायमात्मा । उपाधिवरशचात्‌ संसरति । स द्विषा-संसारी 
असंसारी चेति । पुण्यपापादिमान्‌ पूः । तच्छरन्य इतरः । पूर्वोऽपि द्िषा- 


कायही म्थंदहैकिविष्णु के समान बनकर 1 इससे यक्स्यष्ठदहै क्रि उपयुक्त क्वनमें््र एवः 
शब्द साम्य अर्थम प्रयुक्त है| चैसेदी श्रम वेद्‌ नक्षेव भवतिः इस वचनम "यव शब्द्‌ 
कार्थं साम्यदहीहै। इस व्चन का यदी अथंदहै किजो साधक ब्रक्षको जानताहै 
अर्यात्‌ बरह्म की उपासना करता है, बह ब्रह्मके समान बन नाता है। अतः इस घचन से 
जीव भौर ब्रह म मेद सिद्ध नहीं हो सकता ह । 

भाष्यं चः इत्यादि । श्रीमाप्य भी यदी सिद्ध कस्ताहैक्रि श्रह्म वेद्‌ ब्रह्मेव भवतिः 
इस भ्रति से वर्णित श्रमेद मौणदीहै। भाष्ये यद कदा गया है कि जँ दोनों व्यक्तियों 
का प्रकार एकदै, वद्य जो ग्रभेदव्यवदार होता है, वह मुख्य ही है, अथात्‌ सुख्यप्राय है 
मुख्य के समान है, जक्ष दो मोध्यक्ति परस्पर समान ई, वँ दोनो गोव्यक्ति एक प्रकार के 
होते ३ । वरहा यह कदा जाता £ कि यह गोव्यक्ति वह गोव्यक्ति ही है । यहोँ दोनों गोव्यक्िरयो 
मे स्वूपैक्य हो नहीं सकता ह, किन्तु प्रकार्य होता है, क्योकि दोनों व्यक्ति एक प्रकार के 
ह । यदाँ दोनो गोव्यक्तियो मे प्रतिपाद्यमान अभेद गौण द्यी है, मख्य नहीं है । सख्य न होने प्र 
मी सख्य के समानडहै। पेसेदह्यी गौण अमेद्‌ को लेकर श्रक्म वेद्‌ ब्रदमौव भवतिः यह वचन 
प्रवृत्त है ! इन सब विवेचर्नो से यह सिद्ध होता है किं जीव इश्वर से मिनन है, वथा परस्पर 
मी मिनन ईै। 

८ जीव विभाग ) 


‹स्वतः युस्वी चः इत्यादि । यदह जीवात्मा बह्यानन्दरूपी महान्‌ सुख का अनुमवं 
करने के लिये स्वतः अधिङत है, उस सुख का अनुभव करने मेँ जीवात्मा का उसी प्रकर 
हक है, जिस प्रकार पिताकौ सम्पत्तिको प्राप्त करनेके लिये पुत्रका हक है। ब्रह्मानन्द 
का अनुभव करना जीवात्मा का स्वाभाविक धमं है} ेसा होने पर भी यह जीवात्मा कम. 
रूपी उपाधि के कारण संसारे सुख दुःख भोगता रहता है! जीवात्मा का ब्रह्मानन्दासुमव 
स्वाभाविक तथा सांसारिकानुभव मौपाधिक है । 

यह जीवात्मा दो प्रकार का है--( १) संसारी ओर (२) श्रसंसारी ! कह यैव 
संसारी है बो पुण्य ओर पाप इत्यादि से युक्त है। जो जीव पुण्य पाप इत्यादि से रदित है, 
वह श्रसंसारी है! संसारी जीव भीदो प्रकार का है-एक नित्यसंसारी अर्थात्‌ सदा संसार 
म रहने वाल्ला गौर दूससया वह है जिसको संसार का अभाव होने वाका है! नित्य संसारी 
जीव हो सकते ई, क्योकि जिस प्रकार इसके पूवं बीते हुए मनन्त कल्पो मँ संस्रार से मुक्त 
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नित्यसंसारी माविसंसारविरहश्चेति । तत्रेतः पूवमनन्तकल्येष्विव परस्तादपि 
हेत्वनागमनात्संसाराचिच्छेदसम्भवात्‌ पूरवः । मानं तु लीलाबिभूतिनित्य- 
त्वोक्तिः । “क्षिपाम्यजस्रम्‌”, “न क्षमामि कदाचन” इत्यादिकमपि तदुत्त- 
म्भकम्‌ । केचित्त विरम्बातिरेकपराणि तानि, न तु कस्यचिदपि नित्य 
संसारः; अविरुद्रयोरसंसगस्य कालविप्रकषेनियमेन व्यः । अन्यथा 
मोच्चसाधने स किमहम्‌ ? इति सन्देदादग्रहृततिप्रसङ्गादिति दणेयान्त । इतः 
पूवमनागतैतच्छरीरादयुपनिपातवत्‌ तद्धतूपनिपाताद्धाविसंसारविरदोपपत्तिः 
श्रमाणं च ब्रह्मविदो मोक्षवचनानि । 


होने के लिये कारण उपस्थित न हुआ, जिसे अव भीलोगोंको संसार बना रहता है, 
इसी प्रकार आरे अने बाल्ते अनन्त कल्पो मे मीक जीवों को मोक्च हेतु प्रात करना 
असम्भव हयो सकता है, इसमे कोई आश्चयं नहीं । एेसे जीवों को सदा संसार म चने रहना 
होगा, उनको संसार का विच्छेद नहीं दोग} रेसे जीवदही नित्पर संसारी कदलाते 
है। श्रां मे लीलाविभूति को नित्य बतलाने वाले वचन दै, ये वचन्‌ ही. निय 
संसारियों के सद्भावे प्रमाण है । इस प्रकृति मण्डल में श्रीभगवान्‌ वद्ध जीवों से लीला- 
रस पातै ह, अतः वहं प्रकृतिमण्डल लीला विभूति कहलाता है, समी बद्ध जीव यदि सक्त दो 
जाते तो लीलाविभूति का नित्यत्व बाधित दहो जाता । अतः संसारम सदा रहने वाले जीवों 
को मानना पडता है । इस अथं के विषय मे सहायक प्रमाणमीदै। वेये ई कि श्रीभगवान्‌ 
आसुर प्रकृति वालों के विषयमे कहते है कि श्षिपाम्यजल्लमश्युभानासुरीष्वेव योनिषु 

अर्थ--इम इन अशुभ आसुर प्रकृति वाले जीवों को सदा आसुरी योनियों मँ डालते रहते 
ड । अन्यत्र भीमगवान्‌ का देसा वचन है कि नष्षमामि कदाचनः । अर्थ-पेसे एेसे भयंकर 
पाप करने बालों पर हम कमो क्षमा नदीं करते ई) इससे सिद होता है कि शथीमगवानु, 
कई इट जीवों को सदा संसारमेंदही रखते दै! इससे नित्य संसारियों का सद्भाव प्रमाणित 
होता ३} यह नित्य संसारियों को मानने बाते विद्वानों का मत है। कई विद्धान्‌ नित्य संसारियों 
के मानते हए यह कदते ह॑ कि उपयुक्त भीमगवान्‌ के वचनो का यही तासखयं है किं आसुर 
ग्रकृति वाजे जीवों को सोश्च प्रास्त करने मे बहुत विलम्ब होता है, किसी मी जीव के लिये 
संसार नित्य नदीं द्यो सकता है, क्योकि लोक मेँ यह व्याति देखनेमे च्रादीहैकिं जिन दोनों 
पदार्थो को संसग म रखने पर कोड विरोध नहो, यदिरेसे पदार्थो का असंसषगं नियम देखने 
मे श्रावेतो मानना चाहिये, कि वे दोनों पदाथं अवश्य भिन्न कालिक द । उदादरण-वख्र ओर 
ऊुंङम सग का सम्बन्ध होनेमें कोई विरोध नहीं, एसी स्थिति मै यदि व्र श्मौर कुम 
राग म असंसगं नियम है तो यही मानना चाहिये किं व्र श्रौर ऊुंद्ुम सग अवद्य भिन्न- 
कालिक है} इस प्रकार अविरुद्ध पदार्थौ का असंस्गं नियम तथा कालविप्रकषं नियमे 
व्याप्ति है } जीवात्मा नित्य है, श्रतः जीवात्मा ओर मोक्षदेठ॒ के आगमन मँ भिन्नकालिकता 
-चीं हो सकती है, क्योकि मोक्षद के आगमन के समय उन जीवोंकेो रहना ही होगा । 
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एते च संसारिणः कमंपाशप्रग्रथिता बह्माण्डङुहरपरिवतंमानकालघटीयन्त- 

| भ 0 [ 
ण्डिकायमानास्तस्मिन्‌ क्षीयमाणः पूयंमाणाश्च सन्तः परिश्रमन्ति। 
तत्र॒ पुण्यकृतो धूमराज्यपरपक्तदक्षिणायनषण्मासपितृरोकाकाशचन्द्र- 


क्रमेण स्वगंलोकमधिरोहन्ति | शवरोहन्ति च चन्द्रमसः 
स्थानादाकाशवायुधूमाभमेधादिक्रमेण । तत्र॒ श्रद्धासोमव्रषान्नरेतोमयीना- 
माहूतीनां द॒पजैन्यप्रथिवीपुरुषयोषितः स्थानानि । प्रायिकी च 


त्नतः जीव ओर मोद्वदेत॒ मे सम्बन्ध कमी न कभी अवश्यहेने कादौ है। श्रतः कोई मी 
जीव नित्यसंसारी नहीं हो सकता] प्रदन--जीवविदेष ओर मोद्धेठ भ्म एेसा विरोध 
क्योन हो, जिस प्रकार भाव एवं अभावर्मे विरोध है, वैसा विरोधं होने पर यह मानना 
ही पड़ेगा करि उस जीवविशेष करा मोक्तदेठ से सम्बन्ध दहो ही नरद सकता, ततर नित्यसंसारी 
को मानने मे क्या ऋपत्ति है १ उन्तर--यदि जीव नित्यसंसारी होता तो पत्येव मनुष्य को यह 
सन्देह उट सकता किक्यार्मैँ वह नित्यसंसारीद्रं। रेसा सन्देह होने पर कोद भी जीव 
मोश्च साधन ये ग्रवृत्त नहँ दोगा। निव्यसंसारीन दहो, तमी मोक्ष साधन विधान सफल 
दोगा । इस प्रकार निव्यसंसारियों कोन मानने वाते विद्वानों का मतदहै। इसके पूव जो 
शरीर कमी प्रात नदी दुभा था, वद शरीर च्रव प्रप्त दौ गयादहै, इसी प्रकार जो मोदेत 
अभी तक प्रास्त नदी द्ु्यादै, वह मी अवश्य कमी प्राक्च दोगा} अतः सब सवर जीवों को 
भी कालविशेष सँ मिलते वाले मोक्षदेवु से संसार का नाश्च हो सकता है। मोक्षदेवु मिलने 
परमी संसार नष्ट न दही, रेसी बात नहीं हो सकती, मोच्देवु प्राप्त होने पर मोक्च 
अवदय प्राप्त होगा । ब्रह्मज्ञानी को मोक्ष होता है, एेसे बतलाने बाते शाश्न वचन उपयुक्त 
अथं मेँ प्रमाण ईै। 

“एते च संसारिणः इत्यादि । ये संसारी जीव कर्मरूपी पाश्चौसे वषे हुए 1 इस 
ब्रह्माण्ड के श्रन्दरका भाग कूपके समान दहै) करूपर्मे जिस प्रकार घटौयन्त्र-जिप्रसे पानी 
बाहर निकाला जाता है- सदा चल्लता रहता है, उसी प्रकार इस ब्रह्माण्ड-कुहर रूपी कूपे 
कालरूपी घटीयन्त्र सदा घूमता रहता है ! जिस प्रकार ज्लौकिक घटीयन्त्र मेँ कुण्डिका श्र्थात्‌ 
एेसे पात्र लगे द्ुए है-जिनमे पानी भरने पर ऊपर निकाला जाताहै, उनपार्जोके 
समानय सं्लारी जीव है --जो कालरूपी घटीयन्त्र मै लगे दए ई। जिस प्रकार घटीयन्त्र 
ये लगे हुए पात्र नीचे आने पर्‌ पानी से भर जाते दै, तथा ऊपर पर्हुचने पर पानी से रिक्त 
हयो जाते है, उसी प्रकार उच स्वर्गादि लोकों से नीचे मूललोक मँ आने पर जीव कर्मरूपी जल 
से भर जाते दै, तथा ऊपर स्वगं लोक मे प्च कर कमफल मोगने पर कमं से रिक्त होकर, 
पुनरपि कम॑रूपी जल की प्राप्ति के लिये नीचे आ जाते है, इसी प्रकार कालरूपी घटीयन्त्र मेँ 
लये हुए ये बद्ध जीव रूपी पाच सदा नीचे ओर ऊपर का चक्र काटते रहते ह । उनर्मे पुण्य 
कमं करने बाज्ञे जीव धूम, रात्रि, कष्ण पक्ष, दक्षिणायन ६ मास, पितृलोक आकाश्चलोक ओर 
चन्द्रलोक इस क्रम से स्वगं लोक मे चल्ते जाते है! पुनः चन्द्रमा के स्थान से च्राकाद्च वायु, 
धूम, अभ्र ओर मेध इस क्रम से नीचे कौ ओर उतर श्राते दै । वयँ श्रद्धा, सोम, वर्षा, अत्र, 
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पञ्माहुत्यपेका; प्रौपदीरुम्नप्रयृतिष्वदशेनात्‌ । एषवमपुण्यङृतामपि 
स्वेदजादिशयीरेषु पश्वमाहुत्यभावाचन्द्रम्राप्त्यभावाच । तेषाम॒तिषोरा 
निरयसरणिर्निरयदुःखालभृतिश्व प्राणादिषु प्रपञ्चिता स्मयंमाणापि 
फलेवरं कदम्बगोकाययति । 

दितीयोऽपि द्विधा-संसारत्यन्ताभाववान्‌ प्रष्वस्तसंसारश्चेति। 
तत्र॒ कदाचिदपि संसारहेत्वभावात्‌ पू्॑स्येश्वरननिस्यक्ठरेस्तद्यन्ताभावः । 
उत्तरस्तूपपादितो युक्त एव । अनादावपि काले प्रतिदिवसं सदस्रपुरष- 


ओर रेतस्‌ रेते पदार्थौ को लेकर होने वाली आहुतियों का आघार बनने बले अग्निस्थानीय 
स्थान क्रम से चुलोक, पजन्य, पृथिवी, पुरुष ओर खी है । तथा यदी श्राहुतियो का स्थान है | 
लरीरूप अग्नि मे पुरुषरेतस्‌ रूपी हवनीय द्रव्य कौ आहुति ही पञ्चम आहुति है । पञ्चमाहृति 
होने पर शरीर बन जाता है । शरीरोत्पत्ति के लिये विशेषतः इस पञ्चमाहुति की आवश्यकता 
होती है, कटी कहीं तो निना पञ्चमाह्ुतिके दी शरीर बन जाता है। द्रौपदी ओर धृषठद्ुम्न 
आदि के शरीरो कातिना पञ्चमाहुतिकेदी खजन हुआ दै। इसी प्रकार पापकम करने 
पापी जनो दो चन््रलंककी रसि नही हेती । रेल ह्यति सं वकं प्रथमादि द ही 
सम्भावना न होने पर पञ्चमाहूति करा हो सकती है । पाप करने वाल्ते जीवों को जिस मागं 
से नरक म जाना पड़ता है, ह मागं विशेष भयंकर है, तथा नरक पर्हच कर जो दुःख भोगना 
पड़ता है, वह उससे मी विशेष मयेकर है । ये अथं पुराणश्रादिमें वि्तारसे वर्णित रहै, 
इनका स्मरण होते दी शरीर कदम्ब च्रक्ष के समान रोमाञ्चयुक्त हो जाता है। 

द्वितीयोऽपिः इत्यादि । दुसरी कोटि मे निर्दिष्ट असंसारी जीव मीदो प्रकारके होते 
है--८ २ ) संसारत्यन्तामाव वाले, ओर (२) संसार नाश्च बल्ते। जिन जीवों को तीनो 
कालोमेँमी संसार नदीं लगताहै, वे प्रथम कोटिकेदै। जिन जीवोंका संसारनष्टदो 
गया है) वे दूसरी कोटिके ह । प्रथम कोटि के जीव ही नित्यसूरि कदलाते दै, संसार कारण 
इनको कमी स्पशं नदीं करता है, जि प्रकार इश्वर मँ संसारदेतुन होनेसे संसारका 
भव्यन्ताभाव है, उसी प्रकार नित्यसूरि मे भी संक्षार देठ॒न दहेनेके कारण संसारका 
अत्यन्ताभाव है! जिननजीवोंके संसार का ध्वंस होताहै, वे जीव ही मुक्त कहलाते है। 
काल अनादि है, इस अनादि काल मे यदि प्रतिदिन सहृख पुरुषो को मोक्च प्राप्त हो, तब 
भी संसार बना ही रहेगा, संस्तार समात्त कमी नदीं होगा । प्रतिदिन हजारो जीव मुक्त होने पर 
उनसे भी अधिक जीव बचे रहते है, वे संसार मे बने रहते है । श्रतः संसार का नाश कमी नहीं 
होता, बद्ध जीव इतने अनन्त दै कि इनम बहुत भुक्त होने पर उनसे भी अधिक संख्यक 
जीव फिर भी बचे रहते है । संसारका स्वभाव दही यह है कि वह अनन्त होकर बना रदे, 
इसका कमी जन्त न हो । वेदाथंसंग्रह मँ यह का गया है कि अगद्रैतिसम्मत बद्याज्ञानपक्ष 
से भी यह मेदामेद्‌ पष्ठ - जिसमे जीव ओर ब्रह्मम मेद एवं अभेद माना जाता है- 
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मोक्ेऽपि न संसारास्यन्तविक्यः; अस्यानन्तस्येव॑स्वभावत्वातु । उक्तं च 
वेदार्थसंग्रहे व्रदज्ञानपशषादपि पापीयानयं भेदामेदपचचः; श्रपरिमित<९. 
दुखस्य पारमाथिकत्वात्‌ संसारिणामनन्तत्वेन दुस्तरत्वाच * इति । 
द्ननन्तपयोनिधौ पयोषिन्दुनिपातवत्‌ संसायिवर्गपूवणुक्त प॒ पर्चान्युक्ता- 
नामनुप्रवेशः--अनन्तेष्वपि संसायंसंस्ारिषु  एकपादत्त्रिपादत्व- 
तारतम्यमपेदिकम्‌ । तथा च यहूतंयामाहोरात्रकल्पादिषु द्रन्यपाथिव- 
घटादिषु च दृष्टमेव अत एव नित्यानां समस्तबद्रुक्तपिचयाप्य- 
नन्तत्वञ्ुपपन्नम्‌ । 


अत्यन्त पापिष्ठ दै, श्र्थात्‌ गर्हित है, स्योकि इस पक्तर्मे संसारमें होने वाला अपरिमित 
दुःख सत्य माना जाता है संसारी जीव इतने अनन्त ह कि प्रतिदिन हजारों मुक्त होने पर भी 
छ्मनन्त बद्ध जीव वचे ही रहते है, जिनको लेकर संसार सदा चलता रहता है । सव॑ परमात्मा 
इन बद्ध जीवों के साथ अपने को अभिन्न समभते है) इन जीवौ को अपना 
दुःख ही समर्भँगे, परमात्मा को जीव बनकर सदा संसार दुःख भोगना ही होगा, 
भल चे निस्तार नहो दगा । य संसारो को अनन्त सय कहा गया है । भतः 
प्रतिदिन सदर जीव मुक्त होने पर भी अवशिष्ट अनन्त जीवों को लेकर संसार बना रहेगा, 
संसार का प्मात्यस्तिक नाश नहीं दह्योगा। जिस प्रकार अनन्त समुद्र मँ जल बिन्दु पडकर 
उससे मिल जाते है, उससे समुद्र मे अन्तर कुं भी नदीं दोता है! उसी प्रकार संसारी 
जीवो मे जो पहले पहले मक्त हो गये है, उनका समुदाय समुद्र के समान है, उनम 
पीडे सक्त होने बाल्ते जीव ेसे जाकर मिल जाते है, जिस प्रकार समुद्र म जलबिन्दु 
मिलते दह । संसारी जीव अनन्त है, तथा ग्रसंसारी जीव मी अनन्त है, है, एेखा होने पर 
मी संसारी जीवो से मुक्त जीव _ गधिक ई, न = एव॒ “पादोऽस्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्या- 
मतं दिविःः.मन््रसे संसारी जीव एकपाद तथा मुक्त जीव तीन्‌ पाद्‌ के गये है । यद 
तारतम्य श्रापे्िक है} श्रनन्तों सै तारतम्य कैसे हो सकता है १ अनन्तौ मेँ मी तारतम्थ 
होता है} एक अनन्त से दृससा अनन्त बडा होता दै! उदाहरण--अन तकं बीते हुए 
महूत, याम, अहोरात्र च्रौर कल्य इत्यादि अनन्त दै, इन अनन्तो मे यह तारत्य्‌ ह कि 
अन तक बीते हट कल्यां से अव तक वीते दए. अहोरात्र अधिक संख्या म ई, तथा_अवर.तक. 
बीते द्‌ मनन्त यामो से अन्‌ तक नीते इष्ट अनन्त _सुदरतं अधिक्‌ है। रिच, द्रव्य पार्थिव 
पदाथ भौर घट इत्यादि प्रत्येक अनन्त है, इनमे यह तारतम्य है कि घों से पार्थिव पदार्थं 
्मधिक है, उनसे द्रव्य अधिक है। इसी प्रकार ही श्ननन्त संसारियो से अनन्त क्त अधिक्‌ 
है| इसी प्रकार यह भर्थं भी संगत है किं संपूण बद्ध ओर मुक्तौ की अपक्वा नित्य जीव 
अधिक होते ई] 

किचिततुः इत्यादि । करई विद्धान्‌. नित्यसुरिवमं॑को नही मानते ईः परन्तु वह 
समीचीन नदीं, क्योकि प्रमाण से नित्यसरिवर्गं सिद्ध होता है। वहं प्रमाण वचन यह दै 
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केचित्त नित्यद्यरिवं नेच्छन्ति; तच, “सदा पश्यन्ति छरयः" 
इत्यादिभिः सदापश्यदनेकद्षटुविशिष्टस्थानविधानात्‌ । अत एव न 
य॒क्तप्रवाहेण वा ईश्वरेण वाऽन्यथासिद्धिः । सर्वेषां जीवानां संसारा- 


कि ^द्धिष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः} अ्थ--श्रीविष्णु मगवान्‌ के परम पद्‌ का 
दर्शन सदा सूरि लोग करते रहते दै । इस वचन से सदा देखने बाले अनेक द्र्ाओं से 
युक्त स्थान विशेष का विधान होता है। वे सदा देखने बाले द्रशगण नित्यसूरि दी ई। 
शंका-- उप्यक्त वचन अन्यथा सिद्ध है, उस वचन का यहं अथं सिद्ध ह्यो सकता है किं 
सुक्तगण प्रवाद रूप से विष्णु के उस परम पद का सदा दशन करते रहते है, थवा 
ईश्वर उस परम पद का सदा दर्शन करते रहते दै । इस प्रकार इस वचन का सुक्तप्रवाह 
अथवा इश्वर अर्थो सकता है। यह वचन निस्यसूरिव्गं का प्रतिपादक केसे मानाजा 
सकता है १ समाधान---इसत वचन का ई्वरपरक अर्थं समीचीन न्दी, क्योकि ईश्वर 
एक है, यहोँ “सूर्यः इस बहुवचन से सूरिशब्द॒वाच्यवे अनेक ज्ञाता बतलाये जाते 
है, जो सदा विष्णु के परम पदका दर्शन करते दहै। इस वचन का मुक्त प्रवाह परक अर्थं 
भी समीचीन नदी, क्योकि मुक्त प्रवाह कं अन्तरगत प्रव्येक मुक्त समयविशेष मे सुक्त होकर 
उस समय से लेकर अनन्त काल तक परमपद का दशन करते है, उस समय के पूवं नही, 
उस समयके पूवंतोवे बद्धयेतबवे परम पद्‌ का दशन नदीं करतेथे। इस मन्त्रमेतो 
सदा से दशंन करने वलति सूरियोका वर्णन है। इस मन्म प्रवेक द्रष्टा सदा दन 
करने वाला बतलाया गया है। येसदा द्रष्टा सुक्त नदीं हो सकते, उनका दशंन कालविशेष 
से पारम्म होता है] अतः यदी मानना चाद्ये कि यहं वचन यही बतलाता है करि परम पद्‌ 
म एेसे भी जीव दहै जो सदा सवकालं म उस परम पदका दशन करते रहते दै) तथावे 
ही जीव निच्यसूरि कलाते है । इस वचन से निस्यसूरि सिद होते दै । 

(स्वेषां जीवानाम्‌ इत्यादि । शंका-सभी जीव जीव होमे के कारण कमीन 
कभी संसारी रहे! जीव हो, उसका कमी संसार नहा ह्यो, ेसा नहीं द्यो सकता । 
जीवों का संसार सम्बन्ध अनिवायं है। नित्यसूरि मी जीव ही है, उनका मी कमी 
संसार सम्बन्ध होना चाहिये । यह केसे माना जा सकता है कि नित्यसूरि जीव कमीन 
संसारम रहे, न रहने बाले ई, तथा वे संसारात्यन्ताभाव बात्ते है १ समाधान-जीवत्व 
इत्यादि देठओं से सभी जीवो का संसार संबन्ध सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योकि यदि 
बद्ध जीव ओर सक्त जीवों को पक्च मानकर उनके विघय मेँ यह सिद्ध किया जाय किं इनका 
संसार सम्बन्ध होता है, यह अथं मान्य हो सकता है ] इसको सिद्ध करने पर सिदध साधन 
दोष ह्येगा, क्योकि बद्ध ओर मुक्तौ का संसार सम्बन्ध हमे भी मास्य है } यदि निवयसूरियों 
को शद्र मानकर उनके विषय मे यह सिद्ध करिया जा कि इनको कमी संसार सम्बन्ध ह्या 
है, तन बाध दोष होगा, क्योकि “सदा पश्यन्तः इत्यादि श्रुति वचनो से यह प्रमाशित 
ड कि:दनका कमी संसार सम्बन्ध नहीं होता है। इन श्रुति वचनों से उपर्युक्त साध्य का 


द्वितीयः ] भाषानुवादसदहितम्‌ २६७ 


त्यन्तायोगन्यवच्छेदसाधनानि जीवत्वादि लिङ्गानि यथासमर्े 
सिद्धस्राधनबाधादिभिदरंष्याणि । एतेषां नित्यस््रीणामानन्त्यावान्तर- 
मेदादिकं श्रीपाथरात्रसंहितासु विशदमचुसन्धेयम्‌ । 

[4 ९ ति अ 
अनन्तविष्वक्सेनाचेनियताधिक्रियेरपि । 
ज्ञानानन्दादिभिश्ंक्ता निव्येरत्यन्तसोदराः ॥ 

एवं सदादशंनादिवलेन नित्यघुक्तेश्राणां प्रतिसर्गावस्थायां सुषुप्रकल्य- 
तयाऽचस्थानं वदन्तः प्रत्युक्ताः । संकोचककरमायभावास्च 
साञ्वस्था दुरूपपादा ॥ 

( मोश्चहेतुनिखूपणम्‌ ) 

अथ को मोक्षहेतुः ? भमक्तिरूपापन्नोपासनवेदनध्यानादिशन्दवाच्योऽ- 
सकृदाच्रत्त आप्रयाणादन्वदहमदुवतंमानो ज्ञानविशोषः । 
बाधदहोगा | यदि जीवां के अवान्तरसेदको नल्लेकर सभी जीवों करे विषय मे जीवत्व इत्यादि 
देवओं से संसार सम्बन्ध सिद्ध करनादहोतो दष्टान्त मिलना असंमव है, क्योकि सभी जीव 
पक्ष कोटि में है । पक्तातिरिक्त दृष्टान्त नहीं मिलता है } अतः व्यासिज्ञान हो नदीं सकता । 
इस प्रकार ये अनुमान दुष्ट ह : इनसे नित्यसूरियों का संसार सम्बन्ध सिद्ध नदय हो सकता । 

"एतेषाम्‌" इत्यादि । - ये निव्यसूरि अनन्त ईह । इनमें अवान्तर मेद्‌ बहुत ह ! ये सब 
अथं श्रीपाद्चरा् संहिता सँ विशदस्पसे वणित है, वद्य ये अर्थं द्रष्टव्य ह । यद्य विस्तार भय 
से उनक्रा वर्णन नदीं किया जाता । 

अनन्तः इत्यादि । अनन्त अर्थात्‌ आदिशेष ओर विष्वकसेन इत्यादि नित्य 
सूरिगण श्री भगवान्‌ के पाषंद्‌ है। श्रीमगवानच्‌ की विभिन्न सेवा करने के लिये इनका 
व्यवस्थित अधिकार है, एक की अधिकार म आई हह सेवा को करने के लिये दृस्ते 
कौ इच्छा होती नही, समी अपनी अपनी सेवामेंदहीस्त है, इस प्रकार के नित्यसूरियों 
के साथ खुक्तगण ज्ञान ओर श्रानन्द इत्यादि मे अत्यन्त सम होते ह ¦ ज्ञान च्रौर आनन्द 
इत्यादि मे सक्त ण ओर निव्यसूरियों मँ कोई अन्तर नदीं, मले सेवा मेँ अन्तर हो | 

“एवम्‌ इत्यादि । करै विद्वान्‌ यइ मानते है किं प्रलयावस्था मँ नित्यसूरि युक्त. 
ओर ईश्वर सो जाते दै, इसलिये उनका ज्ञान नदीं होता है} उनका यह मत असमीचीन 
ह, क्योकि श्ुतियो मे इईद्वर को नित्य सर्वत कदा गया है, तथा नित्यसूरियों को सदा ४ 
दशन करनेवाला कदा गया है, मुक्त गण मी निस्यसूरियों की तरह योग्यता रखते है । अतः 
इनकी प्रलय मं सुषुप्त के समान अवस्था हो नदीं सकती है। ज्ञान संकोचका कार्य 
कमं इत्यादि है, वे दोष इनमें नहीं है, अत एव वैसी अवस्या इनमे मानी नदीं जा सकती । 

( मोष्हेत॒ का निरूपण ) 

अथ कः› इत्यादि । यहोँ पर॒ यह प्रश्न उठ्तादहै किं मोक्ष का साधन क्या है १ 

इसका उत्तर यहं है कि क्ानविक्तेष ही मोक्ष का साधन दै, वह श्ानविषशेष उपनिषद्‌ 
३८ 
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र्य न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 


तथा च घरतरम्‌--“आब्रत्तिरसकृदुपदेशात्‌” इति, (श्राप्रयाणात्‌ तत्रापि 
हि दृष्टम्‌" इति च । 

न पुनः केवरं तच्छज्ञानम्‌, तस्याध्ययनविधिसिद्रसाज्गसशिरस्का- 
घ्ययनगहीताक्रराशिविशेषापातप्रतीतनिरतिशयपुरूषार्थसाधनाथनिर्णयराग- 
्ाह्भवणमात्रेण निष्य्स्याविधेयत्वात्‌, तावति सिद्धेऽपि मोक्षादशंनाच । 


इत्यादि ग्रन्थों मे जन डन भत्‌ शन, वन आ ध्यान शौर दञ्च॑न इत्यादि शब्द से वर्णित है 
वह श्ञान परीतिरूम होने से मक्तिभी कहा गया दहै, बह ज्ञान प्रतिदिन बारार आवर्तत 
होत्ता है, तथा प्रतिदिन उसकी श्राड्त्ति होती है, वह ज्ञान मरणपयन्त प्रतिदिन लगातार बना 
रहता है! इस प्रकार का ज्ञानपिशोष मोक्ष का साधन है! यद्‌ श्रथ ब्रह्मसूनो में 
वर्णित है । “शरावत्तिरसङ्ृदुपदेशात्‌” इस ब्रह्मसूत्र मँ यह कदा गया है कि बारबार 
आदत्त होने बाला ज्ञान ही मीक्षसाधन है, क्योकि मोक्षसाधन, ध्यान ओर उपासन 
इत्यादि शब्दो से कदा गया है ¦! आत्त होने बाला ज्ञान दी ध्यानादि अन्दं का वाच्य 
होवा हे! “््राप्रथाणात्‌ तत्रापि हि दष्टम्‌ःः इस सूत्र मँ यह कहा गया है करि वह आवतित 
होने वाला ज्ञान मरणपर्यन्त साधके योग्य है, क्योकि शास्त्रों म टेसा उसका वर्णन किया 
गया है किं 'ध्रायणान्तमोङ्कारमसिध्यायीतः, “स खल्वेवं वतंयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोक- 
मभिसंपद्यते इत्यादि । अथं-मरण पयन्त ओंकार का ध्यान कर } इस प्रकार आयुपयन्त 
च्यान करने बाला साध? शरीर छूटने के बाद परब्रह्म के लोक मेपर्हुच जाताहै। इन 
सूघ से उपर्युक्त ज्ञान का मोक्षसाधनत्व सिद्ध होता है । 

धन पुनः इत्यादि । ष्यानोपासनास्मक ज्ञान दी मोक्ष का साधन है, शास्त्रों से 
प्राप्त होने बाला केवल तच्वनज्ञान मोश्चसाधन नदीं है। श्रद्रेती विद्धान्‌ ^ तत्वमसि” इत्यादि 
वाक्यो से होने वाले तत््वक्ञान को ही मोक्षसाधन मानते ई । वह उचित नदीं है, क्योकि 
व्युत्पन्न पुरुष के शाख सुनने पर ज्ञान अनायास ही उत्पन्न होता है, उसके विधान की 
आवश्यकता नदीं । भाव यह है किं उपनीत विद्यार्थी “स्वाध्यायोऽध्येश्रःः ( अपनी बेद- 
खा का अव्ययन करना चाहिये ) इस अध्ययन विधि के अनुसार छः अंगो से युक्त संपूणं 
वेद आखा का--जिसमे उपनिषदृरूपी शिरोभाग मी अन्तगत है--्रध्ययन करता हे। 
अध्ययन से वेद शाखारूपी अक्षर राशिको कण्ठस्थ कर लेता है 1 संस्कृत भाषा प्रचार 
युक्त देश मेँ निवास एवं अङ्गाध्ययन के बलसे वह विदार्थो साधारण रीति से वेदोंसे 
यह जान लेता हे किं मोच्तरूपी अद्युष्ट पुरुषार्थ है, उसके साधन भी होते दै । विदयार्था 
को होने वाला यह्‌ ज्ञान आपात प्रतीति रूप से है, निणयात्मक नहीं ह, अतः अव्यु्कृष्ट मोक्ष 
पुरुषार्थं का स्वरूप एवं उसके साधन के विषय मै निणेय प्राप्त करने की इच्छा विद्यार्थी 
क्रे रोदी ह, इस राग से प्रित होकर वह गुरुके शरण मेँ जाकर अर्थौ को सुनता है 
इः चकार सुने परर वियाथी को वद तत्वज्ञान-जो शाखं से उत्पन्न होता है-- प्राप्त 
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तदुक्तं भगवताऽऽपस्तम्बेन बुद्धे क्षेमप्रापणं, तच्चालेविप्रतिषिद्रम्‌- “बुद्धे 
चेत्‌ क्षेमप्रापणमिहैव न दुःखम पलभेत"' इति ॥ 

नापि शरवणमननोपास्ननिधंतमेदवासनस्य वाक्यमात्रजन्यः 
साक्लात्कार इति वाच्यम्‌, तस्यान्योन्याश्रय विरोधादि दुष्टत्वात्‌ । 


दो जाता) इस प्रकार लौकिक रीति से प्राप्त होने वाले तच्वहान का विधान्‌ करने की 
आवश्यकता नदी, खानों मेँ मोक्षसाधन के स्पे जो ज्ञान विदित होता है, वह ज्ञान यद 
ओास्रजन्य केवल तत्वच्चान नदीं है, किन्तु इससे भिन्न है! किंच, शाख्लजन्य तत्वज्ञान 
क मोक्ष साधन मानना उचित न्दी, क्योकि शास्र से तच्वक्ञान होने पर भी मोक्ष नहीं 
होता है, शार से ज्ञान प्राप्त होने पर मी विद्वान्‌ संसारदुभ्ख को भोगते ह । आपस्तम्ब 
महर्षिं ने भ्बुद्धे चेत्‌ क्षेमप्रापणम्‌ः इत्यादि वाक्यों से यह बतलाया है कि वाक्याथ ज्ञान 
मात्र से मोक्तप्राप्ति शाख एवं प्रव्यक्त से विरद है, यदि वाक्याथ ज्ञानमात्रं से मोक्ष 
होता तो बास्याथं ज्ञानवाल्े मनुष्य को यों दुःख नदीं मोरना चा!हये । परन्तु बह दश्च 
भोगता है किंच शालो यही कहा गयाहै किं मरणपर्थन्त मोक्ताधन का 
छनुष्ठान करके साधक शरीर ह्ूय्ने के वाद्‌ अचिरादिमागं से परमपद मे पचने 
पर सक्त होताहै। इस विवेचन से सिद्ध होता है कि याल्न जस्य तच्चज्ञान केवल 
मोक्षसाधन नदीं है । 

न्नापि भरवणः इत्यादि ! अ्रैती विद्धान्‌ कहते है कि साघक श्रवण, मनन ओर 
उपासन के द्वारा संपूर्णं मेदवासना्ओं को नष्ट कर देता है, उसके बाद्‌ केवल “तत्वमसि?” 
इत्यादि वाक्यो से साक्चात्कारात्मक ज्ञान उत्पन्न होता है, यह साश्चात्तायत्मक ज्ञान दी 
मोक्च का साघन है] उनका यह कथन समीचीन नहीं है, क्योकि अन्योन्याश्रय ओर विरोध 
इत्यादि दोषों से यह पक्ष दुष्ट है । तथाहि - वाक्य से साच्तात्कारात्मक् ज्ञान होने के बाद 
ही मनन अर उपासन से सेदवास्ना का निराकरण होगा, येदवासना का निराकरण दीने 
पर भी वाक्य से साक्चात्कारात्मक ज्ञान उत्पन्न होगा} इस पकार अन्योन्याश्रय दोष होता 
हे । यह पर यह नहीं कहा जा सकता है किं वाक्य से पहले परोक्ष ज्ञान होतादहै, बादर्मे 
मनन एवं उपासन से मेदवासना का निराकरण होने पर वाक्य से प्रत्यक्च ज्ञान दोता है, एेसा 
मानने पर अद्ैति्यो के सिद्धान्त से विरोध होगा, क्योकि उन्होने यही माना है कि आत्मा 
सदा प्रत्यक्ष प्रतीत होने वाला पदार्थं है, उसके विषयमे शब्द से होने वाल्ला ज्ञान प्रत्यक्च 
ही होगा, परोक्ष न्दी} किंच, हम लोगों के शरोर से यह दोष दिया जा सकताहै किं 
परोक्च ज्ञान को उत्पन्न करना दी शब्दप्रमाणका स्वभाव है, यदि शब्दप्रमाण प्रत्यक्च ज्ञान- 
जनक माना जाय तो विरोध उपस्थित होगा | किंच, अनादि काल से श्नुब्ृत्त होनेवालली 
सेदवासना का अल्पकाल से अनुत्त होने बाले मनन ओर उपासन से निराकरण दोना 
भी असंभव है। | 
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$ ¢ 4 
्रविद्यास्वरूप संबन्धनिवतकज्ञानतज्ज्ञाततदे्योपदेशादीनां विकस्पास- 
दत्वं भाष्यादिषु ग्राह्यम्‌ । 
शन्रवियाः इत्यादि । श्रविया का स्वरूप, च्वि्ा संबन्ध, अविद्यानिवतक ज्ञान, 
उसका आश्रय ज्ञाता, ओर एेक्योपदेश इत्यादि अथं विकल्पं करने पर खण्डित दहो जाते 
है अत एव श्रनुपपन्न है । यह श्रीभाष्य इत्यादि मँ विस्तार से वर्धित है। वयँ वह श्रथ 
जानने योग्य है) उसका संग्रह इस प्रकार है कि अविद्या स्वरूप सत्यदहै यामिध्या है! 
यदि सत्य होता है तो अद्रैत खण्डित हो जायगा, क्योकि रविद्या स्वरूप श्रौर बह्म रेसेदो 
सत्य सिद्ध होगि | यदि अविद्या स्वरूप मिध्यादहै ता उसे कल्पित मानना होगा, उसकी 
कृल्पना के लिये एक अविद्या की आवश्यकता है, वड अविद्या भी मिथ्या है, उसकी कल्पना 
के किये पुनः दूसरी त्रवि्या की अयपेच्ता है, इस प्रकार अनवस्था होगी | अतः अविद्या 
स्वरूप अनुपपन्न है । 
श्रविद्या संबस्ध क्या कल्पित जीव को होता है, अथवा ताचिक बह्म को 
होता है १ प्रथम पश्च सीक नदी, क्योकि अविद्या से कल्पित होने बाला जीव च्विद्याका 
आश्रय नहीं हो सकता । ताच्विक ब्रह्म भी अविद्या का आभ्य नहीं हयौ सकता; क्योकि 
वह ज्ञान स्वरूप होने से अविद्या काशे) वह अविद्या का श्राश्रय नहीं हौ सकता) 
इस प्रकार अविद्या संबन्ध भी श्ननुपपन्न है । अविद्या निवतंक ज्ञान मी अनुपपन्न है, वह ज्ञान 
क्या बद्यमाच का ग्रहण करता है १ अथवा ब्रह्मातिरिक्त का ग्रहण करता है यदि बह्ममाच्रका 
हण करता दो तो जिस प्रकार ब्रह्ममात्र विषयक ब्रह्म स्वरूपभूत ज्ञान अविद्या का निवतेक 
नदीं होता है, उसी प्रकार यह ब्रह्ममात्र विषयक ज्ञान भी अविद्या का निवतंक नदीं हो सकेगा 
यदि यह अविद्या का निव्त॑क होता तो इसके समान बह स्वश्य मूतक्ञान भी निवतंक होगा; 
तन स्वरूप ' भूतज्ञान का आश्रय लेकर अविद्या का रटना मी ्रसम्भव हौ जायया ¦ यदि यह 
ज्ञान बद्य व्यतिरिक्त का ग्रहण करने वाला हो तो यह प्रदन उच्तादहै, कि वह ज्ञान श्रमरूप 
हे, अथवा प्रमारूप } यदि प्रमाल्पदह्ोतो उसज्ञान का विषय बनने बाला बह ब्रह्मातिरिक्तं 
पदार्थं सत्य हो जायगा, क्योक्रि सत्य पदाथं दी प्रमा का विषय होता है) एसी स्थिति 
मेदो सत्य होनैसे अद्वैत मग्न द्यो जायगा-। यदि वह ज्ञानश्रम है तो उससे अविद्या 
की निवृत्ति नहीं दौ स्केगी। इस प्रकार अविन्यानिवतक ज्ञान अनुपपन्न सिद्ध होता है। 
सवि्यानिव्त॑क ज्ञान का आश्रय बनने वाला ज्ञाता कौन दहै? जीव है अथवा ब्रह्महै १ इसमे 
परयम पश्च अनुपपन्न है, क्योकि निवतंक ज्ञान से बाध्य होने वाला जीव निवतंक ज्ञान को उत्पन्न 
करने के लिये प्रब्रत्त न्दी हो सकेगा । इसी प्रकार द्वितीय पक्त मी ठीक नदीं है, क्योकि 
यदि ब्रह्मका ज्ञातत्व स्त्यदह्योतावो अ्द्धेतका मंग होता, ओर यदि ब्रह्य का ज्ञातृत्वं मिथ्या 
हो तो वहं ज्ञातरुत्व काल्पनिक दोगा, एवं उसकी कल्पना का कार्ण अविद्या होगी, वह अविद्या 
जह्य कां आश्य लेकर रहेगी, इन कारणो से श्रविया की आत्यन्तिक निदत्ति नहीं हो सकेगी । 
किच, श्रविद्यानिदृत्ति के लिये आल्यैक्य का उपदेश देनेवाला आचायं शिष्य को सभ्यक्‌ 
ऋनकर उपदेश देते दै, अथवा विना जाने ही उपदेश देते द १ धिना जाने उपदेश्च देना 
` सयसमच है ! यदि जानकर उपदे देते ई तो गुर दिष्य को कल्पित समभ्रते है या अकल्पित 
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सस्यात्‌ सत्य प्रतिपत्ति सवंथाऽनुपपन्ना तथाहि -- 
धीम 
सस्यधीमंम सस्येन तवासत्यादसत्यधीः । 
अ ©. 
सत्यादसत्यधीवं ति नासत्यात्सत्‌ यधीभवेत्‌ ॥ 


समभ्रते ई ? यदि अकल्पित सममत द तो, अकल्पित शिष्य को सत्य समना दोगा, रेसी 
स्थिति सँ गुद तच्ज्ञानी न हयो सकेगे, क्योकि ब्रह्म व्यतिरिक्त होने से जीव मिथ्या एवं कल्पित 
हे, ओर सिष्य को अकल्पित समभ्हने बाला गुर भ्रान्त है) इसप्रक।र यदि गुर शिष्यको 
कल्पित जानते ह तो उपदेख नहीं दे सकेगे, कल्पित यरतिचिम्ब इत्यादि के प्रति कोड उपदेश 
नहीं देता है। च, अविद्या नित्त सत्‌ है या असत्‌, या सदसद्विलच्तषण है। यदि 
सत्‌ है तो अद्धेत भग्न हयो जावगा, क्योकि ब्रह्म ओर अविच्रा निच्त्ति एसे यद दोनो सत्य सिद्ध 
होमि । यदि अविद्यानिच्रत्ति असत्‌ है तो वही फलित होगा कि अविन्या निड्ृत्ति होती दही 
नही, एतदर्थं समी प्रयत्न व्ययं हो जायगा } यदि अवि्ा निचृत्ति सदसद्विलक्षण है, तो वह 
मिथ्या सिद्ध देगी, ओर उप्तकी कल्पना करने के लिये - अविद्या का सद्धाव मानना ह्येगा। 
फेसी अवस्था मं आस्यन्तिक अविद्यानिद्रत्ति नदीं दो सक्रेगी | इस प्रक्रार अविद्यास्वरूप ष्पवं 
उसका संबन्ध, उसक्रा निवतं ज्ञान श्रौर उसका ज्ञाता, उसज्ञाता के प्रति आचार्यक द्वार 
रेक्योपदेश भौर अविद्या निडत्ति इत्यादि अद्रैतसंमत अर्थ श्रस्पन्त अनुपपन्न है] यद श्रथ 
भाष्ादि मन्थो म विस्तार से वर्णित है, तथा वही द्रष्टव्य है) 


"असत्यात्‌ इत्यादि ` देतो के मतानुसार “तत्त्वमसि” इत्यादि वाक्य ब्रह्म भिन्न 
होने से असर द । इस असत्य वाक्य से सत्य ब्रह्म का ज्ञान हो रही सकता, क्योक्रि जगत्‌ मे 
कीं भी असत्य से स्त्य काज्ञान नहीं होता है। अस्त्यसषे स्त्यकीरसिद्धि होती है, इस 
अथं को सिद्ध करने के लिए अद्रैती बहत से उदादरण रखते दै! उदादरण-- प्रतिधिम्ब 
असत्य है, असत्य प्रतिचिम्ब को देखने से सव्य भिम्बका ज्ञान दता है) इस प्रकार के उदा- 
हरणो से अरैती च्रसत्य से सत्य सिद्धि को सिद्ध करते ई, यदि इन उदाहरणो पर अच्छी 
तरह से ध्यान दिया जायतो अदद्रैत मतानुसार इन उदाहर्णों से अप्तस्य से असः की सिद्धि 
ही प्रमाणित होती है, विशिष्टादरेत मतानुसार सत्यसे सव्य की सिद्धि प्रमाणित होती है। 
अथवा अद्रैत मतानुसार सत्य से असत्य की सिद्धि प्रमाणित होती है) अक्षव्य से सव्य. की 
सिद्धि किसी तर्हसेभी प्रमाणित नहीं होती) माव यह हैकि प्रतिविमभ्ब को देखनेसे 
बिम्बका ज्ञान द्योता है ' बहयँ विशिष्ठादैतमतानुसार पतिनिम्ब अस्य होने पर्‌ भी प्रतिचिम्ब 
काल्ञान सत्यदहै, क्योकि ज्ञानकाबाध नदीं होता} कोड मी यह नदीं सम्भतादहै किं 
हमको प्रतिजरिम्ब का ज्ञान ही नहीं हुआ, किन्तु यही समम्तादैकि प्रतित्रिम्बका ज्ञान 
तो हुआ, किन्तु प्रतितेस्ब नामक सत्य पदाथं नहीथा। इससे प्रतिषिम्ब्र की असत्यता 
ओर ज्ञान की सत्यत। प्रमाणित्त होती है) वरह सत्य उसज्ञान से ददी सत्य प्रतिबिम्ब 
काज्ञान होता है, इस प्रकार विशिष्टाद्वैत मतानुसार णेखे उदाहर्णो से सत्य से सत्य का न्ञान 
दी प्रमाणित होता है! अद्रतिरयोके मतानुसार उख द्टान्त से यही प्रमाणित द्येता है 
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कर्मापि न केवट ज्ञानसथ्ुचितं वा यक्तदेतः, वेदनमेव विधायोपाया- 
न्तरनिषेधात्‌ । तदङ्गतया कर्मानप्रवेशे त॒ न विरोधः; तथा सति तस्योपाया- 
न्तरत्वाभावात्‌ । परमात्मसाक्तात्कारोदय विरो धिरजस्तमोभूलभूतसां सारिक- 
पुण्यपापरूपप्राचीनकमं निमंथनद्तचित्तश्द्विदारेण हि तदा तदुपयोगः । 
एतेन विशिष्टदेशवासव्रतविशेषवैष्णवसमाश्रयादेर्ञानयोगकमंयोगयोध 


कि असत्य से असत्य की सिद्धि होती है, अथवा सत्य से असत्यकी सिद्धि होती है, 
कयोकरि अद्वैती विषय असत्य होने प्र तदिषयक ज्ञान को मी श्रसत्य मानते दै! अतः 
प्रतिचिस्ब भी असत्य है, तद्विषयक ज्ञान मी असत्य है। उनके मतानुसार ज्ञातव्य निम्ब 
भी श्रसत्य है। इससे उस दृष्टान्त के अनुसार यही प्रमाणित होता है किं असत्य से असत्य 
की सिद्धि होती दहै किच, श्रदरैती साच्तीको सव्य उस्र साक्तीसे श्रविद्या इत्यादि मिथ्या 
पदार्था की सिद्धि मानते ई, इससे यदी प्रमाणित होता है कि सत्य से असत्य की सिद्धि होती 
दै) च्देतमत तथा विशिष्टादरेतमत के अनुसार ेसा_ एक भो दृष्टान्त नदीं मिलता जिससे 
_ असत्य से सत्य कौ सिद्धि प्रमाणित ही । सारं यद है किं श्रसत्यसे सत्य सिद्धि को 
सिद्ध करने के लिये अदधैती जितने दृष्टान्तो को उपस्थापितव करते है, उन दान्तो मे अदत 
एवं विद्िष्ठाद्ेत के मतालसार सृष्ष्म दृष्टि से यही प्रमाणित होता है किं हमारे अर्थात्‌ 
विशिष्टाद्वेतियो के मतानुसार उन दष्टन्तों से सत्य से सत्य की सिद्धि दही प्रमाणित 
होती है, ठम्हारे अर्थात्‌ अदरैतियों के मतानुसार असत्य से अक्षव्य की सिद्धि प्रमाणित 
होती है, अथवा सत्य से यस्त्य की सिद्धि प्रमाणित दहौवी है। किसीके मतानुसार भी 
असत्य से सत्यसिद्धि प्रमाणित नदीं ह्योती है। अतः अद्रैत मतानुसार जो (तत्वमसि 
इत्यादि वाक्य ब्रह्मव्यतिरिक्त होने से अस्त्य है, उनसे सत्यत्रह्न की सिद्धि नहीं 
हो सकती है ] 

"कर्मापिः इत्यादि } केवल निष्काम कमं मोक्ष हेत नहीं है, तथा वह कमं ज्ञान से 
समुच्चित हौकर श्रर्थात्‌ मिल कर भौ मोच देठ नदीं हे, क्योकि शाख में केवल ज्ञान को मोक्ष 
देव कहा गया है, तथाः ज्ञानव्यतिरिक्त उपाय का निषेध किया गया है । 'न्तमेव विदित्वाऽति- 
मृत्युमेति नान्यः पन्था अयनाय विद्यते? इस वचन से यह बतलाया गया है कि ब्रह्म कोजानने 
वाला दी ख॒क्त होता है, बद्यज्ञान के चिना दूसरा मोक्षसाधन नदींहै। कमं मोक्षका 
साश्चात्‌ साधन न होने पर मी मो्तस्राघन ब्रह्मज्ञान का श्रंग बन करर्डे, इसमे को 
विरोध नहीं, क्योकि इस पश्च मँ कम॑ उपाय का श्ंग बनता है, स्वये साक्षात्‌ उपाय नहीं 
बनता । अतः मोक्ष देतु ब्रह्मज्ञान के श्रंगस्पमँ कमं करने मेँ कोई विसेध नहीं है। 
कर्मो का उपयोग इस प्रकार होता है कि परमात्मसाक्ात्कार तभी उपपन्न हो सकता है, जब 
सत्वगुण अभिद्रद्ध हौ । यदि रज ओर तमोगुण अभिब्रद्ध हों तो सत्वगुण की इद्धि मे बाधा 
पड्दी है, अचः परमात्मसाक्षात्कछार का दोना असंभवे है । इस प्रकार परमात्मसाक्षात्कारोत्पत्ति 
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परम्परया मोचहेतुत्वमित्यपि सिद्धम्‌, वैष्णवसंभ्रयादेरुपासन- 
शेषतयोपादानात्‌ । सयजमानेन सह पश्वादीनां स्वगादिगमनवद्वा मोच्‌- 
सिद्धिः । “यजमानेन सहिवाः स्वगं यान्ति नराधिप इति हि महामारतोक्तिः। 


के प्रतिबन्धक होते दै, अभिद्द्ध रजोगुण एवं तमोगुण । इन रजोगुण एवं तमोगुण की बृद्धि 
प्राचीन पुण्य पापरूपी सांसारिक कर्मो से होती है। उन सांसारिक प्राचीन पुण्य पापकर्म 
का नाञ्च निष्काम क्मौ से होता है) प्राचीन क्मौका नाश होने पर रजोगुण श्चौर तमोगुण 
घटने लगते है, सच्वरुण बढ़ने लगता है । इस प्रकार से चित्त मेँ स्वगुण वदना ही चित्त की 
शद्वि है । इस चित्त शुदिकेद्धारा क्मौँका ज्ञान मे उपयोग होता है। इसी प्रकार 
श्रीभगवान्‌ का दिव्यदेश ओर तीर्थस्थान इत्यादि विशिष्ट स्थानों मेँ निवास, बतविरेषो का 
अनुष्ठान ओर श्रीवैष्णवो का आश्रय लेना इत्यादि साधन तथा ज्ञानयोग श्र कर्मयोग 
भक्तियोगरूपी उपासन दथा शरणागतिके द्वारा ही साधन होते दै, साश्वात्‌ नहीं। 
यह अं श्षा्रसिद्ध है, उपासन को संपन्न करने के लिये श्रीवेष्णव का आश्रय जेना इत्यादि 
साधन अपनाये जाते है 1 वैष्णव: <समाश्रयण दूसरे प्रकार से भौ मोत का साधन वरन सकता 
हे। जिस प्रकार यागमेकाम शरान वाज्ते पञ्यु इत्यादि यजमानके साथ स्वगं इत्यादि 
लोको मे प्ुचते रै, यद अर्थं “यजमानेन सदिताः स्वगं यान्ति नराधिप” (डे राजन्‌ १ याग मे 
काम आने वलि पशु इत्यादि प्राणी यजमान के साथ स्वगं को जाते है ) इस वचन से सिद्ध 
है । इस प्रकार वैष्णव आश्रय लेने बल्ते पुरुष उस वैष्णव के साथ मोचको प्राप्त हो सकते 
ह । इस प्रकार मो वैष्णवसमाभ्रयण फलप्रद होता है । ज्ञानयोग ओर कमयोग के विषय में 
जो कुलं वक्तव्य है, वह श्रीमद्गीताप्रीष्य मै स्पष्ट कहा गया हे । वहाँ कमयोग के प्रसङ्ग मेँ 
कर्मयोग सुखसाध्य है ! कर्मयोग प्रमाद रदित दहै, तथा कमयोग मे मात्मज्ञान अन्तगंत 
होने से कमयोग ज्ञानयोग की अपेश्चा रक्खे विना ही च्रात्मसाश्चात्कार का साधन होता है, 
इत्यादि रीति से कह कर केवल कमंयोगसे ही श्रत्मसाक्षात्कार की सिद्धिका उपपादन 


था न म 
है करि व्ण 


(2) है द्वितीय समाधान वैसा समीचीन नहीं दै । प्रथम समाधान यह हे कि वैष्णव- 
समाश्रयण उपासन के द्वारा मोक्तरूप फर में पयेवसान पाता है, क्योकि उपासना 
अच्छी तरह से संपन्न हो इस उदेश्य से ही वैष्णव का आश्रय लिया जाता है1 द्वितीय 
समाधान यह रै कि जिस प्रकार यजमान के सथ वे पञ्चु भी-जो याग मँ काम 
श्राते है स्वर्गं प्व जाते है, उसी प्रकार वैष्णव के साथ श्रीवेष्णव के आधित 
युरुष भी भगवद्धाम में पटच जते हे ¡ यद्‌ द्वितीय समाधान समीचीन नहीं है, क्योकि 
दसमें कईं दोष हे । 

(8) "यजमानेन सहिताः स्वगं यान्ति नराधिय”? ेसा जो महाभारत वचन यह 
अरमाणर्ूप उधर ह वह अरभेवाद्‌ दै । यज्ञ के काम आने वालों पञ की प्ररंसा 
करने मेँ ही उस वचनं का तात्पयं है, वाच्याथं मेँ तत्पिं नहीं है| क्योकि याग मेँ 


() 
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उपयुक्त होनेवाले पञ्ु उसी समय मँ ही मरकर परलोक चले जाते ह । जो यजमान 
याग के बाद बहुत काल जीवित रहकर बाद में मरण को प्राप्त होता है| वह उसके 
बाद्‌ स्वर्म लोक जाता है) दोनो साथ जते हों एेसी बात नहीं। सी स्थिति भं 
यौ जो पश् ओरं यजमान के साथ स्व्मगमन वर्णित है, वह बाधित दहै] बाधित 
होते पर मी उपयुक्त पश की प्ररंखा करने क किये कहा गथा दै । किंच, यजमान 
या पशु एक ही स्वरम म पचते हो, एेसी भी बात नदीं, क्योकि बहुत धन का ञ्यय 
एवं आयास इत्यादि करके याग करनेवाले यजमान एवं याग मे छाम अनेवाल्ञे पशु ओर 
स्थावर चृत इत्यादि को एक रूप स्वगं सुख मिल नहीं सकता । यजमान को अधिक 
सुख प्राप्त होगा, ओरो को न्यून सख ॒धराप्त होगा, सबको एक भरकर का सुख 
प्राप्त होना असंभव हे । इसलिये भी उपयुक्त वचन को अथंवाद्‌ मानना पडता हे ॥ 
इस अर्थवाद र वपर वैष्णवाश्रित एवं ह्यन्ञान हीन मयुष्यो को बेष्णव के साथ 
वैकुण्ठ प्राप्ति सि नहीं की जा सकती 1 किंच, श्रुति में यह कहा गया है किं “तमेच 
विदिस्वाऽति्षयुमेति?, “ध्यास्वा देवं स्रुच्यते सवेपादयौः', “निचाय्य तं खस्युयुखात 
प्रमुच्यते !* श्र्थ--साधक उस परम पुरुष को जानकर ही शस्य का अथात्‌ संसार का 
अतिक्रमण करता हे | देव का ध्यान करके सवं पाशोसेद्धुट जाता है! उस परमात्मा 
का साक्तात्कार करके मृस्यु के सुख से छूट जाता हे । इन वचनो मे क्वाप्रत्यय से यह 
सिद्ध होता है च ज्ञान ओर मोका कर्ता एक है| एकः श्वान से दूसरे की सक्ति नहीं 
हो सकती । चरतः वैष्णव के ज्षान से उसके अश्रित की सक्ति मी नदीं हो. 
सकती 1 किनचः चेष्णय का आश्रय छेना यह सरल लघु साधन हे! उपासन 
पर्िथिमसाध्य साधन है | दोनों समान फुरु दे; यहद असंभावित .है। अतः 
वैष्णव समाश्रयण के विषयमे यदी मानना उचित दहै कि जिस प्रकार दिव्यदेशवास 
इत्यादि परंपरा से मोक्ष के साधन होते है, उसी प्रकार चैष्णव्रसमाश्रयण भी परंपरा 
से मोन्न का साधन होता है! यह कद चिद्भानं का मत.हे। दुसरे विद्धानां का यद 
मतत डे किया पर जो यह कहा गया है कि जिस प्रकार पञ्च इत्यादि यजमान के 
साथ स्वर्ग परहचते है, उसी प्रकार वैष्णवाभ्चित पुरुष भी वैष्णव के साथ श्रीभगवान्‌ 
ॐ घाम में पर्वते है तथा मोक छे प्राप्त होते ह} इसका माव यही दै कि यहौँ उन 
देष्णवाश्रित पुरुषों के विषय भं एेसा कदा गया है, जिनके कल्याण के छि वैष्णवाचायं 
ने छरणागति कर दी हो, वैसे वैष्णवाचायं का श्राश्नय रेने वाक्ञा पुरुष उस वैष्णवाचायं 

के साथ सुक्त होता हे । यह्‌ अथं इस वचन से प्रमाणित हे कि-- 

पञ्ुमंनुष्यः पक्ची चाये च वेष्णवसंश्रयाः । 
| केचेव ते प्रयास्यन्ति तद्विष्णोः परमं पदम्‌ ॥ 

वैष्णव का आश्रय खेन चाले पश्च, मनुष्य ओर पकती इत्यादि राणी भी उस वैष्णव के 
खप्थ श्रीसम्वान्‌ के परमपद मं पर्व जते है । वेष्णवाचा्यं अपने जाधितों के कडयाणा्थं 
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जञानयोगकमेयोगयोश वक्तव्यमसिलं श्रीमद्धीतामाष्ये व्यक्तुक्तम्‌ । तत्र हि 
कमयोगप्रसङ्गेषु “कर्मयोगस्य सुशकत्वादप्मादत्वाच्चान्तगंतन्ञानतया 
निरपेश्चस्वात्‌” इत्यादिप्रकारेण कमंयोगमत्रेणात्मावलोकनसि द्विरुपपादिता । 
तथा “निराशीयंतचित्तात्मा" इति श्लोके “क्ञाननिष्ठाव्यवधानरदितकेवल- 
कर्मयोगेनेव॑रूपेणात्मानं पश्यतीत्यर्थः” इत्युक्तम्‌ । तथा श्रहमार्पणमू” इति 
श्लोकेऽपि शरुय्ु्चुणा क्रियमाणं कमं परब्रह्मास्मकमेवेत्यनुसन्धानयुक्ततया 
ज्ञानाकारं साक्तादवरोकनसाधनम्‌ , न ज्ञाननिष्ठाव्यवधानेन'" इत्युक्तम्‌ । 
तथा पञ्चमाध्यये- 

संन्यासः कममयोगश्च निःश्रेयसकराबुमौ । 

तयोस्तु कर्मसंन्यासात्‌ कमयोगो विशिष्यते ॥ 

एकमप्यास्थितः सम्यगुभयो विन्दते फर्‌ । 

यत्‌ सांख्यैः प्राप्यते स्थानं तद्योगैरपि गम्यते ॥ 
किया गया है । तथा भनिराशौी्य॑तचित्तात्माः इस श्लोक कं माष्यमे यद कहा गया कि 





इस प्रकार के कमयोग से दी साधक आस्मा का साक्षात्कार करता है, इसमे ज्ञाननिष्ठा को 


कमेनिष्ठा के बाद अपनाने की आवदयकता नहीं; ज्ञाननिष्ठा व्यवधान रहित केवल कमं 
योग से ही श्रात्मसाक्षा्तार प्राप्त होता है । श्रह्यापणम्‌' इस श्लोक के माष्य मे भी यह कही 
_गयाहैकिं मुमुक्षु क्म करते समय उस कमंको साङ्गोपाङ्ग परमात्मक समम कर करता 
है, इस प्रकार सममनेसे वह कमं ज्ञानाकार बन जाता है] यह ज्ञानाकार कमं सारात्‌ 
आत्मसाक्षात्कार का साधन बन जाता है। कमं श्रौर आत्मसाक्षात्कार के बीच मे ज्ञाननिष्ठा 
को अपनाने की च्रावश्यकता नहीं । 
इसी प्रकार-- 

सन्यासः कर्मयोगश्च निःश्रेयसकरष्चैमौ । 

तयोस्वु॒ कमंसंन्यासात्‌ कर्मयोगो विशिष्यते । 

एकमप्यास्थितः  सम्यगुभयोर्विन्दते फलम्‌ । 

यत्‌ सांख्यः प्राप्यते ज्ञानं तोगैरपि गम्यते।॥। 

ˆ ` शरणागति कर सः कर॒ सकते है । यह अर्थ--**आस्माःमीय भरन्यासो द्यात्मनिक्तेप उच्यते? 
इस वचन से प्रमाणित हे ¦ अर्थं -श्चपने तथा शअ्रपने आश्रित जनों के रद्ठाभार को 
श्रीभगवान्‌ के चरणों मेँ समर्पित कर देना यह आत्मनिकेप अर्थात्‌ शरणागति कहा जाता 
हे, यह शरणागति का महान्‌ विच्य हे कि वैष्णव के द्वारा अरतुष्ठित शरणागति 
के बर से उनके श्राश्रित जीव भी मुक्त हो जाते ह । यह वैशिष्ट्य शाख प्रमाणित हे । 
अत्त एव स्वीकार्यं ह । इस अर्थं फो ध्यान में रखकर वैष्णवाश्रित जीवो को उस वैष्णव 
के साथ मोच मल में कहा गया है । 

२३६. 
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इस्येतेव्यंक्तमेव नैरपेच्यणक्तम्‌ । 
संन्यासस्तु महाबाहा दुःखमापुमयोगतः 
योगयुक्ते सनिनब्य न चिरेणाधिगच्छति ॥ 
इति ज्ञानयोभादपि क्म॑योमस्य शीघ्रकारित्वं कपंयोगाहते ज्ञानयोगस्य 
दुष्प्रापवं॑च प्रतिपादितम्‌ । दयोरपि च॒ भकयज्गत्वं बहुषु प्रदेदो 
ष्वमिहितम्‌ । तथादि-“्रथेतदप्यशक्तोऽसि" इत्प्रस्य, व्याख्याने. 
^ततोऽ्तरयोगमात्मस्वभावायसंन्धानसूपं परभक्छिजननं पूषेषट्कोदित- 
माभित्य तदुपायतया सव॑कमंफलत्यागं इर" इत्युक्तम्‌ । तथा 
“श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासात्‌” इस्यत्र “शान्ते मनस्यात्मभ्यानं संपत्स्यते । 
श्रात्सध्यानाच्च तदापरोच्यमर्‌, तदापरोच््यात्‌ परा भक्तिरिति भक्तियोगा- 
म्यासाक्ञक्तस्यात्मनिष्टैव श्रेयसी । आत्पनिष्ठस्याप्यशान्तमनसो निष्ठा 


इन श्लोकोमे स्पष्ट खूपसे यह कहा गया है कि ज्ानयोग की अपेक्षा न रखता 
दुआ केवल्ल कर्मयोग द्यी आत्मसाक्तात्कार का साधन होता है) इन श्लोकोंका यह 
अर्थं है कि संन्यास अर्थात्‌ ज्ञानयोग ओर कमयोग निरपेक्ञ होकर निःश्रेयस कं 
साधन ३) इनमे कमं संन्यास अर्थात्‌ स्षानयोग से कर्मयोग श्रेष्ठदहै। इन दोनों, 
योगो म एक को अपनाने बाल्लामी फल को प्राप्त करताहै) ज्ञानयोगियोंद्वारया जो 
मात्मसाच्ला्कार रूप फल प्राप होता है, वह क्म॑योगियो दासा मी प्राक्त होता है) किंच, 


- “संन्यासस्तु महावाहो" इस श्लोक के माप्य मे यहकटा गयाहैकिज्ञानयोग की अपिक्षा 


५ 


कर्मयोग शीघ्र फल देने बाला है, तथा कर्मयोग के बिना ज्ञानयोग प्राप्त नदीं हो सकता 
ह । इम श्लोक का यह अथं है कि ह महाबाहो! विना कमयोग के संस्यास अर्थात्‌ ज्ञानयोग 
प्राप्त करना दुःखसाध्य है, कर्मयोग से युक्त तथा आत्म-मननशील साधक सुख से कमयोग 
को साधकर शीघ्र दी ब्रह्म रात्‌ परिशुद्ध आत्मस्वरूप को प्राप्त ,र लेता है। कमयोग 
ओर ज्ञानयोग ये दोनों मक्ति के अंग है । यह च्चर्थं श्रीगीतामाष्य म अनेक स्थलों में वणित 
है । तथादि---ण्ययेतदप्यशक्तोऽसि' इस उलोक की व्याख्या मे यह कदा_ग॒या है किं आत्म 
स्वमाव का अनुसन्धान, अक्षस्योग ओर ज्ञानयोग इत्यादि में होता है । अतः वह श्रक्षस्योग 
सात्मस्वभावानुसन्धान रूप है, यह परभक्ति का उत्पादक है। यह अक्षर योगही गीता 


प) प्रथम & अध्यार्योमेंज्ञानयोगके रूपमे वर्णित है) ईस्के साधन के लिये उपाय स्वरूप 
12. स्वं कर्मो के फल का स्याग करना दी प्रधान है। इसी पकार के श्रेयो हि ज्ञानमभ्यासात्‌" इस. 


श्लोक कौ व्याख्या मे मं यह कहा गया है कि मन के शान्त हीने पर आत्मध्यान संपन्न होगा, 
ओर आस्मध्यान से आत्मस्ाक्ात्तार को प्राप्त होगा, आ्रत्मक्ताक्चाच्कार के बाद्‌ परभक्ति प्राप्त 
होगी, अतः भक्तियोग मे अशक्त साधक के लिये आत्मनिष्ठ अर्थात्‌ ज्ञानयोग ही उपश्चुक्त होने 
दे श्रेष्ट 2} जो साधक भस्मनिष्ठ बनना चाहता है, परन्तु उसका मन अशान्त रइता हो, 
के उख साधक को श्ाननिष्ठा प्रात करने ॐ लिए. वह निष्काम कमंनिष्ठा अर्थात्‌ कमयोग ही 


द्वितीयः ] भांषाुवादसदितम्‌ ३०७ 


वाप्तयेऽन्तगतात्मन्ञानानभिसंहितपफलकर्मनिष्डेव भ्रेयसीत्यथंः” इत्युक्तम्‌ । 
तथावरतीयषट्कारम्भे ““पूवस्मिन्‌ षट्‌ के परमप्राप्यस्य ब्रह्मणो भगवतो वापु- 
देवस्य प्राप्तयुपायभुतमक्तिरूपभगवदुपासनाङ्गभूत प्रस्यमात्मनो याथात्म्य 
दशन ज्ञानयोगकमयोगलक्षणनिष्ाद्यसराष्यश्च्छमर” इत्युक्तम्‌ । 
उभयपरिकमितस्वान्तस्येकान्तिकार्यन्तिकभक्तियोगरम्यः” इति । 


अत्रेदं तचम्‌--मक्तियोगः परमात्मप्राप्त्युपायभूतः । तदशक्तस्य 
तद्धक्तियोगसिद्धयथमात्मावलोकनमपेच्वितम्‌ । तस्य च ज्ञानयोगकमंयोगौ 
दवौ प्रथगुपायौ } तत्र ज्ञानयोगः स्वात्मावलोकनेऽन्तरङ्कः । तत्रापि प्रथमं 
स दुष्करः | तदनधिका रिगस्तुस्यषफलः कप्र॑योग एव कायं; । तदधिका- 
रिणोऽपि व्यपदेश्यस्य ~ लोकसंग्रहाथ कमयोग एव काये; | अशक्तस्य 
सानयोगशक्ति कमयो शएवरात्पादयति । तदा कमयोग परित्यव्य ज्ञान- 


उपयुक्त एवं श्रेष्ठ है । जिसमे पएरलेच्छा त्यागि साथ ही साथ न्रात्मज्ञान भी अन्तर्गत रहता 
है! इसी प्रकार गीतामाष्वके व्रतीयु घट्कके प्रारम्भ से यह कहा गयाहै करि परम 
प्राप्य प्र्रह्म श्रीभगवान्‌ वासुदेव दै, उनको प्राप्त करने का साधन मगवद्धभक्तिरूप मगव- 
दुपासन है । जीवात्मा के ताच्िक स्वरूप का साक्षात्कार उस भगवदुपासन का ंगदहै। यह 
साक्षात्कार ज्ञानयोग चौर कमयोग स्पी दोनों निष्ठाओं से सिदध दता है) यह अथं गीता के 
प्रथम प्रट्क मँ कडा गया है) श्रीयायुनाचायं स्वामीजी ने (उथयपरिकर्मितस्वान्तस्यः 
इत्यादि वाक्य से यह कहा है कि जिस साधक का मन कमयोग ओर ज्ञानयोग से परिशुद्ध हो 
जाता है, वह साधक उस भक्तियोग का अधिकारे है। जो एके सात्र भगवान्‌ के विषयमे 
धवादहित होने के कारण एेकान्तिक कहा जाता है, तथा सदा प्रवाहित हीने से आत्यन्तिक 
कहलाता है) इस प्रकार के भक्तियोग से ही श्रीभगवान्‌ प्रास्त द्यो सकते 

'"भच्रेदं तरम्‌"? इरयादि } यरद पर यह तच्वाथं ध्यान देने योम्य है करि भक्तियोग दही 
परमात्मा के प्रापिका साधन दहै) ज साधक मक्तियोग को साधनेकं लिये शक्ति नरी रखता 
है, फेसे साधक को उस मक्तियोयकौ सि करने के क्लिये परिष्ुड जीवात्मस्वसर्य का साक्षात्कार 
नितान्त अवश्यक है | उस आत्मसाक्षात्कार को सिद्ध करने क लिये ज्ञानयोग ओर कर्मयोग 
अलग अलग उपाय है} इन यें ज्ञानयोग आत्मसाक्षात्कार को पाप करने में श्मन्तरङ्ग साघन 
है। टेखा होने पर भी वह पहले दुष्कर रहता है ! अतः ज्ञानयोग के सिये अनधिक्रासै सिद्ध 
होने वाल्ते साधक को उस कर्मयोग को-जो ज्ञानयोग के समान दी मात्मसाक्षास्काररूप 
फल दे सकता ई, करना चाहिय } जो साधक ज्ञानयोग का अधिकारी होने पर मी प्रसिद्ध 
आदद्च॑भूत महापुरुष है । उसको लोक्रसंग्रहाथं कर्मयोग हयी करना चाहिये । ज्ञानयोगा- 
सक्त अधिकारी के विषय मे ज्ञानयोग की शक्ति को कमयोग ही उत्पन्न कर सकता है } शक्ति 
प्राप्त होने पर वह साधक यदि कमयोग को व्यागकर ज्ञानयोगका त्नुष्टान करेतो 


३०८ न्थायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छिदः 


योगमयुतिष्ठतोऽपि न .दोषः । इमौ च योगौ कामनाभेदेन कस्यचित्‌ कैवल्य- 
मात्रसाधकौ, यथा भगवदुपासनमेव कस्य चिदैश्वर्यादिक- साधयति । 
प्रवादानादिपुण्यपापरूपकमेतारतम्येन शक्त्यशक्तिकामनादितारतम्यमिति 
न कश्चिदोष इति । तत्‌ सिद्धं भक्तिरेव मोक्तोपाय इति ॥ 
भक्तिनिरूपणम्‌ 

महनीयविषये प्रीतिभक्तिः । सैवावस्थाभेदात्‌ ` °परभक्त्यादिभेदं 
भजते । स्तुतिनमस्कारादिषु तत्सम्बन्धाद्धक्तेशब्द उपचारतः । साच 
मक्तिः सदक्ञरमधुदहरभूमवेश्वानरादिविचामेदाद्‌ बहुधा गुणोपसंहार ¦ 
इसमे कोई दोष नहीं । ये दोनों योग कामना के अनुसार किसी किसी साधक के विषयमे 


केवल कैवल्य का साधन बनते है| यदि साधक कैवल्य चाहे तो उसको कैवल्य देते ड, न. 
चाहेतो उस साधक को मक्तियोगदेते है। जिस प्रकार भक्तियोग रेश्व्यं इत्यादि फल चाहने 


वाले साधको को उन एेडवर्यादि फलौ कौ देते है । उसी प्रकार प्रकृत मे समभ्ना चाहिये । 
अनादि कालस प्रवाह रूपमे हाने वाल्ते पुण्य पापकर्मोके तारतम्य के अनुसार जीवोंमें 
शक्ति, अशक्ति श्रोर कामना इत्यादि का तारतम्य हुआ करता है! अतः ेसा तातम्य होने 
मे कोद दोष नदीं है। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि भक्तिदी मोक्का साधन है। 
( भक्ति का निरूपण ) । 

 भमहनीयः इत्यादि । पूल्य व्यक्ति के विषयमे होने वाली परीति दी मक्ति है! यह 
भक्ति ही क्रम से इद्धिरूप अवस्था मेद्‌ के अनुसार परभक्ति, परज्ञान ओर परमभक्ति 
इत्यादि विभिन्न सूपो को प्राप्त होती है! स्वति ओर नमस्कार इत्यादि क्रेया भक्ति का 
-कायं एलं कारण्‌ है, अत एव इनमे भक्ति यद्‌ लक्षणा चे प्रयुक्त दौता है । इनमे मक्तिव्द्‌ 
-लाक्चवणिक है। भरीमगवान्‌ इत्यादि पूज्य व्यक्तियों के विषयमे होने वाली प्रीति ही मक्ति- 
शब्द का मुख्य अथे है | बह भक्ति उपनिषत्पतिपादित सद्वि, अक्ञरविद्या, मधुविच्या, दहर- 
विद्या, भूमविद्या ओर वैश्वानरविद्या इत्यादि ब्रह्मवि्याओं के मेद्‌ के अनुसार नाना प्रकार की 
ह । ये बहाविद्या रूपी भक्ति योग ब्रकषसूत्ों म गुणोपसंहारपाद्‌ नाम से प्रसिद्ध तृतीयाध्याय के 
चृतपैय पाद्‌ मे सुष्ड प्रकार से वर्णित ई । वदँ से अच्छी तरह से इनको जानना चादिये । इसी 


२९. रीतिरूप को प्राच होने वारा तथा दशन के समान आकार रखने वारा मोक्त का कारण 
स्णत्ति-खन्तान परभक्ति कहरूाता है । परज्ञान श्रीभगवान्‌ के विषय में होने बाला वह 
परिपणे साचल्कार हे जो रेसे प्रेममय भगवद्धयान से-जिससे श्रीभगवान्‌ का साक्तास्कार 
करने के खये उत्कट उत्कण्डा उत्पन्न होकर री भगवान्‌ से रेसी प्राथ॑ना होती डे कि 
““योगेक्वर ततो मां स्वं ददोयात्मानम्‌" शर्थात्‌ हे श्रीभगवन्‌ १ अप कृपया श्रपने निर्वि- 
कार श्राव्मस्वरूप का दोन सुरे करादइये-- प्रसन्न श्रीमगवान्‌ के अनुग्रह सरे प्राप्त होता 
हे } इस प्रकार परमभोग्य श्रीमगवान्‌ का साक्लात्कार प्राप्त होने के बद्‌ जो श्रीभगवान्‌ 

~. को माप्त करने के क्ये प्रेममय उत्कट त्वरा होती है, वद .परम भक्ति कहलाती है । 


दवितीयः ] मौषोनुवोदसहितम्‌ २०६ 


पादे निपुणबमुसन्धेया । एवं चातुरात्म्योपासनस्ूपा श्रपि मक्तयः 
सद्वि्यादिमेदवदंङ्गीका्यः, प्रमांणसिद्धत्वनैरपेचयाच विशेषात्‌ । 

एताः सर्वास्तत्तच्छास््रप्रतिपादिततचदर्णाश्चमधमनिष्त्रेवणिंकमयुष्य- 
देवासुरादिसाघ्याः । स्त्रीविधुराणामपि जपोपवासायङ्गाधिक्रतानां 
ब्रह्मविद्याधिकारोऽस्त्येव ।! अनाश्रमित्वादाश्चरमित्वमेव ज्याय इति विशेषः । 
नेष्ठिकादिपरिभ्रष्टानां तस्वनधिकार एव, तथा स्प्रतेः शिष्वदिष्कारादैश । 
कृतम्रायथिच्ानाम पि तेषां ह्य विद्याधिकारो नास्त्येवेति, ““बदिस्तूमयथाऽपि 
स्मतेराचाराच इति सतरेऽभिदहितम्‌ । 


_ कार्‌ श्रीपाञ्चरा् वर्णित चालरात्म्योपासन्‌ भी भक्ति ही है ।. पाञ्चरातर मेँ वासुदेव, संकर्षण, 
प्रचुम्न श्रौर अनिर्द्धके रूपम श्रीमगवान्‌ की उपासना कं लिये विधान क्रिया गया हे] 
यह उपासन ही चातुरात्म्योपासन कदल्ाता है । जिस प्रकार सद्विद्या इत्यादि ब्रह्मविव्यायं 
मक्तिविशेष मानीं जाती ई, उसी प्रकार इस चातुरा्म्योपासन को भमी भक्तिविश्चेष 
मानना उचित है)! जिस प्रकार ओपनिषद ब्रह्मविद्यायें प्रमाण सिद्ध है, तथा इतर निरपेक्त 
होकर मोच्त साघन दहै यह अर्थं उपनिषदादि प्रमाणसिद्ध दौनेसे मान्यहि, उसी पकार 
चा तुरात्म्योपासन मी श्रीपाज्चरात्र प्रमाणसिद्धं है, तथा निरपेश्च होकर मोक्ष का साधन है, 
यह अर्थं भो पाञ्चराचर प्रमाण सै सिद्ध है] अतः चावुरात्म्योपासन को मी अओपनिषद 
विव्याश्मों के समान मक्ति विशेष मानना चादिये । 
एताः” इत्यादि । ये सब ब्रह्मविद्या रूपी भक्तियोग उन उन रशन दारा वर्णित 
उन उन वर्णा्रमधर्मो का अनुष्टान करनेवाल्ते बरेवर्णि> मनुष्य एवं देव श्रौर असुरादि 
द्वारा साध्य है इन्दींका इनमे अधिकार है। जप श्मौर उपवास इत्यादि 
काभी ब्ह्मविन्यामै अधिकार है। उन्हे भी ब्ह्यविन्ा का अनुष्ठान करना चादि । 
विधुर आश्रम शुल्य होकर ब्रह्मविद्याका अनुष्ठान कर्ते ह । अनाश्रमी होकर ब्रह्मविद्या 
का श्रनुष्ठान करने की अपेक्षा आश्रमम रह कर ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान करना अच्छा 
ह! यह विशेषता मानी जा सकती है । यह नहीं मानाजा सकता खरी ओर विघुरो 
का ब्रह्मविद्या मे अधिकारदहै ही न्दी | नैष्ठिक ब्रह्मचर्याश्रम ओर संन्यासाश्रम इत्यादि 
सेदुराचारके कारणजो श्रष्ठदहो जाते ईँ, उनका ब्रह्मविद्या में धिकार है दी नदीं, क्योकि 
स्मृति भर्न्थौ मे उनके विषय मे यह कड्या मया है कि-- 
आरूढो नैष्ठिकं धमं यस्तु प्रच्यवते द्विजः । 
प्रायधित्तं न पञ्यामिं येन शुदत्यैत्‌ स आत्महा ॥ 

ञ्र्थ- जो द्विज नैष्ठिक धर्मम आरूटद्यो कर बादर्मे च्युत हो जाता है, वह श्रात्म- 
इत्यास है! जिससे यह शुद्ध हो सके एेसे प्रायथित को दम नदीं जानते 1 श्र्थात्‌ उसके लिये 
को प्रायथित्त है ही नरी ! शिष्ट पुरुष उन अटो का बदिष्कार दी करते द । यदि वे प्रायश्चित्त 
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नु गोपिकादेरपि , मोक्तः भयते, तत्कर्थं ` त्रेवणिकन्वनियमः.! 

इत्थम्‌-- नहि तेषां ततच्छरीरेषवेवोप(वानुष्टान्म्‌, ˆ किन्तु “श्राचीनेष्वेध 
ब्राह्मणादिजन्पस् । प्रागेव प्राप्नोपायानामपि तेषां प्रारब्धकमंविशेषादिना 
निषृषटकरीरम्रवेशः । अन्तिसिशरीरं तु यक्किमपीति न दोषः, प्रारन्धाव- 
धिकत्वाद्वन्धस्य । एवं विहुरादयश् भवान्तरीयसंस्कारोद्धोधजनितज्ञानेनेति 
नापशुद्राधिकरणविराधः । स्मरन्ति च- । 

धमेव्याधादयाऽप्यन्ये पूरवाभ्यासीन्जुगुष्िते ¦ . 

वर्णावरत्वे संप्राप्राः संसिद्धि अमणी यथा ॥ इत्यादि, 
करल, तोमी उनका ब्रह्मविद्या सै श्रधिकार नहीं है। यद्‌ अथं "बहिस्तूमयथाऽपि स्मृते 





याचाराचः इस व्रह्मपूच मे वर्णित है। अथ-नैष्ठिकाश्चम भ्रष्ट पुरुष चाहे उपपातक वाल्ते 


हो, श्रथवा महापातक वाल द्, दोनों प्तौम मी उनका ब्रह्मविद्या मे अधिकार नहीं 
है, वे ब्रह्मविद्राधिकारियों से वदिर्मुत है, क्योकि इसमे स्मरति ओर शिष्टाचार प्रमाण ईै। 
ननु गीपिकादेरपिः दव्यादि । संका--गोपिका इत्यादि का मी मोक्ष श्रुति 
सिद्ध है, एसी स्थितिमे बैवणिकौंका ही ब्रह्मविद्या से श्रधिकार कैसे माना जा सकता 
है समाधान-उन गोपिकाओं का उन क्री मे ही ब्रहयविद्यारूपी उपाय का 
मरारम्म हा है, इसमें कई माण नदीं है} उनका प्रोचीन्‌ ब्राह्मण इत्यादि शरीरो मेँ 
ब्रह्मविद्या का प्रारम्भ दो गया है, चीन ब्राह्मणादि शरीरो म उन लोगोँने ब्रह्मविद्या का 
प्रारम्मकर दिया दहै. पर्तु प्रारन्ध कमं विशेष इत्यादि कारणों से उनको उत्तर जन्मों 
निक्ष शरीर लेना पडा । :न्तिम शरीर कृष्टुभी दहो. इसमे परवाह नहीं है, किन्त 
व्रह्मविव्या का प्रारम्भ बंवणिक्र शरीरो मं होना चाहिये । वरैवर्णिकों काही ब्रह्मविद्या 
के प्रारम्भ करने का आधिकार है। यदी यीँ विवक्षित है। बन्ध प्रारब्ध तक ही रहने 
वाल्ला पदाथ दै। किसीमो शरीरत प्रारन्य नष्ट हा सकता है श्रतः अन्तिम शरीर 
शुद्रादि सरीर मी दौ सकता है) प्राचीन ब्राह्मणादि शरर मे आरन्ध ब्रह्मवि्ा की 
अनुडृत्ति खृ्रादि शसरा मे भी दौ सकतीहे। शुद्रयोनि मेँ जन्म लिये हर्‌ विदुर इत्यादि 
साधक भी पूवं जन्मों मेँ ब्रह्मविद्या का अनुष्ान करने के कारण उत्पन्न संस्कार का 
शृद्रादि जन्मो मँ उद्रो होने से उती बह्मवि्ा का अनुष्ठान शुद्धा योनियौँयें मी कस्ते 
वे नूतनरूप से ब्रह्मविद्या का प्रारम्म शरद्रादि योनियोँमे नहीं करतेये। यह अर्थं ध्यान 
देने योग्य है)- श्रत एव अपदरद्धधिकप्णसे विरोध मी नहीं होता है। त्रपशद्राधिकरण 
का यही ताद्ययहैकरि शुद्रको ब्रह्मविच्राका प्रारम्भ करने का श्रधिकार नहींहे) यह 
अथं महर्षयो के वचन से मी सिद्ध है। “धर्मन्याधादयोऽप्यन्ये” इत्यादि स्मरति वचन 
दै । श्रथ दूसरे धम॑न्याध इत्यादि साधक जुगुप्सित नीच वर्णं मे जन्म ज्ञेते पर भी 
पूर्वाम्यास के कारण उसी प्रकार -संसिद्धिको प्रास हो गये ३, जिस प्रकार भमणी ने सिद्धि 
पायी } उपनिषदों मँ ब्रह्मविद्या सुनने को इच्छा रखने बल्ले जानश्रति के विधये 
चुः; शसा जो -संबोधन क्रिया गया है, उससे शद्धो का बह्यविच्ाधिकार सिद्ध नहीं हो 


द्वितीयः ] भाषानुवादसदितम्‌ ३११ 


श॒भरषोर्जानश्रुतेः शुद्रत्यामन्त्रणं शोचनादिति स्त्र एव व्यक्तम्‌ | 
( ्यासंविद्यात्निरूषणम ) 
अध्यवसायादिविरोपत्रिशिष्टा न्यासविचया । तस्या अपि बुद्धिविशेषत्वात्‌ 
न्मन्यः पन्थाः इत्यादिभिनं यिरोधः | भरि वरिरेषत्वाचच “भक्त्या 
त्वनन्यया” इत्यादिभिः। यश्राहुः-- 
साधनं भगवत्प्रप्रौ स एवेति स्थिरा मिः 
साध्यभक्तिस्तथा सेवर प्रपत्तिरिति मीयते ॥ 
उपायो भक्तिरेवेति तत्प्रप्तौ यातुसा मतिः। 
उपायभक्तिरेतस्याः पूर्बोक्तैव गरीयसी ॥ 
उपायभक्तिः प्राण्धव्यतिग्क्छिघनाशिनी | 
साष्यभक्तिर्तु सा हन्त्री प्रारन्धस्यापि भूयसी ॥ इति । 


सकता, वर्योकि क्षत्रिय जानश्रुति शोकाक्रान्त होने के कारण “शोचतीति शद्धः" टः » इस 


-तदाद्रवणात्‌ सूच्यते हि” इस ब्रह्मसूत्र मे. सष्ठ कडा गया है ॥ 
( न्यासचिद्या का निरूपण )} 


"अध्यवसायः इत्यादि } उपनिषदों मेँ स्यासविव्या नाम$ ब्रह्मविद्या वर्णित है। 
यह न्यासविद्ा ही शरणागति कलाती है । अःभगवान्‌ रक्ष ह| धसा मध्य 
वसाय दही महाविदवासं है) एसे महाविश्वास इत्यादि पाच अंगं से युक्त ब्रह्विन्या दी 
स्यासविदा है । यह न्यासविध्या भी व्रह्मविषयक ज्ञान विशेष स्परहै) श्रतः ब्रह्म ज्ञाना- 
तिरिक्ति ` मोक्षोपार्यो का निषेध करने वाले “नान्यः पन्था अयनाय विद्यते” ( परम पुरुष 
ज्ञानको छोडकर दृस्रा कोद मो्रोपाय न्दी है) इत्यादि श्रुतिवचनौसे विरोध नहीं 
होता है। ब्रह्मविषयक ज्तानर्ूप होने से म्यासविद्या घी मोक्षोपाय मानी जा सकती 
हे । न्यासविद्या'को मोक्षोपाय मानने पर- 

भक्तया त्वनन्यया शक्य अहमेषपि नौऽज्ेन । 
ज्ञातुं द्रष्टु च तत्वेन प्रवेष्टुं च परतप ॥ ॥| 1. 

-' इत्यादि उन गीतावचनों से-जो यद बतक्लाते है कि ह परंतप श्रञ्ुम! इस 
प्रकार पै अनन्य भक्ति के वाराही जाना जास्कता ह ताखिक स्पसेदेलाजा 
सकता हू; तथाः प्रास्त मी क्रिय जा सकता हँ--विरोध उपस्थित नर्ही होता, 
क्योकि न्यासविद्या मी यक्ति विशेष दही दहै ¦! °साधनं मगवस्परा्तौः इत्यादि तीन श्छोकों 
से शाख्रकार यह कते है कि श्रीभगवान्‌ कौ प्राति में श्रीमगवान्‌ ही साघन ई, एेसी 
जो बुद्धि है, वही साध्य भक्तिदहै, तथा वदी प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति की जाती है। 
श्रीमगवस्पराि म सक्ति दी उपायदहै, एेसीजेो बुधि है, वही उपाय भक्ति है, अर्थात्‌ उपाय 


| 


ह 


[त 


‰॥ 
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तस्या अपि दि शब्दान्तरादिभिः सदिद्यादिमेदबद्धेदे सिद्ध 
सववेदान्तम्रत्ययन्यायात्‌ सवेप्रपत्तिप्रकरणपटितभुणोपसंहारेण पौप्कल्ये च 
सिद्धे “विकल्पोऽविशिष्टफलत्वात्‌" इति न्यायेन विद्यान्तरसमुचयग्रसङ्गाभावः, 
त्याज्यसयुचये विरोधाच्च | 

भक्त्यङ्गभृता सा चान्येव, अभिसन्धिमेदात्‌ । यथा रेरवयंसाधिका 
भक्तिरपवर्गाथंभक्तिम्यो भिद्यते, यथा च कमंस्वरूपाविशेषेऽपि नित्यकाम्य- 


बुद्धि से कीजाने बाली मक्ति ही उपाय भक्ति है, इस उपाय मक्तिसे वह साध्य भक्ति 
श्मर्थात्‌ प्रपत्ति श्रेष्ठ है, उपाय मक्ति प्रारन्च से व्यतिरिक्त पापोँंको नष्ट करने मेँ क्षमता रखती 
है, साध्यमक्ति (प्रायः प्रारन्ध को मी नष्ट करने की क्षमता रखती है जिस प्रकार 
सद्विद्या ओौर दहरविद्या इत्यादि ब्ह्मविद्यायें अब्दान्तर इत्यादि प्रमाणो से परस्पर मिनन 
कही जाने वाली अन्यान्य त्रक्मवियाओं से भिन्न सिद्ध होतो इ ¡ जतत प्रकार श्नस्यान्य बह्य- 
विद्यां सर्ववेदान्तप्रत्ययन्याय के श्नुसार विविध उपनिषदो मे वर्णित ब्रह्मविद्यां मे 
संञा उपास्यरूप फल एवं विधान में एकता होने से एेक्य सिद्ध होने पर बिभिन्न उपनि 
षदो मेँ वर्णित गुर्णो को अपना कर परिपूणं होती ई, उसी प्रकार यह न्यासबिन्या भी 
उसी सववेदान्त प्रत्ययन्याय के अनुसार सवं प्रपत्तिप्रकरणों मे पठित गुणौ को अपना 
क्र परिपूर्णं हो जाती है, जिस प्रकार अन्यान्य ब्रह्मविद्ाओंमे ब्रह्मपरासि रूप फल एक्र 
होने से विकल होने से इतर व्रह्मविव्याओं के साथ समुच्चय नहीं मानाजातादहै, कितु 
यदीं माना जाताहै कि किसी एक ब्रह्मविद्या का अनुष्ठान हयी पर्यासते, उसी प्रकार 
खरणागति मेँ मी ब्रह्मप्राप्ति रूप फल देने की कमता होने से शरणागति का इतर ब्रह्म 
विद्यार्यौके साथ विकल है, अतः इतर ब्रह्मविद्याओं के साथ शरणागत्ति का सभुस्चय 
नहीं होवां हि! किंच, शरणागति इतर उपायोंसे श्रपेक्षान रखती हई श्रभिमत फल 
का साधन होती है} अतः मोक्षाथं शरणागति करने बाले साधकों कौ मोक्ष के साधन इतर 
उष्पयों को स्रागना चादिये। रेसी स्थिति त्याज्य इतर उपायो के साथ शरणागति का 
समुचय करने पर शरणागति के निरपेश्चोपायत्त मँ विरोधे उपस्थित होगा । इस कारणस मी 
शरणागति का इतर उपायों वे समुचय नदीं हो सकता है | 
“भक्त्यज्गभूता इत्यादि । शंका-भक्तियोगनिष्ठ साधक शरणागति करके भक्ति- 
योग का अनुष्ठान करते द १ उनके यदौ शरणागति का श्र्थात्‌ स्यासविद्या का भक्तियोग कै 
साय जो समुच्चय होता है, वह कैसे उपपन्न होगा ! समाधान - भक्तियोगनिष्ठ साधके द्वारा 
क जानेवाली ्रणागति दुसरी ह, वह भक्ति का अंग बनती है । यों मोक्षार्थं की जानेवालली 
स्वतन्त्र शरणागति के विषय मे यह कडा गया है कि उसका भक्तियोग इत्यादि साधनो से 
समवय नदीं होता है ! मछ्छियोगियो द्वारा की जानेवाली शरणागति स्ववन्तन मोक्चार्थः शरणा- 
मत, नदो, किव मकि का, अंग बनने वाल्ञी वड दुसरे प्रकार की शरणागति है, स्वलन्तर 
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ज्योतिष्टोमभेदः। 

भक्तिविशेपभृतायास्तस्याः परथगुपायस्रपरिगणनं कथमिति चेत्‌, सकृद्‌ 
सकृरवनिरपेक्त्वसापिक्तत्वादिमेदमाशित्येति मन्वीथाः । एलवैषम्याभवे 
लधूपाये सतिगुरूपायव्रिधानमनर्थंकमिति चेन्न, तादृशाष्यवसायादे दुष्करत्वेन 
गौरवाविशेषात्‌ । 


शरणागति भगवत्प्रासि वियेधी पापों को नष्ट करने के ल्यि की जाती ३, मक्तयद्ध शरणागति 

भक्तियोग विरोधी पापो को नष्टकरनेके लिये कीलजाती.है। यद्यपि दोनो शरणागति्यौ के 
सनुष्ठानर्मे साम्य है, तथापि परलामिसन्धिमे मेद होने सेये दोनों शरणागति सिन्न-मिन्न 
है । जिस प्रकार पेदव फल को साघने वाला भक्तियोग मोक्षफल देनेवाले भक्तियोग से 
भिन्न है, तथा जिस प्रकार व्योतिष्टोम कर्म स्वरूप का श्रनुष्ठान एक-सा होने पर भी 
ग्रत्ववायपरिह्ययाथं किये जानेवाले निलय ल्योतिष्टोम तथा स्वं फलप्रास्यथं किये जानेवाले 
काम्बकमं ज्योतिष्टोम मँ मेद्‌ दोता दै, उसी प्रकार प्रकृत मेँ भक्यङ्ग शरणागति तथा मोक्लाथं 
शरणागति में मेद होता हे। 

“भक्तिविशेषः इत्यादि । शंका-- पहल्ते यह कहा गया है कि दारणागतिरूप न्यास- 
विद्या भी भक्तिविशेष ही है, एेसी स्थिति मे उस न्यासविद्या को सक्तियोग से मिनन उपाय कैसे 
मानाजा सकता है? समाधान--शरणागतिरूप म्यासविचा श्रौर भक्तियोग मे अन्तर होने से 
शरणागतिल्प न्यासविव्या अल्लग उपाय मानी गई है । इनमें श्रन्तर यह दै कि भक्तियोग 
भरणप्न्त प्रतिदिन वारंवार करनेयोग्य ह, शरणागति न्यासविन्या जीवन मँ एक दी बार 
करने योग्य है | किंच, भक्तियोग वर्णाश्रम इत्यादि श्रंगो की अपेज्ञा रखता है, न्यासविन्ा वर्णा- 
श्रम धर्मो की अपेक्षा नहीं रखती । यद्य तक कि भक्तियोग की मी च्रपेक्चा नदी रखती । इस 
च्नन्तर पर ध्यान देकर न्यासविन्या को भक्तिरूप होने पर भी भक्तियोग से प्रथक्‌ उपायरूप मं 
गिना गया है । यह श्रथं ध्यान देने योग्य है] शंका -जत्र शरणागतिरूप स्यासविव्रा श्रौर 
भक्तियोग का मोक्षरूपी एल एक ही है, इनके फल मेँ मेद नहीं है, तव शसरणागतिरूप सरलो- 
पाय को छोडकर कडिनोपाय भक्तियोग मेँ प्रच्रत्त होने के लिये कोई मी साधक उत्षुक नदीं 
होगा, सभी साधक लघुपाय न्यासविधामे ही प्रदत्त दयि, एसी स्थिति म भक्तियोगरूपी 
कटिनोपाय का विधान निरर्थक द्यो जायगा । इसका क्या उत्तर है समाधान--यद्यपि 
न्यासविद्या एकनार कर्तव्य होने से सरलोपाय प्रतीत होती दै, तथा भक्तियोग तअरसकृत्‌ कतव्य 
हने से एवं बर्णाश्रमधर्मादि सपेश्च होने से कठिनोपाय प्रतीत होता है, तथापि प्रकारान्तर से 
न्यासविद्या कडिनोपाय तथा भक्तियोग सरलोपाय सिद्ध ह्येता है, क्योकि न्यासविन्रा के लिये 
महाविद्वास इत्यादि अपेक्षित है, जिगकेो प्राप्त करना श्र्यन्त कठिन है, भक्तियोग मे वैसे 
महाविद्वास कौ आवद्यकता नहीं । इस इष्टि से देखने पर॒ भक्तियोग स्रलोपाय ओर 
स्यासविद्या कठिनोपाय सिद्ध दहोतीदहै। इस प्रकार दोनों मे दष्ट्मिद्‌ से सरलता टवं 
कटिनता दै, चरतः मक्तियोग का विधान मम्द्‌ विष्वास्ती लोर्गो के किये साथेक ही दै । 

॥.0, 


| 
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तथोक्तं प्रपत्तिप्रकरणे-- “उपायः युकरः सोऽयं दुष्करथ मतो सम 
इति । यथा च कथिन्महता प्रयासेन महीपतेरथंमासादयत्ति, स्खलने च 
यथोचितं दण्ड्यते | श्रपरस्तु अन्तरङ्गसेवाक्षमः च्ोदीयसैव आयासेन 
तावन्तं तदधिकं चा्थमासादयति, श्षद्रेषु स्खलितेषु स्यते, महस्स्वप्यस्प- 
दण्डो भवति । तत्राप्यन्तरङ्गसेवा मन्दभाष्यानां दुलमेति चेत्‌, अत्रापि 
तथेव । यथोपायभक्तिष्वेव तत्तच्छाखाभेदेन वर्णाश्रममेदेन चाङ्गभू तानां 
कमणां गुरुलघुतारतम्येऽपि फएलमविशिष्टं तथेदापि ¦ कथं तहिं अतस्त्बितर- 


तथोक्तम्‌ इत्यादि } यह श्रथ प्रपत्चिप्रकरण मेँ ““उपायः सुक्रः सोऽयम्‌ इस श्लोक 
से फेसा कहा गयादै कि न्यासविद्यारूप उपाय एक दृष्टि से सुकर है, तथा दूसरी दृष्टि से 
दुष्कर है । एेसा मेरा मते है। इससे न्ासविव्या मै कठिनता प्रमाणित होती है। बहोँ पर 
यदह दष्टन्त ध्यानदेनेयोग्यदहैकि एक पुरुष बहुत परिश्रम करके राजा से धन पराप्त करता 
है, तथा भूल-चूक होने पर यथोचित दण्डित होता है, दुस्तरा मनुष्य--जो राजा की अन्तरद्ध 
सेवा.करने के लिये अधिक्त है--थोड़ दी परिश्रम करके उतना धन तथा उससे अधिक धन 
को प्रास करता है, क्षुद्र ्रपराधोमेक्षमा का विषयहो जाता है, महान्‌ अपराध करने पर 
मी अल्मदण्डका भागी होता है) इस प्रकार राजत्तेवक मनुष्यों मँ अन्तर लोक में देखने में 
आता है, उती प्रकार ही उपायान्तरनिष्ठ श्रौर प्रपचतिनिष्ठ मै अन्तर होता है। प्रश्न-दष्टान्त 
मे यह देखा जातादहैकरि मन्दमाग्य बाले पुर्षोंको राजा की अन्तरङ्ग सेवा दुर्लभम दोती हे, 
अत एव मन्दभाग्य वाले पुरुष राजा की बहिरङ्ग सेवा ही करते है| प्रक्रतमे मी क्या वैसी 
ही बात है १ उतत्तर--श्रीमगवान्‌ मे मदाविश्वासर रखकर श्रीभगवान्‌ के शरणमे जाना मी 
अन्तरङ्ग सेवा के समान सबको प्राक्त नहीं हो सकता, महाभाग्य समपन्न अधिकारियों को दयी 
यह प्रास्त होता है ! दीषेकाल साध्य तथा प्रतिदिन आ्रत्ति करने योग्य उपाय भक्ति मेँ प्रवृत 
सत्पुरुषो को तथा ्षणकालसाध्य सक्रत्‌ कतव्य शरणागति मे प्रद्र होनेवाल्त सत्पुरुषो को मी 
सायुज्मुक्ति समानरूप से प्राप्त हो, इसमे कोई शअननपपत्ति नदीं है । उपायमक्ति एवं शरणागति 
मँ क्रमसे गौरव ओर लाघव होने पर मी उनसे समान रूपसे एक ही प्रकार का फल्ल उसी 
प्रकार प्रास्त हो सकता है, जिस प्रकार उपायमक्ति मँ अङ्ग बनने वाल्ते कर्मा के त्तर छाखा- 
मेद श्रौर वर्णाश्रममेद के अनुसार गुरु एवं लघु होने पर भी एक प्रकारका ही फल प्राप्त 
डोता है । शंका--यदि गुर उपाय स्वं लघु उपाय एक्‌ प्रकार के फलका साधक हौ जर्येतो 
श्रीभाष्य य “अत॒स्त्वितरज्ज्यायो लिङ्गाचःः -अतस्त्वतरज्ज्याय) लज्ग्च: इस ब्रह्मसूत्र कौ व्याख्या मे यह जो कहा गया दै 
कर “भूयोधमेकाल्पघमेकयोरवुल्यका यत्वात्‌” इसकी उपपत्ति कैसे लगेगी । उस सूत्र का यह्‌ 
अथं है कि भाश्रम श्य होकर रहने की अपेता च्राश्रमी होकर रहना अच्छा है| आपत्ति के 
विषय म साघक अनाश्रमी होकर रह सकता है, परन्तु शक्त साधको को आश्रम अपना 
कर्के ही, रहना चाद्धिये, क्योकि च्राश्रमयुक्त साधक्त की ब्रह्मविद्या श्रधिक धर्मरूप च्रंगों से 
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ज्ज्यायो लिङ्गाच" इति छत्रे ““भूयोधर्मकास्यधर्मकयोरतुल्य कायत्वात्‌ इति 
भाष्वभ्र्‌ ? इत्थम्‌ , एकाधिकारिगोचरमुख्यगोण विषयं हि तत्‌, अन्यथाऽधिक- 
धमकाश्चमान्तरघरत्रान्तरादिष्वपि फर्वेपम्यग्रसङ्केन तदयुप्रवेशस्य ज्यायस्त्व- 
प्रसङ्गात्‌ । उपायसक्तो नित्यनैमित्तिककमेणां 3 -फलामिसन्धिरदितकाम्य- 


सम्पन्न दै, तथा आश्रमशूञ्य साधक कौ ब्रह्मविद्या अल्प धर्मरूपी अगो से सम्पन्न है, अत 

न्यूनाधिक च्रगों से युक्त ये विनयाय एकरूप फल का साधन नयं दयो सकती । लिङ्ग अर्थात्‌ 
स्मृति प्रमाण चे मी अनाभमित्व से आश्रमित भ्रष्ठ सिद्ध होता है: इस प्रसंग मे श्रीमाष्यें 
यद जो कदा गया है कि अधिक्त धमंवाली ब्रह्मविव्या तथा अल्प धर्म॑वाली ब्रह्विन्रा एकरूप 
फल दे नदीं सकती, यद्‌ कैसे उपपन्न होगा १ वर्याकि सिद्धान्त मे अल्पधर्माङ्गक शरणागति 
तथा अधिक धर्माङ्गक उपायमक्ति समान फलय्रद्‌ मानी जातीहै। इस शंकाका समाधान 
यह है क्ति भ्यूयोधर्मकाल्पध॑कयोरतुल्यकार्यत्वात्‌” इस भाष्य का यदी ताव्प्यहै कि एक 
अधिकारी विषय म होनेवाल्ते मुख्यानुष्डान भौर गौणानुष्ठान एक प्रकार का फलत दे नीं 


१ त ० 


सकते, उनके फलो मे तारतस्य अवश्य होः उनके फलों मं तारतम्य अवदय होगा । प्रकृत मे सक्त अधिक्रार का कतेत्य उपाय 


तथा अर्किचन श्रधिकारी का कतव्य शरणागति विभिन्न अधिकारी के प्रति विहित दोन से 
समान फल दे सकती है । इसमे कोई अनुपपत्ति नदीं दहै । यदि इस्त प्रकार हस माष्य का 
तात्य न माना जाय तो यह दष उपस्थित होगा क्रि च्रधिक धमं वाक्ते आश्रम ओर अल्प 
घम॑वाल्ञे आश्रम तथा श्रधिक धमं वाले चूर एवं अल्प धमं बलि सूतो के विषयं मै यह 
मानना ह्योगा कि इनमे फल तार्तम्य हता है, ठेसी स्थिति मे अधिक घमं वाले श्राश्रमान्तर 
ओर सूत्रान्तरमें प्र्रेशको मी शरेष्ठ मानना पडेगा, यद सवधा अनुचितदहै। इस दोष के 
निवारणार्थं यदी मानना चाहिये कि उप्यक्त भाष्य एक अधिकारी के विष्य म होने बाले 
गोण श्रौर स॒ख्य के विषय सें मरहरत्त है] उपाय सक्ति में नित्य, नैमित्तकं कमं तथा 3"फएला- 
भिसन्धि रदित काम्य कर्मो का अनुष्टान इसलिये होता है करि वे उपायनक्तिका चछंगहै) 


३६०, यहो पर यह शंका य्रंर समाधान ध्यान दैवे योग्य हे} शंका--यहं पर यहज कडा 
गया हे कि फला{मिसन्धिरदित काम्यकन भी विद्या का अर॑ग है 1 यह कथय स्माचीन नदीं 
ईं, क्योकि “तमेतं वेदानु घचनेन चाद्यणा विविदिषन्ति, यज्ञेन दानेन तपप्रानाश्रकेन" 
इस श्र्तिवचन से-{जिसका थं यहे हे पि ब्राह्मण वेदानुत्रचन; यज्ञदान, तपस्या ओर 
अनशन के द्वारा उपयुक्त इस नद्य को जानना चाहते ई-वह्मविद्या के भरति नित्य शरोर 
नैमित्तिक कर्मा का ही अंगस्व सिद्ध होता है, काम्यकर्म का श्ंगल्व सिद्ध नदीं होता हे, 
क्योकि निस्य ओर नैमित्तिक कर्मा का एल पाप्य है । यह बद्य विया के लिये वर्य अपे- 
तित है । अत एव नित्य ओर नैमित्तिक कमं पापक्तय कराते दए बह्यविद्या का रंग बन 
सकते है ! परन्तु काम्यकम्रं अंग बनने योग्य नही, क्योकि काम्यकं जिन स्व्गं॑इंत्याद्ि 
फर्लोकोदेने वारे हँ, वे स्वगं इस्यादि ब्रह्मविद्या के लिथे रपेच्ित नहीं हँ | अत एव 
काम्यकमौ स्वर्गादि फल के द्वारा बद्यविश्या के सहायक नदीं हो सकते } किच, यदि 


३१६ न्यायसिद्धाज्जनम्‌ [ जीवपरिदधिच्द्‌ः 


काम्यम भी बह्यविद्या कै श्जग माने जीय तो यह कल्यना करनी पड़ेगी कि काम्यकं 
दूसरे ही किसी प्रकार से बह्यःचे्या के उपकारक होते हे, स्वगादि के द्वारा नहीं 1 इस 
रकार की कल्पना मानने पर अवस्य गौरव दोष होगा । पुवंमीमांसा में यह मानी इ 
बातदहैकियाग दो प्रकारे होते है ८९ ) प्रकृति भ्रौ ८( २ ) विङ्कतति। जिन यागोंमें 
संपणं अंगों का द्णैन हे, वे प्रकृति याग करते हे । जिन याभो मे संपूणं अंगो का वणन 
नदीं है, अत एव प्रकृतियाग से अगो को छेना पडता है, वे विकृवियाग हैँ । अक्ति याग 
मेँ उपकार करनेवारे जिन शंम क्तो विङति याग मे अतिदेश होता है, वै श्रंग विकृति 
यागर्मे छिस प्रकार से उपकार करते है! देखी जिज्ञासा होने पर यही माना जता है 
किवे अंग प्रक्रि याग निस यकार से उपार करते है, उसी प्रकारसे ही विक्ति 
यागम मी उपकार करसे है) यह नर्हा माना जाता किये विक्कति याग मे दुखरे प्रकार 
से उपकार करते ह } सीमांत निर्णीत इस न्याय के भनुसार बद्यक्तान में विनियुक्त 
देने वारे यन्ताव के विषय मेंमी य्ह मानना उच्ितिहै किवे उख पापक्तय के 
दवारा ही-जो नित्य, नैमित्तिक कर्मो से हुजा करता हे--व्रद्यविद्या का उपक्रार करते 
दै 1 पापक्षय को छोड कर दूसरे किसी प्रकार से नित्य, नैभिन्तिक ओर काम्यकमं बह्य 
विद्या का उपकार करते हे । देक्ली करपना करना गौरव दोच से दूषित है । शेसी स्थिति मे 
यदी मानना उचित है कि “यज्ञेन दनेन'ः इस्यादिं चरुटियौ सरे नित्य श्चोर नैमित्तिक 
कर्म का ही विदयांगत्व खिद होता हे, काम्य कर्नौ फा विद्यंगस्व सिद्ध नहीं होता दै । 
मूलम्रन्थ में फ कामना-रहित काम्यकमो का भीजो वि्यागल्व वणित है, वह कते 
संगत हनी । इस शला काखनाधान यड्‌ ह कि यज्ञ इत्यादि ब्द काम्य कर्मौँ को 
भी बतला सक्ते हे । अतः “ब्रह्न दानेन" इस्यादि श्रुतिचों के अनुलार फलकामना 
रहित काम्य कमं का मी वि्ागत्व सिद्ध दहेागा दी! इसन पूर्वमीमासा पे कोद चिसेध 
नहीं है) पूव॑मीमांसा मे यदे जो कहा गया है छि अ्रकरत्ति याग से चिक्ति यागमेश्रंगोका 
अतिदेश हनेपर अंगों द्वारा प्रक्रि यागम होरेवान्ते उपक का ही विक्रति यास्म 
मानन चाहिये । वहो पर यहं अर्थं ध्यानदेने सतेम्यदटहै कि प्रक्रति यागम दोनेवारे 
उपकारो का ही सवेधथम विद्त्ति याग मेँ अतिदेश होता है, बाद उपकारक उन च्रंगोका 
अतिदेश होता है 1 बतण्व वे ञ्ंग उन्दी उपकार को--उनश्चंमोंने प्रकृति यागमें 
जिन उपकार्यो को च्छया था-करते इषु दी चिङति याग का सहायक होते द| 
ग्रङ्ति यागसे अंगों का अतिदेश होने के बाद वहौउपकार की कल्पना की जाती दहो, 
एसी बात नहींहै} श्रत ष्व प्रकरुति यागम किम्रे जानेवारे उपकारो से उ्यतिरिक्त 
उपकारी की वहाँ कर्पना नहीं की जात्ती ह । प्रकृते वैरी बात नहीं है क्योकि प्रकृति में 
“यज्ञेन दानिनः” इत्यादि श्रुति से सभी यज्ञ॒ ज्छचिदया के चंग रूप में विनिचयुक्त होते 
ह} बाद यदह विचार किवे किस भकार का उपकार करते हुए बद्यवि्या का श्रंग बनते 
दै--उपस्थित होने पर उसी प्रकार के उपकारका दी कल्पना चाहिये जो विनियुक्त 


दवितीयः ] भाषातुबादसदहितम्‌ ३१७ 


कर्मणां चाङ्धत्वेनादुष्ठानं न पुनः स्वातन्ब्येण । निषिद्धवजनं योरपि भक्त्योः 
समम्‌ । साध्यभक्तौ तु काम्यानां स्वरूपतोऽपि त्यागः, न तु नित्यानाम्‌ । 
अङ्धिनिः प्राणात्‌ तेषामपि तदङ्गानां परित्याग एवैति चेन्न, 
स्वतन्तराधिकारानपायात्‌ । तदेतदखिलम्‌ -'उपायापायसंत्यागी मध्यमां 
तिमास्थितः'" इत्यादिभिविशदमवगन्तव्यम्‌ । 


अंग होने के कारण उसका अनुष्ठान होता है, उनके स्वतस्न मानकर नहीं| उपायभक्ति 
स्र्थात्‌ भक्तियोग अओौर साध्यभक्ति अर्थात्‌ शरणागति इन दोनों मक्तियों मै निषिद्ध व्याग 
समानरूप से कर्तव्य हे । भक्त एवं प्रपन्न को निष्द्ध कर्मो को त्याय देना चादिये | साध्य 
भक्ति शरणागति मेँ यह विशेषता ध्यान देने योग्य हैकि शरणागतिनिष्ठ साघकों को काम्य 
कर्मो को स्वरूपतः व्याग देना चाहिये, अर्थात्‌ किसी परकारसे भी काम्य कमौको करना द्यी 


तस चयि पर्छ तरल ऋऋ अमिति न्ड णा ००११०१७१. 


नि न ०८.०० 


प्रदल-- नित्य शरोर नैमित्तिक क्म अङ्घ है, उपायभक्ति अङ्गी है, साध्यभक्तिनिष्ठ 
शरणागत को उपाय भक्ति को व्यागना पड़ता है, रेसी स्थिति से उसके अज्ञ नित्यनैमित्तिक 
धर्मौ को भीत्यागदेना ही चाहिये । उनका अनुष्ठान शरणागत को करना चाहिये, यह कैसे 
माना जा सकता है? उत्तर--श्रणागत उपायमक्ति त्यागी होने से उपायमक्ति के श्रंग 
रूप में मल्ले शरणागत को नित्यनैमित्तिक धर्मौ के अनुष्ठान की च्रावश्यकता न छे, तथापि 
विहितत्वा वाश्च मक्र्मापिः” इस सूत्रोक्त न्याय से नित्यनैमित्तिक धर्मं आश्रम धरमस्प मे .2 
विदित होने के कारण आश्म धमं रूपे शरणागत कौ मी निव्य-नैमिक्तिकि धर्मोको करना 
ही चाहिये । यह स्वतन्त्राधिक्रार अन्याय्य आश्रम निष्ठौ के समान श्मश्रमनिष्ठ शस्णागत से 
मी नहीं हव्ता दहै! ये सभी अर्थं “उपायापायसं्यागी मध्यमां वरत्तिमास्थितः' इत्यादि 
प्रमाणो से विशद जानने योग्य है। उस वचन म शरणागत के प्रति यहकहागराहैकि 
शरणागत कमयोग इव्यादि उपाव ग्रौर्‌ निषिद्ध कर्मरूपी अपायो को त्वागता हुमा मध्यम- 
रीति का आश्रय लेकर जीवनयापन्‌ करे । 


नित्य, नेमित्तिक आर्‌ काम्ययक्त इन्यादि समी प्रभं सं साधारणदहो। पापक्चय ऊ 
हारा उपकार करना भक्ते नित्य जर नेमरिकः यज्ञ आदिमे संगत ह, परन्तु वह्‌ 
काम्य कर्म मे संगत नदीं होत्ता है । अतः यह मानना उचित है कि निस्य, नैमित्तिकः 
श्र काम्य कम दूसरे ही प्रकार से बह्यविद्या का उपकार करते दए बद्यविच्याका ग 
बनते हैँ । यदि य्ह पायक्तय के द्वारा नव्य, नेमन्तिक कर्मोकादी विरागरूपं चिनि- 
योग माना जाता तो “यज्ञेन द्‌नेनः इत्यादि विनियोगविधि व्यथं हो जायगी, क्योकि 
निस्य, नैमित्तिक कर्मो से पाप का क्षय तथा उससे ज्ञान की उत्पत्ति इत्यादि अर्थ प्रमाणा- 
न्तरसे ही सिद्ध है । चरतः यहा पर नित्य, नैमित्तिक शोर काम्य कर्म का बह्यविचयांगरूप 
सँ विनियोग मानना त्रितय साधारण उपकारप्रकारविश्तिष मानना ही उचित है | 
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यत्त-- केचित्‌ परित्यक्तसकलवर्णाश्रमधरममाः संबतभरतविदुरादयो 
ब्रह्मविदः संचरन्तीति यथेष्टाचरणकोतुकिनां प्रखपितम्‌, तदसत्‌, - "तत्तत््रक- 
रणेष्वेव जडवदाचरणज्ञानामिसन्भ्यादिमान्रग्रतिपादनपरत्वनिणेयात्‌, 
“बास्येन तिष्ठासेत्‌ ', “जडवल्लोकमाचरेत्‌, “सतां मागंमदृषयन्‌” इत्यादीनां 
पयालोचनात्‌ । वास्यं च सक्तिवि्याभिजनादयुत्कषाणां सतामनाविष्करणमेव 
न तु कामचारवादमक्तत्वादि ¦! तथा च सूत्राणि--"अनाविष्डकवेन्नन्वयात्‌" 


यत्तु केचित्‌' । स्वेच्छा चार मेँ खचि रखने वाले कद वा{दयों का यहं प्रलाप है कि संवर्तं, 

भरत श्रौर विदुर इत्यादि श्रनेक वहाज्ञानी साधक संपूणं वर्णाश्रम धर्मौ कौ त्यागकर मनमानी 
आचस्ण करते हुए संचार करते रहे, यद्‌ श्रथं उनके चरो का प्रतिपादन करने वाल्ञे पुराणों 
के प्रकरणा मेँ व्यक्त हे, अतः ब्रह्मज्ञानं हमलोगोां को मी स्वेच्छाचार उचित है} उनका यहं 
प्रलाप निमूल्ल होने से सर्वधा असमीर्चीन है, क्योकि उन शप्रकरणों पर ध्यान देने पर उनका 
इसी अथं को बतलानेमें दही तात्य निर्णीतिद्येता है कि जडो करे समान आचरण करने पर 
जनता हमे जड पुरुष मानकर अनादर एवं अपमान करेगी, हमारी आत्मशक्ति का क्चय नहीं 
दोगा, हम लोगों को ज्ञान परिपक्र हो, यह सममकर ही संवत इत्यादि बह्यज्ञानी जड श्रौ 
मूकं के समान व्यवहार करते थे । इसमें कोई प्रमाण नहींहै कि वे च्रक्ृत्यकसण ओर द्रत्या- 
करण मँ रत धे तथा स्वेच्छाचारी थे । (बाल्येन तिष्ठासेत्‌, “जडवजोकमा चरेत्‌? श्रौर “सतां 
मागमदूषयन्‌” इत्या द्‌ वचनो के श्रथ पर ध्यान देने पर इसी निर्णयं ही पर्हैचना पडता 
हे | इन चनं का यह ग्रथंहै किं बद्यज्ञानी बालभाव से रहनेकी इच्छा करे, जडोंके 
समान बनकर लोक म व्यवहार करे, सत्पु के मागमे दोघ नहीं पटुचाते हुए उसका 
अनुसरण करे उस पर दोष न आने दे। यहाँ पर बालभावसे रहने की जो बात कदी गई हे 
उसका माव बहीहै कि शक्ति, विद्या श्रौर सत्छुल में जन्म इत्याद के कारण अपने मे होने 
बाले उत्कषो को ब्रहाक्ञानी साधक प्रकाशित न करे! उसका यदह भाव नहीं करि ब्रह्मज्ञानी 
साधक बालकों के समान मनमानी आचरण-भाषण श्मौर भोजन इत्यादि करे ¦ यह द्यर्थ 
व सर्वा्नानुमतिश्च प्राणात्यये तदशनात्‌, “शशब्दश्चातोऽकामकारे 


| प्रकरणा के ये वचन क देते योग्य दहै कि “संमानना < -योगदध 
यतः 1 जनेनावमतो योगी योभक्लिद्धि च वरिन्दति ॥ तस्माचरेत वै योगी. सतां कति 
1 जना यथाऽवमन्येरन्‌ गच्छेचयुनेव संगतिम्‌ ॥ दहिरण्यगभव चनं विचिन्व्येस्थं सहा- 
मतिः । जत्मानं द॑दायामास जडःन्मत्ताक्रति जने ॥* अथं ~ - जनता का सम्मान योगनबद्धि 
में बहुत हानि करा देता है । जनता के द्वारा अरपमानित हने पर योगी योगसिद्धि को 
आप्त होता है । अतः योगी सन्ते के मार्गं को दूषित न करता हुजा देखा च्राचरण करे 
कि जनता जपमानित करे तथा संगन करे ¦ इस प्रकार के हिरण्यगर्भं वचन कौ ध्यानन्नं 
रखकर महाघ्द्धिसंपन्च वह जडभरत जी जड ओर उन्मक्त के समान बनकर जनता 

को दछन देते थे! 
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“सर्वाननानुमति्च प्राणात्यये तदशंनात्‌", “शब्दश्चातोऽकामकारे'" इत्या- 
दीनि । अन्यथा-- “स खख्वेवं वतंयन्‌ यावदायुषं ब्रह्मलोकमभिस्ंपद्यते" २ 
“नाविरतो दुश्चरितात्‌”, “(वर्णाधमाचारवता" इत्यादिशुतिस्पृतिशत- 
प्रकोपग्रसङ्गः | 


८ र्तर पृवीययोर रल्तेष विनाक्चप्रकारनिरूपण्म ) 
कथं तहिं उत्तरपूर्वापयोरर्सेपविनाशौ वाच्यौ १ इत्थम्‌; समधिगत- 


इत्यादि पूर्वो मँ वर्णितहै। इन सूर्नोका यह अर्थे कि ब्रह्मज्ञानी साधक अपने माहाल्य 
का आविष्कार न करता हुआ रहा करे, क्योकि “बाल्येन तिष्ठासेत्‌ इस विधिम वदी बाल्य 
शब्दाथ होकर अन्वयपा सकता है) ब्रह्मज्ञानीके लिये प्रणनाश का प्रसङ्ख उपस्थित 
होने पर सवका अन्न खानेके लिये शास्त्रों मे श्रन॒मति दी जाती है, क्योकि "तद्््चनात्‌ 
ब्रह्मज्ञानियों मेँ अग्रेपर उपस्तिको मी वैसे प्रसङ्गमे दी श्रभक्यनक्नणमें प्रवर्ति शास्नोमें देखी 
गद है। जव प्राणनाशका प्रसङ्ग उपष्टयत होने पर दी वत्रदाज्ञानी का सवका अन्न खाने का 
सिद्धान्त शास्त्र मे वर्णित है, रत एव शास्वों मे स्वेच्छाचार का निपेय करने बाल “तस्माद्‌ 
ब्राह्मणः सुरां न पिवेत्‌ (इसलिये व्राह्मण मन्रपान न करे) इत्यादि चन पाये जाति है। यदि 
उपयुक्त अथ॑ नमःना जाय तो“ खल्वेवं चतेयन्‌ यावदायुषं ब्रहमलोकममिसंपद्यते", “नाविरतो 
दुश्चरितात्‌”?, “वर्णाश्रमाचारवता इत्यादि सैकडों श्रति-स्पर ति वचनो से विसोध उपस्थित 
होगा । उपयुक्त वचनो का यह अर्थं है कि जो साधक इस प्रकार चअआयुपयन्त सदाचाररत होकर 
साधनानुष्ठान करता है, वही परब्रह्म परमात्मा के दिव्यत्राम मेँ पर्रैचताडहै। जो साधक 
दुराचार से विरत नदीं है, वह ब्रह्मज्ञान के द्वारा परमात्मा को प्राप्च नद्य कर सकता । 
वर्णाश्रम धर्मो का पालन करने बाल्ते पुरुष के द्वारा ही परम पुरुष श्रीभगवान्‌ को प्राप्त द्ये 
सकते दै, श्रीभगवान्‌ को प्रसन्न करने के लिये वर्णाश्रम धर्मो को ह्लोडकर्‌ दसरा कोई साघन 
नदीं है} इन श्रुविस्प्रतिवचनों से विसोधन दहो, तदर्थ यही भावना चादिये कि अपने 
माहात्म्य का अनाविष्कार ही श्चति सें बाल्यशण्द्‌ से कहा गया है 


( चहाच्ञानी के उत्तरपूवं पापों का अश्लेष एवं विनाश ) 


कथं तर्हि" इत्यादि । यदि ब्रह्मवित्‌ साघकके दमरा पाप वन जनिकी संभावना ह 
सो शासतो में ब्रह्मवित्‌ साधक के पूवं पापोंका नाश तथा उत्तर पापोंकाक्तेपामावनजो कडा 
गया है, उसका निर्वह कैसे हो १ उसका निर्वाह इस प्रकार करना चादिएः किं बद्यविच्यानिष्ठ 





३२. पूरे बचन का स्वरूप यह है कि “नाविरतो दुश्वरितान्नाशन्तो नासमाहितः । नाशान्त- 
मानसो वापि भक्ञानेनैनमाप्नुयात्‌ ॥ “वर्णाश्रमाचारवता पुरषेण परः पुमान्‌ 1 
विष्णुराराध्यते पन्था नान्यस्तत्तोषकारकः !}72 प्रथम वचन का यह अर्थडै किजो 
साधक दुश्चरित से विरत नदीं है, शान्त नहीं है, समाहित नही, तथा जिसका मनं 
सान्त नदी है, रेसे साधक ज्ञान से परमास्मा को प्राप्त नहीं कर सक्ते | 


(, 


३२० स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { जीवपरिच्छेदः 


विचयानां अक्तफरदरतप्रायरिवततपरारव्धकर्मव्यतिरिक्तं प्राचीनं कमं उपाय- 
परभावदिषाम्निप्रोतेषीकतूरवत्‌ प्रदूयते । उत्तरं चाबुद्धिपूवंकं पुष्करषकाश 
आप इव न रिरुष्यति । पण्येऽपि विच्यानुदरुच्यतिरिक्तां शस्य सुखहेतुत्वेऽपिं 
मोच्विरोधिस्वाविदेपादनिष्टफकुतया पापशब्दाभिरुप्यस्यास्लेषविनाशावेव । 
“नायुक्तं चीयते कर्म" इत्यादिकं तु वि्यामिनविषयम्‌ । प्रारब्धं तु भोगेनैव 
छपणीयम्‌ । रतं च --““भोगेन त्वितरे चययिस्वाऽथ संपचते ' इति । प्रारन्ध- 
कर्मणां न तदेदपातावधिकखनियमः कर्मणां मिचित्रफरु्वात्‌ । एतदेदाब- 


साधको के कई प्राचीन पाप, फल भोगने से नष्ट हो जाते ई, कई प्राचीन पापप्रायशिचित्तसे 
नष्ट हो जाते ई । इस प्रकार कड पाप नष्ट दहो जाते दै) प्रार्य कर्मोका नाश फल भोगने 
पर्‌ ही होगा, अन्यथा नदीं | इस प्रकार जिन कर्मो का फल मोगा गया; च्रथवा जिन पापोौँंके 
लिये प्रायद््चित्त किया गया, तथा जो प्रारब्ध कर्म है, इन सबको छोड कर अवशिष्ट 
जितने प्राचीन संचित कं &, वे ब्रह्म विद्यारूपी उपाय के प्रमावसे इस प्रकार नष्ट हो 
जाते है, जिस प्रकार अग्निम लि गये इषीका तरण या तूल जल जाते दै) ब्रह्मविद्या के 
उत्तरकाल मे जो पाप त्रिना सोचे सममे प्रमाद से श्रतष्टित होते है, उनसे साधक उसी 
प्रकार अलिक्त रहता हे, जिस प्रकार कमलपत्र जल से श्चलितत रहता है । इस प्रकारं पूर्वोत्तर 
पार्थो का विनाश एवं अश्लेष होता ह, पूर्वोत्तर युरण्यो मे जो अंश विया के लिये अनुक्रल देगि 
ते विद्या को निष्पन्न करके सफल हो जाते है, उनका अदलेष प्वं विनाश्च नदीं होता है 
किन्तु विच्यानुक्रूल पुण्यो को छोडकर जितने पूर्वोत्तर पुण्य होगे, वे अवद्य खल का ठु हो 
सक्ते है, वे सांसारी सुत कदेव शेन से मोक्ष के विरोधी | जिन प्रकार दुःख-मौग कराने 
वाले पाप मोध्च के वितेधी है, उसी प्रकार छलफल देने वाल्ला पुण्य भमी मोक्षका विरोधी 
है । इस प्रकार सुख के विषय मे पुण्य मी अनिफलप्रद होने से पाप कदे जा सकते हे, 
अवः युघुद्ु के पूर्वोत्तर पुण्य-पापो का मी अदलेष ओर विनाश ही होता है, ब्रह्मवित्‌ साधक 
को उन्दै भोगना नही पड़ता ह 1 "नाथ॒क्त क्षीयते कर्म कल्पकोटिशतेरपिः यदं जो वचन दै, 
निखका अथः यह्‌ हे कि सैकड़ों कल्पक्रोटि बीतने पर मी विना मो कमं नष्ट न्दी होता । 
उस वचन का यदी तार्य है कि_कमं वि्याभिन्न साधनो खे न्ट न क्यिना सकते दै। दै। 
जतः ब्ह्यविया सै उनका नाशो सक्तादहै, इसमे कोई दोघ नहींहै। प्रारन्धरं कर्मो 
को भोगकेद्धारादहीनष्ट करना दोगा । श्रत एव सुत्रकारने यह कडा है कि “भोगेन खित- 
रे क्षपयित्वाऽथ संपद्यते" } अ्थं--इतर अर्थात्‌ संचित से भिन्न प्रार्व पुण्य-पपोके मोग से 
नष्ट करके ही साधक बद्य को प्राक्च करता है} प्रारन्ध कर्मो के विषयमे यह कोद नियम 
नदीं है कि जिस शरीर मे क्िा सिद्ध होती है, उस शरीरके पतनतकदहीवे बने 
रहते हो, परन्तु अन्यस्य देयौ तक भी वे बने रह सकते रहै, अन्यान्य शरीरो मँ उनका 
फल भोग संभावित है, क्योकि कम विचित्र फल देने वले हुश्रा करते ई । कई कम॑ एक्‌ 
रीर देते ई, ता क कमं श्ननेक शरीर देते | है] जो शरणागत इस शरीर के भवसान 
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सान एवेति स्यस्तभरस्य तु तस्य तदेहपातावधिकत्वमेव; “यावन्न विमोच्येऽथ 
संपत्स्ये" इत्यस्यापि प्रारब्धतत्तस्कसंफरपयवसानविषयत्वात्‌ “श्स्मा- 
च्छरीरात्‌ सथत्थाय"” इत्यादेरप्यन्तिमशरीरविषयत्वात्‌ । अत एव 
“याबद्धिकारमवस्थितिराधिकारिकाणाम्‌" इति त्रम्‌ । एतेनोन्तिम्षरीर- 
निवृत्तो देशकालनियमामावोऽपि सिद्धः । घत्राणि--^निशि नेति चेन्न, 
संबन्धस्य यावदेहभाविखादशंयति च, “श्रतश्चायनेऽपि दणि त्यादीनि। 


मदी मोक्ष प्राप्त करने की इच्छा से श्रीभगवान्‌ के चरणों मँ अपनी रक्ता के भार को समर्पित 
कर देता है, उस शरणागत को उस देके पतन तकी संसारमें रहना होगा । उक्त शरीर 
का पतन होते दही वह्‌ युक्त हो जायगा । उसके अनेकं जन्मप्रद्‌ प्रारन्धमी नष्ट ह्यो जाते 
है । शरणागति का दी रेसा प्रभाव दहै! उपाय मक्तिका सा प्रभाव नदीं है, उषायमक्ति- 
निष्ठ साधक प्रार्धके द्वारा भ्रलने वाले सभी शरीरो को प्राप्त कर उन देहौ में पूणैरीति 
से प्रारन्ध कमं फलौ को भोग कर दही मुक्त होते दै) "तस्य तावदेव चिरं यावन्न 
विमोक्ष्येऽथ संपत्स्ये" इस श्रुति बचन का रथं यही है कि ब्रह्मवित्‌ साघक को व्रह्म प्रातिमेँ 
तव तक विलम्ब होता दै, जव तक वह प्रारब्ध कमौ से नहीं ह्ूटता है, प्रारन्ध कर्मो सेद्ूटते 
ही वह परब्रह्म को प्राप्त कर ल्लेगा) इस वचनका भी यह बतलानेमें द्यी ताव्प्य॑है कि 
प्रारन्ध कमं फलों को पूर्णरूप से भोगने के बाद्‌ ही उपाय भक्ति निष्ठौ को ब्रह्म प्राप्ति दोती 
है| यह दुखा श्रुतिवचन है कि 'अष्माच्छरीरात्‌ समुत्थाय परं ज्यं ज्योतिरुपसंपद्य स्वेन _सूपेण्ण- 
-मिनिष्पयते ”। अथं--ब्रह्मविद्यानिष्ठ साधक इस शरीर से निकलकर परभ्योति परमात्मा 
को प्राप्त कर स्वरूपाविर्मावि को प्राप्त होता है! यद्य पर “अस्ाच्छरीरात्‌ः इन परो से बह 
शरीर विवक्षित नहीं है, जिस शरीर में विदयाका प्रारम्भ होता है, क्योकि एक शरीर में 
विद्याकाच्रारम्भ होनेपर मी यदि उस साधक कौ प्रारन्ध कमं फलल्ल स्वरूपम अनेक 
शरीरो को धारण करना पडेगा तो उस साधक को श्रनेक शरीरो को धारण कर अन्तिम शरीर 
के अवसानमे दही परव्रह्मको प्राप्त करना दोगा, विद्या प्रारम्मके शरीर के श्रवसानमेँ 
ही ब्रह्म प्राप्ति नहीं होगी । शतः “अस्माच्छरीरात्‌' इन पदौ से वह शरीर ही विवक्षित होती द, 
जो प्रारन्ध कम॑स्वरूप उत्पन्न होने वाले धरीरोँ मे अन्तिम है । उस अन्तिम शरीर के अवसान 
म वह ब्रह्को प्राप्त होगा) अत एव व्यावदधिकारमवर्थितिराधिकारिकाणाम्‌ः एेसा सूत्र- 
कारने कहा है! अथं--माधिकारिक पुरुषों को प्रारग्च फलस्वरूप प्राप्त श्रधिकार के अवसान 
तक संसारम रहना होगा } इससे यहं एलित होता है कि प्रारन्धकमं फलस्वरूप मिलने वाजे 
शरीरो मँ अन्तिम रीर के अवसान करे बाद्‌ ही उपाय भक्तिनिष्ठो कौ मोक्ष प्राप्त होगा! 
इससे यह भौ सिद्ध होता है कि ग्रन्तिम शरीर की निडृत्ति में देश्चकाल नियम नदीं है, किसी 
मीदेशा तथा किसीभी कालम अन्तिमि शरीर निडत्त हो सकता है। इस विषय में निशि. 
नेति चेन्न, सम्बन्धस्य यावद हृभावित्वादशोवति चः, (अतश्चायनेऽपि द्ध्िणेः इत्यादि जदासु्र 


प्रमाण ह । अर्थं रघ्रिें मसे बते साधक कौ ब्रह्मपाम्ति नहीं होगी, क्योकि रतरि-मरण 


॥#: 





(= 
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एवं बुद्धिपूवषत्रमपि भोगेन प्रायश्चित्तेन वा कपणीयम्‌ । न चेष प्रायशो 
विचानचु्रलं पुण्यं पापं च बुद्धिपू्कं करोति; फलाभिसन्धिगुक्तपुण्यस्य च 
विद्यात्िरोधिल्वात्‌, फएरन्तरेषु च विरक्तत्वात्‌, पपे चेश्वराज्ञातिरङ्गन- , 
भयात्‌ । यदि च कदाचिद्‌ बुद्धपूवकं करोति, तदा मीतः स्वयमेव तत्तदुचितं 
प्रायश्चित्तं करोति । अथ प्रसादात्‌ तदपि न करोति, तद्रापि प्रारन्धकमपरय- 
वसानात्‌ प्रागेव तत्तत्कमं यथाकथच्ित्‌ फलति, न तु स्वयमेव जन्मादि- 
प्रयोजकं भवति । अथ च जन्मादिहेतुरेव कम॑ विक्ेषः शापादिर्वोपनिपतितः, 
तदा तेन तत्‌ प्रसज्यत एव । तथापि निश्यन्रश्योपायस्य न शैथिखयम्‌ । स 
त॒ प्रारुन्धकमंण इवैतस्यापि पयंवसाने संसारं निवर्तयति । न च पुनरुत्रो- 
तरकम॑करणात्‌ संसाराविच्छेद इति वाच्यम्‌, शास्रविरोधात्‌, निष्पन्नस्यो- 


शाख मे निन्दित है, एेसी शंका नदीं करनी चाहिये, क्योकि प्रारन्ध क्म अन्तिम शरीर तक 
ही रह सकता है, यदि राति म श्रन्तिमि शरीर छूटे तौ साधक को अनन्तर ब्रह्म प्राप्ति होनी 
ही चाये । (तस्य तावदेव चिरम्‌? इत्यादि श्रुतिवचन भी इस अर्थं को स्पष्ट बतलाता है । 
द्रत एव दक्षिणायन मेँ अन्तिम शरीर द्ुटने पर भी उस साधक को ब्रहम प्राप्ति अवश्य होगी | 
जिस प्रकार प्रारन्धकमंको मोग के द्वारा नष्ट करना ७) उसी प्रकार ब्रह्मविद्या- 
निष्ठ साधक केद्वारा विद्यारम्भम के बाद बुद्धिपूव॑क अनुष्ठित 6) को मी मोग अथवा 
प्रायथित्च से नष्ट करना होगा । इस प्रकार उनको नष्ट करके ही वह साधक ब्रह्म को प्राप्त 
कर सकता है, अन्यथा नहीं । यँ यह अथै ध्यान देने योग्य है कि ब्रह्मविद्यानिष्ठ साधक 
बद्धिपूवेक ेसे पुण्य को--ज ब्रह्मवि्ा के अलुफूल नदीं है -तथा पाप को भी प्राय्चः नहीं 
करेगा, क्योकि पलाभिसन्वि से किया जाने बाला पुण्य विन्याका विरोधी है, यह साधकं 
भरीभगवत्पाि को छोडकर इतर फलो से विरक्त होने से उस पुण्यको करेगा ही नहीं 
तो दक्वर की आज्ञा का उल्लङ्कन होगा, यह समभकर पाप नहीं करेगा ] यदि कमी बुद्धि- 
पूवक पाप कर दे तो तन भयमीत होकर उसका उचित प्रायश्चित कर देगा । यदि को$ साधक 
प्रमाद से प्रायश्चित न करे तो वैसे प्रसङ्ग मे मी वद्‌ कर्म परार्ध कमं समासत होने के पूर्व ही 
किसी न किस! तरह से फलित हो जायगा, वह प्रारन्धांश की सहायता न ज्लेकर स्यं द्यी 


| जन्मादि का देतु नदीं बनेगा । यदि जन्मादि का कारण बनने वाला को$ कर्म उस साधक 


से बन जाय तथा शाप आदि उपस्थितो जायतो उस कर्मं तथा शओापादिके प्रभाव से 
अवश्य जन्मादि प्रास होगा ही । तो भी निष्पन्न उपाय शिथिल नदीं होगा } वह उसी प्रकार 
फेखे कमं तया शापादि के पय॑वसान मे संसार को दूर कर देगा, जिस प्रकार वहं प्रारन्ध की 
समाति संसारको दूर कर देता है। यह शंका--कि क्या इस प्रकार उत्तरोत्तर कर्म॑ 
बनते रने से संसार का उच्छेदन हो सकरेगा- नहीं करनी चादि, क्योकि इस शास्र से 
व. यड्‌ क्ृठल्ञाता है कं मोक्ष साधन अवदय मोक्चपल मेँ पर्यवसित होता है-- विरोध उपस्थित 
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पासनस्य निष्फरत्वप्रसङ्गात्‌ । दत्रामिप्रेतं चैतत्‌- “एवं भक्तिफलानियम- 
स्तद्वस्थावध्तेस्तद्वस्थावधृतेः” इति । हदं च घ्रं बिधाङ्गकमंविषयमपि 
विद्यायां तुर्यन्यायतयाऽनुसन्धेयम्‌ । 

नन्वेवं समस्तकर्मप्रलये साधुपापडत्ययोर्हानं सहददिषदुपायनं च कथं 
घटते १ तथाहि--न तावपरवकृतयोः; तत्र केषाश्चित्‌ कमणां दत्तफलतात्‌, 
केषा्ित्‌ प्रायधित्तविचाभ्यां भिनष्टत्नात्‌, फएरबत्‌ तयोरपि कम॑स्वरूप- 
निवर्तकत्वात्‌ , केषाधित्‌ प्रार्धफ तानां भोगेनैव चषपितत्वात्‌, एवडुत्तरङृताना- 
मबुद्धिपु्ंकाणां चाशिलष्टत्वात्‌ , विच्राचुङूलानां च विदययेव फलभूतया 


होगा, तथा निष्पन्न उपासन रूपी उपाय निष्फल होगा, जो अयुक्त है | यह अर्थ. “एव 
वृर ०१) स प्रत == 
मुक्तिफलानियमस्तदवस्थावधृतेस्तद्वस्यावधतेःः' इस व्रहमसू्र को अभिप्रेत है । यचपि इस 3 -4-ॐ/ 
के विषय में यह नियम नदं कफिवे उसी दी जन्म मे उत्पन्न हो जोय, उसी प्रकार विद्याङ्गं क्म 
अनुष्ठित होने पर मी सुक्तिफल देने बल्ली विद्याओंके विषयमे भी यह नियम नींद 
किवेभी उसीदही जनम मे उत्पन्न दहो जौँ, क्योकि सवं प्रतिबन्धक का अमाव भी 
सपक्षित दै, प्रतिबन्धक का अभावदहोनेपरदही कारणों से विया इत्यादि कायं उन्न हो 
सकते है, अन्यथा नहीं । इस प्रकार विद्याङ्गं कर्मो से विद्या की उत्पत्ति मे नियम नदीं दै, 


सादी इस सन्न का अर्थं क्रिया गया है, तथापि उपयुक्त न्याय के श्रनुसार यह मी माना जा 
सकता है कि प्रतिजन्धक होने पर विद्या विलम्ब से फलित होगी, तथा प्रतिबन्धक न होने पर 


विचा शीव फलित हीगी । ~ | 
(नन्वेवम्‌? इत्यादि। यँ पर यह प्रन उपस्थित होता है करि यदि इस प्रकार ब्रह्मवित्‌ 
साघक के संपूण कमं नष्ट ह जाते तो उपनिषदों मँ “^तत्यकरतदुष्कृते धुनुते, तस्य भरिया ज्ञातयः 
सुकृतमुपयन्ति श्रप्रिया दुष्कृतम्‌ ””, “तस्य पुत्रा दायमुपहरन्ति सुषदः साधुकृत्यां दिषन्तः पाप- 
कत्यामः? इत्यादि वचनो मेँ वर्णित ये श्रथ-कि ब्रह्मवियानि्ठ साधक पुण्य पापों को त्याग देता है, 
उसके परियज्ञाति लोग उसके पुण्यकोल्ते लेते ई, तथा अपिय शद्चुगण उसके पापकोलेल्तेते 
है, तथा साधक के पुत्र उसकी संपत्ति को लेते दै, खद्‌ लोग पुण्य को तथा शछगण पापको 
लेते है- कैसे संगत हमि, क्योंकि साधक के पुण्य-पाप नष्टन होकर यदि बचे रहत्रतो 
उनका त्याग तथा श॒ ओर भिरं के पास पर्हुचना हो सकता है, जव साघक के सभी कमं 
नष्ट हयो जाते है, तव उनका त्याग तथा श ओर्‌ मित्रो मँ पहुैचना कैसे संमव दो सकता है १ 
इस अथं का विवरण इस प्रकार हैकि ब्रह्मवियाके पूवं साधक केद्रासा कयि गये पुण्य 
पापोकाव्याग तथा शद मित्रों के पास प्ुचना असंभव हे, क्योकि उनम कई कमं फल 
देकर नष्ट हो जाते दै, भौर कई कमं प्रायश्चित्त एवं ब्रह्मविव्रा से न्ट हो जाते है, क्योकि 
प्रायद््ित्त एवं ब्रह्मविद्या उसी प्रकार केम स्वरूप नष्ट करने वाल्ते दै, जिस प्रकार कमफल 
केमस्वरूप को नष्ट करते है, जो कमंफ़ल देने लग ग्ये दै, उन क्म काभोगसेही नाश दो 
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निडृत्तत्वात्‌, तत्र च साधुदृत्यांशामावात्‌ । न च सुहदादिङ्तस्यैव कर्मणोऽ- 
नेन हानादिकमुपपद्यते, स्वकीयस्वासावात्‌, दायस्षमोपायननिर्देशानुप- 
पत्तेः । उपायनवाचोयुक्तिस्तत्सौहादंशात्रषाभ्यां जनितच्वादौपचारिकीति 
चेन्न, “हानौ तूपायनश्ब्दशेषत्वात्‌" इत्यादि घ्रत्रभाष्यादिविरोधात्‌ , 


लाताहै, इस प्रकार ब्रह्मविद्या के पूवं साधकके दारा अनुष्ठित कर्मोका नाशदहो जाता 
है, एसे दी ब्रह्मविद्या की उत्पत्ति के वादसाधकके दवाय श्रनुष्टित कर्मो मेवे कर्म साधक से 
लिप नदीं ह्येते है जौ बिना समके वे बन आते ह तथा उत्तर कर्मो वि्याके लियेजो 
अनुदर कमं है, वे विया रूप फल देकर निदत्त हो जाते है । उत्तर कमौँ म एेसे को$ पुण्य 
कमं ई ही नदी, जिसका साधक के द्वारा व्याग तथा मिं से परटुच हो सके । ठेसी स्थिति में 
साधक केदारा युण्यपापकर्मोकात्याग तथा श मित्रौ मे पटच की बात कैसे षट सकती 
है १ इसत प्रश्न का यह उत्तर पुदधद्‌ रौर शुके द्वारा अनुष्ठित कर्मो के विषयेँदही 
साधककेद्धारा त्यागने की बात तथा शु अओःरमित्रोंमे प्रान्तिकी बात कही जाती है 
समीचीन नदौ, क्योकि शमि दारा ्रनुष्टित कम साधकके है ही नहं, उनकात्याग 
साघककेद्ाराकैसेहौ स्कताहै) जो कर्म अपना नदीं, उसका स्याग साधक कर ही नहीं 
सकेता, किच उपनिषत्‌ पं यह कहा गया है कि जन साधक के पुत्र साधक की सम्पत्ति को ट 
लेते ई, उसी समय उसी प्रकार साधक के मित्र भौर शच भी साधक के पुण्य-पापौं को प्राप्त 
कर लेत्ते द । साधक के युण्य-पाप उनके पास परहुच जाते है । दाय सम्पत्ति की तरह शद. 
मि में पाफपुण्यो के पटुचने का वणन कैसे उपपन्न होगा १ यदि यहौँ पर कोई उपर्युक्त प्रश्न 
का यह उत्तर दे कि ब्रह्मज्ञानी साषकके प्रति सौहार्दं होने के कारण ब्रह्मज्ञानी के मित्रके 
दवारा पुण्य उत्पन्न होते ई, तथा ब्रह्न्ञानी साधक के प्रति श्चुत्वं होने के कारण 
ब्रह्मज के शु के द्वारा पाप बनते है, इस प्रकार वे पुण्व-पाप ब्रह्मज्ञ साधक केग्रति 
सौहादं ओर शङ्धभाव के प्राव से वन जाते ईै, अत एव ओौपचारिक ख्पसे उन श्च मित्र 
डत युण्य पापो के विषय मेँ ब्रह्मज्ञ के द्वारा त्याग तथा शकरुमि्चों द्वारा ग्रहण की बात कदी 
जाती है, वास्तव मँ उन शमित कृत कर्मो का ब्रह्मज्ञ के द्वारा त्याग का प्रसंग ही नही उठता 
हे, तथा शञमिवो द्वारा ग्रहण की ही बात उटती है, वे पुण्य-पाप जब उनसे ही बनते दै, तब 
वे उन कर्मो का नूतन्रूप से ्रहण कैसे कर सकते है, अतः शछचमित्र कृत कमो क विषय मे 
त्याग एवं अहण की बात ओपचारिक हयी है । इस उत्तर के विषय म यही कना पड़ता है 
किं यह उत्तर भी समीचीन नहीं है, क्योकि यह उत्तर “ हानौ तूपायनशचब्दधोषत्वात्‌?' 
इत्यादि ब्रह्सूच् पएवं वँ के भाष्य इत्यादि भरन्थो से विरुद्ध है | उन सूत्र माष्यादि मन्थो 
मे स्पष्ट कहा गया है कि वस्तुतः ही सःधक के द्वाराः पुण्य-पाप छोड दिये जाते है, तथा 
वे पुण्य-पाप शक्ञ-मिचौ दारा खदीत होते ई । एेसी स्थिति मै यह बात श्रोपचारिक नहीं 
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अचिन्तनीयस्वप्रसङ्गाच, प्रगेव सौहादादिकृतस्य दायस्तमकारग्राप्त्यभिधान- 
विरोधाच्चेति । अत्रोच्यते- दत्तफलमदत्तफरं चेति पूर्वां हिविधम्‌ । अदनत्त- 
फलमपि प्रायर्वित्तविनष्टमविनष्टं चेति । अविनष्टमपि प्रारब्धफरम प्रारब्ध 
फलं चेति ! तत्रान्तिमं विद्यया बिनाश्यम्‌ । एवसुत्तरमपि बिचयाचुरूलमननु- 
कूलं चेति द्विविधम्‌ । अनचुकूरमपि बुद्धिपव॑मबुद्धिपवं चेति | तत्राचुद्धि- 
पूर्वस्य विद्याबलादश्लेषः। एवं ययो; कमराश्योः प्रबलकर्मान्तरप्रतिरोषाददत्त 


मानी जा सकती । किंच, यदि ये श्र्थं ओौपचारिक होते तो वास्तविक अथ॑ये दी होगे कि 
साधक के द्वारा पुण्य पापो का त्याग नदीं होता तथा शछ्-मित्रौ द्वारा उनका ब्रहण होता है । 
देसी स्थिति मै यह त्याग श्रौर अहण व्रह्मविन्या से उत्पन्न होने वाले फल नहीं होगे, तथा 
इनके चिन्तन कमे की आवश्यकता भी नहीं होगी । परन्तु शास्र में ये चिन्तनीय कदरे गये 
है, इससे सिद्ध होता है कि ये ब्रह्मविद्या के फल दै, इन्दे ओपचारिक मानना उचित नदीं) 
किंच, ब्रह्मज्ञ का मित्र उस मैच्रीके कारण पहलेसेदह्ी ब्रह्मज्ञ के प्रति उपकार रूपौ पुण्य 
करते आते है, तथा व्रहमज्ञ का श॒ भी उस राता के कार्ण दी पहले ब्रह्मज्ञ के प्रति 
अपकारल्पी पाप करते रहे, ये दोनों पुतो द्वाय दायमाग ग्रहण होते समय रेता 
करते हो, ठेसी बात नहीं, किं पत्ते से दी फसा करते आ रहे दै, एेसी स्थिति मे पुत्रो 
दास दायग्रहण संपन्न होते समय शघ्-मिनौ द्वारा पुण्य-पार्पों के प्रहण कौ बात जो 
चालनं मे कही मई है, उससे विरोध उपस्थित होता है, यदि स्याम एवं ग्रहण को भओपचारिक 
सिद्ध किया जाय । अतः यही मानना पड़ता है कि व्याग एवं अरहण वस्तुतः होते है, यदि ये 
वास्तविक दै तो यह प्रश्न उपस्थित होता हयी है किं साधक के सभी पण्यपाप जन नष्टो 
व व णी 
संगत होगा । _इस प्रश्न का समीचीन उत्तर यह दिया जाता दे कि. साधनारस्म के पून कयि 
जाने वाले पापदो प्रकारकेदै) (१) वे हैजो फलकोदेचुकेरदै, श्रौर (र२)वें 
जो साधनारम्भ तक फल नीं दे सके दै) दूसरे नम्बरकेयेपूर्वाधेमीदो प्रकारके 
, (९) वेदनो प्रायरिचत्तसेनषह्ुएट ई, ओर (२) वै है जो प्रायरिचत्त से नष्ट नदीं 
हए है । ये दूसरे नम्बर के पू्वाघं भीदो प्रकारके दै(१)वेदै जो फल देने लग गये ह 
ओर (२) वेदै जो अव तकपल नहीं दे सके दै । जिन कर्मो ने अब तक फल देना 
प्रारम्भ नहीं किया है, एसे ये दूसरे नम्बरके कमं विद्या से न्ट दोनेवले ड) रेसे ही 
विद्यारम्म के उत्तर काल म किये जानेवाले कममी दो प्रकारकेदै (१) वेक्मंद्ैजो 
विद्या के अनुकूल दै) श्रौर (रवे कमं है जो विद्या के अनुकल नदीं} इनमें 
दूसरे नम्बर कै उत्तर कमदो प्रकारके) (१) वे कमं है जो बुद्िपूवेक कथि दै, भौर 
(२) वेको इुद्धिपूर्क नदीं कियि जते है, परन्तु प्रमाद से बन जते है। इन 
अबुद्धिपू्वंक उत्तर कर्मो का विन्या के प्रमाव से श्रच्लेष होता है, अर्थात्‌ साधक पेसे कर्मो 
से लित नदीं होता, उसे इन कर्मो का फल मोगना नहीं पड़ता । इससे जौ पूर्वोत्तर 
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लयोरश्छेषविनाशौ, तयोर्दानं सुहदाचयपायनं चोच्यते । तथा च हदः 
साधुङृत्याम्‌" इत्यस्य विषयविभागपरे “अतोऽन्यापि ह्यकेषायुमयोः'' इति सते 
भाष्यमू--““विद्ययाऽश्लेषविनाशश्रुतिश्व तद्विषया'' इति, उ्श्लेषविनाशौ 


च कमशक्तिम्र तिबन्धतनाशवेव) सा च शक्तिभंगवस्परीतिकोपविशेषारिमिका । 

कभमंराशि प्रबल इतर कर्मो से प्रतिर होने से अपना फल नदे स्के, इन कमराशियों 
काहीविद्याके प्रभाव से अद्लेष एवं विनाशदहोतादहै इन्दीं क्मोका साधक के द्वारा 
त्याग तथा श्चघरु-मित्रा दारा मरदण ओास्नों मे कहा जाता है । “्ुद्धदः साघुफत्याम्‌ःः ( सुदद्रण 
पुण्यकमं लेते ह ) इस वचन मेँ साधुकृत्या ब्द से कौनसे पुण्यकमं को लेना चाहिये, 
इस प्रकार इस वचन मे विवक्षित पुण्यकर्म को बतलाने के लिये प्रदृत्त ““च्रतोऽन्यापि 
द्येकेषामुमयोः इस ब्रह्मसूत्र के भ्रीभाष्य मे यह कहा गया है कि श्रुति स मिं दारा जिन 
पुण्य कर्मो का ग्रहण कहा जाता है, उन्दी पुण्य कर्मो का अश्लेष ओर विनाश भरुति से 
बतलाया जाता है। इस प्रकार ये दोनों श्रति्योँ समान विषयक ई, दोनो श्रुतियों द्वारा टक 
ही प्रकारके कर्मो के विषय म अदलेष-विनाश्च ओर शच्ख-मिनों दयाय ग्रहण क्रा प्रतिपादन 
होता है! उपरक्त भाष्य से पूर्घोक्त अर्थका समयन होता है। उअविच्योत्तरकालिक श्रर्थात्‌ 
विद्यानिष्पत्ति के बाद्‌ दोनेवल्ते पामादिक कर्मा का अहतेष होता है । इसका मावयदीहिकि 
उन कमो की फलप्रद्‌ शक्ति प्रतिबद्ध दो जाती है, मत एव बह फल नदीं देती । वियारम्भ 
के पूवं किये गये संचित कर्मो का विद्या से विनाश होता है, इसका भी माव यहीहै किं 
उन कर्मौकीचक्तिनष्टहो जाती है क्म की वह शक्ति कौन है? जिससे फल होतादै 
वह्‌ छक्ति भीभगवान्‌ का प्रीतिविशेष ओर कोपविश्चेष दही है | माव यह है कि प्राचीन पुण्य 


३३. यदौ पर यह प्रदन उठता है कि अर्रेष ओर विनाश व्याग ओर (-शन्रुमिन्नों हारा) अण 
शब्द्‌ यौ किन ताच्विकु अर्थो का प्रतिपादक दहै! इस प्रस्न का उत्तर यह दहै कि 
विद्या को प्राक्त करने पर पराचीन कमो का विनाश होता है, उसका तात्पय यही दै कि 
प्राचीन कर्मो का फल देने कै लिये श्रीभगवान्‌ ने जो संकल्प किया था, उन संकल्पो 
को श्रीभगवान्‌ दोड्‌ देते ह । विद्या से उत्तर कमौँं का चरुरेष होता है, इसका भाव 
यही है कि उत्तर कर्मो का फल देने के किये श्रीभगवान्‌ के मनम जो संकट्प 
होने चारा था, उसकी उत्पत्ति प्रतिबड हो जाती है उसकी उत्पत्ति में प्रतिबन्ध दहो 
जाता दे | अद्रेष जर विनाश के विषय मे जो श्रीभगवान्‌ का संकल्प द्योता है, वह 
न्यदिशब्दाथैः को छेकर इस प्रकार होता है कि यदि यह साधक आर्य 
उपासन को समपततकर देगातो इनको पूर्वोत्तर कर्मकरा फल प्राप्तनदो। इस 
संकरप के बरु पर ही अरल्तेष ओर विनाश इभा करता है | साधक कै शरीर वियोग- 
कारु मेँ भगवान्‌ यह जो सखंकरप करते हँ कि इसको पूर्वो्तर कर्मफल स्व॑था प्राक्च न 
हो । यह संकल्प त्याग शब्दार्थं है । विद्या प्रभाव से साधक के जितने अचष्ट अरिलष्ट 
एवं विनष्ट दए ई, उनके सजातीय अदृ को श्रीभगवान्‌ शन्रु ओर भिन्नो मे उत्पन्न 
करते है, यी अहण शब्दार्थं हे | 
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तादृशौ च प्रीतिकोपौ सुहृद्दटिषद्गोचरौभवत इति तावतैवोपायनवाचोयुक्तिः । 
“पाते तु" इति घ्त्ंशे--“शरीरपातादृष्वं तु विदयाऽनुयुणद्श्फलानि सुकृतानि 
नश्यन्तीत्यथंः" इति भष्यम्‌ । बिचालुगुणानामदत्तफलानां कर्मणां 
शरीरपातादृष्वं विना उपायनं च । इतरेषां त॒॒बिवाधिगमदशायामेधा- 
श्लेषविनाशौ, उत्रमणदशायां च हान्ुपायनं चेति दिमाग इति । 
( न्यासविद्यामाहासम्यनिरूपणम्‌ ) 

न्यासविद्या तु प्रारन्धमपि निश्शेषं विनाशयितुः शक्ता, तथापि 
राग विषयमंशं तदनुबन्धि दुःखं च स्थापयति । निर्शेषवैरग्ये तु निश्शोषं 
निवतंयति। अत एवातंच्छमेदः । रागविषयशवांशो दृप्ते नैतावदिति 
परिच्छेत्तु शक्यः, निचित्रत्वात्‌ पुंसामभिप्रायपद्धतेः। अस्यां च विद्यायाम- 
न्तिमप्रस्ययापेक्ञापि न विद्यते | 


पापकर्म के अनुसार कर्ता को अनुकूल प्रतिकूल फल भोगने के लिय श्रीभगवान्‌ का 
परीतिविशेष रूप तथा कोपविशेष रूप जो संकल्प होते है, ये संकल्प ही कर्मो की शक्ति दै । 
प्राचीन कर्मानुसार उत्पन्न उपयुक्त शक्ति विद्यास नष्टहो जाती &ै तथा वियानिष्पत्तिके 
उत्तरकाल म होनेवलि प्रामादिक पर्णो से वह शक्ति उसपन्न होती ही नदीं, क्योकि विचा 
उसकी उत्पत्ति को रोक देती है| जिन प्रीति-कोपों का विद्वान्‌ के विषय म अदलेष-विनाश्च 
होता है, उसी प्रकार के प्रीति-कोप श्रीभगवान्‌ को साधक के मित्र ओर शु के विषय मेँ 
उत्पन्न होते रै, उनसे श मिघ्रो को फल भोगना पड़ता है। शचु-मित्रों द्वारा साधक के 
पुण्यपापों के रहण को बतलाने वाली श्रुति वचनो का भी इस भर्थं को बतललाने मँ द्यी 
तात्य हे । “ति वु” इस सूनर कौ व्याख्या मे यद माप्य प्रदत्त हे किं विया के अनुकूल 4८-/ ८4 
दृष्टपफल देनेवाले जो सुकृत शरीर रहते समय मेँ फल नदीं दिये ह, वे सुकृत शरीर परतन के 
बाद्‌नष्टदहो जाते दै जो कमं विद्या के अनुकूल है, परन्तु फल नदीं दिये हय एेसे कर्मा 
का शरीर पतन्‌ के वाद विनाश्च होता है, तथा भिं द्वारा ्रहणदहोताहै) इतर कमौ का 
अदलेष ओर विनाश विदा निष्पत्ति के समय मँ दो जते है, परन्तु शरीर छुटने के समय में 
साधक के द्वारा उनका त्याग एवं शु-मिर्तरो के द्वारा ्रहण होता है| 
( च्यास्विद्या के प्रभाव का निरूपण ) 

यद्यपि न्यासविद्या सम्पूणं प्रार्य को मी नष्ट करने म समर्थं है, परन्तु शरणागत 
जितने प्रारन्धांश मँ बने रहना चाहता है, उतने प्रारन्धांश को तथा तत्फल रूप मे होने 
वलि दुख को भी न्यासविद्या बनाये रखती है, उसको नष्ट नदीं करती । यदि शरणागत 
को संपूणं प्रार्य मे वैराग्य हो तो न्यासविचा संपूरणं प्रारन्ध को नष्ट कर देती है । अत एव 
शरणागतं मे मातं रौर प्त एेसा मेद होता है । सम्पूर्ण प्रार्य को सर्व॑या न चाहनेवाला 
शरणागत आतं तथा प्रारभ्य मे कुछ अंश को चाहनेवाल्ला शरणागत दृप्त कहलाता है । 
इपर शरणागत्र इतने ही प्रारन्धांश को पसन्द करता दै, एेसा परिच्छेद करना अशक्य है, 
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इयं केवललच्मीषरोपायत्वग्रत्ययार्मिका । 

स्वहेतुत्वधियं रुन्धे किं पुनः सदकारिणाम्‌ ॥ 

ग्रारब्धकर्माविधिको मोत्त „ इत्थुपासितः 

चपस्य देहावधिक अआतेस्या्स्यवधिर्मतः 

८ उल््रान्तेर चिरादिगतेश्च निरूपणम्‌ } 

उचिक्रभिपतः सवस्य पूवं वागिन्द्रियं तदनु च शेषाणि नवेद्धियाणि 

मनसा सहाभिभागं गच्छन्ति। तच सवेंद्द्रियसंयुक्तं मनः प्रणिन । स 

चैकादशेन्द्रियसंयुक्तो जीवेन । स चेन्द्रियप्राणसंयुक्तः पश्वभूतैः। स्तानि 

चेन्द्रिय प्राणजीव संयुक्तानि परमात्मना । एतावच्च वद्द्‌ावदुषाः साधारणम्‌ । 

प्रविदुषस्तु विशेषः ; प्रागेवोक्तः । विद्धस्तु सर्वोऽपि भूधेन्यया नडनाञ्या 

सुखेन शरीरान्निष्कामन्‌ अचिरहस्सितपन्तोदगयनान्दमरुूदकेन्दुवेद्यतवरुणेन्द्र- 

क्योकि पुरषो के च्रमिप्राय विचित्र हा करते ह । इस न्यासविद्या मँ अन्तिम स्मरणकी 
अपेक्चा मी नही है । 

(इयम्‌? इत्यादि । केवल श्रीमन्नारायण दही उपाय है, एेसा ज्ञान दही शरणागति का 
स्वरूप है, यदह शरणागति अपने विषय म होनेवाली साधनत्व बुद्धिको भीरोक देती है, 
सहकारी कारणों के विषय मे दौनेवाली साधनव्व बुद्धि को रोके, इसमें क्या माश््वयं है १ 
माव यह है कि एकमात्र श्रीमन्नारायण मगवान्‌ कौ उपाय समश्ते समय शरणागति षव 
सहकारी कारणों को उपाय समम्हना चअसम्मवदहे) ये दोनों समभ एक साथ नहीं रह 
सकती । भक्तियोगनिष्ठ उपासक्र को प्रारन्ध कमं समाप्त होते ही मोश्च प्राप्तदहोतादहै, दम्त 
पन्न को देह शाम्त होते दी मोहन प्राप्त होता है, आते प्रपन्न कौ उत्कट आर्तिहोने सदी 
मोच्च प्राप्त होता है । 

( शरीर सरे उव्छमण एवं जर्चिरादि गति का निरूपण )- 

*संच्छिमिषतः” इत्यादि ! श्रन्तकाल सं छरीर से निकलने के लिये इच्छुक सभी जीर्वो का 
वासिच्दरिय पृते मन से मिल कर अविभक्त बन जाता है, तयश्चात्‌ अवशिष्ट नौ इन्द्रियां मन के 
सथ अविमायको प्राप्त होते दै) सब इन्द्रियों से संयुक्त वह मन प्राण से घुलमिल जाता 
हे, एकादश इन्द्रियों से संयुक्त वह प्राण जीव से मिल जाता दै, इच्दरिय ओर प्राण से संयुक्त 
वड जीव पच्चभूतों से मिल जाता है । इन्द्रिय, मन, प्राण श्रौर जीव से संयुक्तं पञ्चभूत परमात्मा 
सेःभ्रिल बते है) इसीप्रकार की घटना मरते समय विदान्‌ ओौर अविद्वान्‌ दोनों जीवों के विषयं 
मे मीसमानसूपसेलाग्‌ हेती है) इसके बाद अविद्वान्‌ किस प्रकार परलोक जाता है तथा 
परलोक से इस लोक मै किस प्रकार आता है, इत्यादि अथं 'जीवविमागः शीर्षक मे पहत्ते ही 
बतलाया गया है ! उपर्युक्त घय्ना सम्पन्न होने के बाद समी विद्धान्‌ मूर्धन्य ब्रह्मनाडी अर्थात्‌ 
सुुम्ना नाडी के सुखपूवेक रारीर से निकल कर अचिदृवता, अदं वता, शुक्लपच् देवता, 
ठृद्वरस्यण. देवता, संवत्सर देवता, वायुदेवता, सुयदेवता, चन्द्रदेवता, वैन्युतदेवता, वसुणदेवता 
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प्रजापतिसंजेरातिवादिकेः पुस्षैः कमादथास्वं देशमतिबाद्यमानो वैद्यतेना- 
मानवनाम्ना तेनेव क्रमाद्‌ वरुणादिस्षमीपं नीतस्तेन त्रह्मसमीपञुपनीयते । 
एषेवाचिरादिगतिः कमणामन्यसक्रान्तिश्च-- 
संभूतिं च विनाशं च यस्तदेदोमयं सह । न) (८८ 
विनाशेन मृत्युं तीर्त्वा संभृत्याऽमृतमश्नुते ॥ 
इति संभूतित्िनायशब्दाम्या्ुच्यते। कमणां बिनादेन दहि 
संसारतरणम्‌ । अचिरादिसंभूत्या च वरहमप्रातिः। “संभूतिरपासते" 
इत्यत्रोपासनं चिन्तनमत्रमेव । संभूतिशब्दश्च प्राप्नो बहुशः 
्रयुक्तः-- ^तेऽचिषमभिसंमवन्ति", “एतमितः प्रत्यामिसंमवितासिमि, 
संमवानि + [9 सभूति 
“श्रह्मलोकममिसंमवानि इत्यादिषु । „ नारायणायस्तु - 
विनाशशब्दौ फृलद्वारा रकषणया विद्याम बिषयाबुक्तौ “भविदुषो 
व्रिद्यास्राध्यस्यापव्रगंस्य सम्प्रगभिचरद्वरूत्वात्‌' इत्यादिना । एवं च 
इन्द्रदेवता ओर प्रजापति देवता इन आतिवाहिक पुरषो दाया क्रम से अपने-त्रपने देश को 
चरमसीमा तक पर्हुचा दिये जाते ह} पूर्वोक्त अमानव नामक वैदयुतत पुरुष से वरण 
आदि के समीपर्मे पर्वा द्विया जाता है, उसके बाद अमानवके द्रायां पर्रह्म के समीप 
रहुचा दिा जाता है, यही अचिरादि गति ओर कर्मों का शमित्रे संक्रमण “संभूतिं 
च विनाशं च इस उपनिषद्‌ मन्त्र में संमूति शब्द्‌ ओर विनाश शब्द से बतलाया जाता है । ¬= (< 
इस मन्त कावह अर्थं है क्रि जो साधक सभूति अर्थात्‌ ब्रहमप्रा्ति साधन मचिरादि मागं (०८५, .5 
तथा विनाश अर्थात्‌ कर्मो का विनाश एवं संक्रमण इन दीनो का साथ-साथ अनुसंधान 
करता है, वह साधक अनुसंधीयमान विनाश से मृत्यु का अतिक्रमण करके अनुसंघीयमान 
संमूति अर्थात्‌ श्रचिरादि मागं से अग्रत ब्रह्य को प्राप्त होता है। समुपसग॑पूवेक भूषात 
वारंवार प्राभ्ति रूप अथं मेँ प्रयुक्त है। उदाहर्ण-तेऽचिषममिसंभवन्ति | अर्थ- वे साधक 
अचिदेवता को प्राप्त होते दै। साधक का यह श्रनुसंधान है कि ““एतमितः प्रत्यभि 
मवितादिमि", '^ब्रह्मलोकमभिसंमवानि ” । अथं -म इस संसार से निकलकर इस परमात्मा 
को प्राप्त कर्लगा,्मै ब्रह्मलोक को प्राप्त कर| इन वचनो मे संपूवंकं भूधाठुके प्राप्तिसरूप 
अथं मे प्रयुक्त होने से उपर्युक्त वचन स्थित संमति शब्द ब्रहमप्रम्ति साधन अचिरादि मार्यं 
का वाचक हो सकता है, इमे कोई दोष नदीं है) प्रश्न कर्मो का विनाश होने पर दी संसार 
संतरण होता है, या अर्चिरादि मागं के द्वारा ब्रह्म प्राप्ति हेती है! “संमूतिमुपासतेः इस मन्त्र 
म संमूति का जो उपासना कहा गया है, वह अचिरादि मागं का चिन्तन ही है, वह ब्रह्मो 
पासन नदीं है । श्रीनारायणायंने संभरति शब्द्‌ कौ व्याख्याय यह्‌ कदा करि. विचासाध्य 
मोक्त विद्वान्‌ के लिये समीचौन अिघ्द्धि स्वरूप होने से अभिन्रद्धिवाचक संभूति शब्द सै 
अभिदरेद्धि साधन विद्या लक्षणा से बतल्लाथी जातीदहै, तथा पाप कर्मो के विनाश्च काकारण 
बननेवाले सप्कमं मी विनाश शब्द्‌ से लक्षणा से बतलये जाते दै । इस प्रकार भथ मानने 
४२ 
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विदां चाविद्यां च मयं सह" इत्यादिभरत्येकाथ्य स्यात्‌ । 
उकत्करम्य गच्छतश्चास्य स्व॑कर्मक्चयेऽपि च विचामाहात्म्यादेव घछष्ष्मशरीर- 


क 


शब्दामिलप्यं किञ्चित्‌ पिगुणद्रव्युपष्टम्भकमयुबतंते । उक्तं च सारे-“शरीरा- 
दुत्कान्तस्यापि द्रच्मशरीरमयुवतंते” इत्यादि । अत एव च प्राथमिक- 
साक्षात्कारः प्रस्युषकरप इति गतिसफल्यम्‌ । निश्शेषाविद्याविनाशश्च षिरिष्ट- 
देशगतिसापेक् इति गतिशाञ्चादेवाध्यवसीयते ¦ तथा च “परं जेमिनिथंख्य- 
स्वात्‌” इति घत्रे भाष्यम्‌-““यथा हि विद्योत्पत्तिवर्णाश्रमशौचाचारदेशकालाच- 
पेक्षा “तमेतं वेदालुवचनेन" इत्यादिशाखादवगम्यते, तथा निःशेषाविद्या- 
निवतेनरूपविद्यानिष्पत्तिरपि विशिष्टदेशगतिसपेकेति गतिशाख्रादवगम्यते" 


पर “विद्यां चाविद्यां चः इत्यादि श्रुतियो के अर्थंसे मेल हदो जाता है) इस वचन्‌ का यद 
अथं हैकिजो साघक विद्या अर्थात्‌ ब्रह्मविद्या ओर अविन्या अर्थात्‌ कम॑ इन दोनों को साथ 
अनुष्ठान करने योग्य समता है, वह कमं से मृत्यु को पार करके विद्या से त्रत ब्रह्म 
को प्राप्त होता है। 


“उत््रम्यः इत्यादि । शरीर से निकल कर जाते समय जीवातमा के सभी कमं यद्यपि 
नष्ट हो जाते दहै,तोभी विद्या के प्रभाव से सृष्टम शरीर शब्द से कहा जाने बाला एक प्राक्त 
द्रव्य जीव के साथ लगा रहता दै, जीव उसके साथ ऊपर कं लोकों मे जाता है । सार ग्रन्थ. 
म यह अथं वर्णित है कि शरीर से निकले हुए जीव के साथ सृष्टम शरीर लगा रहता है, वह 
जीव के साथ चलता है| सृष््मशरीर--जो जीवात्मा के स्वरूपाविर्भाव का प्रतिबन्धक ह-- 
जीव के साथ लगा रहता है, अतः स्थूल एवं सृष्टमशरीर रहते समय जीवात्मा को प्राप्त 
होने वाला भगवत्साश्चात्कार प्रातःकालिक प्रकाद्य के समान दहै, जिस प्रकार उषःकालिक 
प्रकाश सम्पूणं अन्धकार को हटा नदीं सकता है, उसी प्रकार स्थूल शौर सृष्टम शरीर रहते 
समय दोनेवाला ब्रह्म सा्छात्कतार मी संपूरणं अज्ञान को हटा नहीं सकता । अ्चिरादि 
गति से परमपद मेँ जाकर श्रीमगवान्‌ का साश्चात्कार जो प्राप्त होता है, वह मध्या 
सयं के प्रकाश क समान है, वही सम्पूणं अज्ञानान्धकार को दूर कर॒ सकता है । अत एव 
अर्चिरादि गवि सफल बनती है} अर्चिरादि गति का प्रतिपादन करनेवाले शाखं से यह 
स्पष्ट हो जाता है कि विशिष्ट देश अर्थात्‌ परमपद्‌ म पर्हुचने पर ही सम्पूणं च्रविद्या का 
नाश होता है। “परं जेमिनिर्संख्यस्वात्‌” इस नह्य सूज के भाष्य म यह कहा गया है कि 
जिस प्रकार “तमेतं वेदानुवचनेन” इत्यादि शास्रवचन से यह विदित होता हे कि ब्रह्मविद्या 
उत्प होने के लिये वर्णाश्रम, कमं, शोच, आचार ओर देश-काल्न इत्यादि कौ अपेश्चा रखती 
द, उसी प्रकार सम्पूरणं रविद्या की निदृत्तिरूप ब्रह्मविद्या की निष्पत्ति भी विशिष्ट देश्गमन 
क च्रयेच्ता रखती है, यह अचिराद्‌ गति का प्रतिपादन करनेवाले शासना से विदित होता 
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इति । उ्रमणग्रभृति चोत्तरोत्तरमतिशयितक्ञानानन्दशाली जायते । 
प्राणिन्द्रियादिमन्वाचच मध्ये भोगविहारसबादाद्यपपत्तिः ˆ। अमानवकर- 
स्पर्शदारभ्य चासौ युक्तः । ततः पूवः सर्वोऽप्युपायन्यापारः । 
( मोक्तफङनिरूपणम्‌ ) 
फलं परमपदपयंङ्कारेहणादिकम्‌ । तथा चायमीश्वर इवापहतपाप्मत्व- 
सत्यसंकस्पत्वादिविशिष्टो भवति । तचास्य~ समस्तग्र तिबन्धकात्यन्तिक- 


है । शरीर से निकलने से लेकर उत्तरोत्तर साधक उच्चकोटि के ज्ञान एवं आनन्द को प्राप्त 
करता जाता है । अचिरादि मार्ग से जानेवाज्ते साधक पराण ओर इन्द्रिय आदिसे युक्त ई, 
अतः उनको मध्य मेँ भोग विहार ओर संवाद इव्यादि हो, इसमे कोई श्रनुपपत्ति नदीं। 
जव ३४ अमानव का हस्तस्प्ं द्योता है, तव से साधक सक्त बन जाता है, उसके पूवे साधक 
प्रा होने बाली समी विरोषतायें उपायके ही फल ई | 

८ मोत्तफर का निरूपण ) 

“फ़लम्‌ इत्यादि । साधक को प्राप्त होने वाल्ला प्रधान फल मोक्ष का प्रारम्भ, परम- 
पद मे विद्यमान आदि शेषरूपी पयं से आरोहण ओौर स्वरूपाबिर्माव इत्यादि को लेकर 
हुआ करता है} मोक्चपद्‌ मँ पर्हुचने पर जीव इश्वर के समान अपहतपाप्मत्व श्रौर सत्य- 
संकल्पत्व इत्यादि आठ गुणों खे सम्पन्न हो जाता है । यदी जीवात्मा का स्वाभाविक रूपहै 
जो 3 संपूर्णं प्रतिनन्धर्को की आत्यन्तिक निडचि होने पर ही ्राविभूत दोता है 1 स्वाभाविक 


३४. यहाँ पर अमानव को कर विद्धानो मे मतभेद दै! कदं विद्वानों का यह मते कि 
अमानव दी द | (९ स्यत पुरुष ३, जो अपनी ₹ (९ ` वैद्यत पुरुष है, जो अपनी सीमाके पार कराने के बाद वरूण 
इन्द्र श्रोर भ्रजापति की सहायता लेकर उन उन सीमां को पार कराकर विरजा के 
तीरतक पर्चा देता ड । दुखा अमानव वह है, जो विरजा में सुक््मशरीर को बहाकर 
उस पार आये हए मुसुश्च्ो का वैसा स्पा करके जिससे सब प्रकार की सांसारिक 
वासनायें नष्ट हो जाती हे-सुक्ति पद्‌ में पर्चा देता ह । इसमे यह वचन प्रमाण है 
कि “"गत्वाञ्यो विरजां विगुव्वति तं सूक्ष्मां ततोऽमानवस्पर्शांत्‌ चाङ्ितिवासनाः 
सुक्तिनो गच्छन्ति विष्णोः पद्म्‌ ।» अथै--घसममा सुसुघ्च॒ साधक वेदयुत पुरुष 
अमानव की सहायता से विरजा तक पर्हवकर विरजार्मे सूच्म शरीर को चोड 
देते है, उस पारमे पर्हचने के बाद्‌ अमानव के हस्तस्पशं माव ते सम्पू 
वासनाश्नं का त्थाग कर श्रीभगवान्‌ के परमपद मे पर्व जते ईँ ॥ दूसरे विद्वानों छा 
यह मत है किदो अमानवोंको होने में कोद प्रमाण नदीं है अमानवषएक हीह 
वह वैध्त पुरूष अमानव ही है । विरजा पार करने के बाद उनके पवित्र युक्त हस्त- 
स्प के प्रभाव से सुयुष् साधनों की बासनयं नष्ट हो जाती है| 

३५. समस्तभरतिबन्धकेत्यादि । मो्ोपायनिष्ठ साधक का जब चरम शरीर छट जाता दे, 
तब कर्मरूपी प्रतिबन्धक निचृत्त हो जते द । अमानव के हाथ का स्पञ्चं होते समय 
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लयादाविरभतं स्वामाविकं रूपम्‌ । ततः परमस्य कदाचिदपि न संसारा- 
त्मिका पुनरावृत्तिः, प्रथमं तावदकालकारथल्ाजरत्यात्तरस्यादिवचनेन देश- 
लयाभावात्‌, “स॒ यदि पिक्लोककामो भवति" इत्यादिन्‌ाऽनायासस्व- 
संकर्पमात्रसुष्टपरमपुरूषभोगनिमग्नाप्राकृतभोगरूपत्वेन संसारस्वामावात्‌ । 
ख्यादिजगदडयापारमोपरतथवुपास्यतरोपिलवादिरूपनपसा व न न 

धर्मग्यतिरिक्तज्ञानानन्दसत्यसंकर्पस्वादिगुणात्यन्तसाम्यातिरेकेण सायुज्यं 


ल्पके श्रावि्मव के बाद जीव को सांसारिक सुख दुःख भोगने के लिये पुन याचति नहीं 
होतो है ! भले सक्त होने क बाद जीव श्रीभगवान्‌ के समान श्रवतारः लेने के लि 
प्राकृत लोक मे आते, परन्तु सांसारिक सुख-दुःल भोगने के क्लिये पुनः उसे इस संसार म 
श्राना नदीं पडता है। यह शंका --क्या परमपदरूप दिव्य देश का लय दो जाने से 
जीव पुनः इस संसार मे आ सकता है करना सर्वथा अनुचित है, क्योकि उस परमपद 
रूप दिष्यदेश के विषयमे यह शाश्मे कहा गया हे कि वह कालत विकारोंको प्राप्त 
होनेवाला नहो है, बह जरारहित है, तथा नाञ्च रदित है, इत्यादि 1 अतः पस्मषद देश का 
नाश होने का नी, देशलय होने के कारण जीव कौ पुनराघ्रति नहीं हो सकती | किच, 
, भस यदि पितृलोककामो भवति संकल्पादेवास्य पितरः समुत्तिष्ठन्ते? ( यदि सक्त पुष पितू- 
ल्लोक चाहे तो संकल्प से दी पितर्‌ लोग उत्थित दो जाते ड ; इव्यादि वचनो से क्त जीव 
के जो भोग वणित ई, वे भोग सांसारिक भोग नदीं है, किमत वे यशा मोग ई, जिनकी _ 


~ १... ------~-~-~ 


(न~ 


खुष्टि अनायास ही सुत्त के संकल्प मान्‌ से दीतीदे, तथा जो भोग परम युखप्‌ के भोगकं 
-नवर्भृत ड 1 इन भोगो को भोगने से सुत्त जीव का संसार्‌ नदीं माना जा सकता है) खष्ठि- 
रा भौर प्रलय करना मोक्च देना शखच्ुओं ॐ लिये उपाश्य दयना तथा शेषी अर्थात्‌ स्वामी 
बस्‌ कर रहना इत्यादि भीभगवान्‌ का च्रसात्रारण धर्म है । मोकदमे मी जीवकोये धमं प्राप्त 
नदीं दोते,' उपयुक्त मगवदसायारण धर्मो कोद्कोड्‌ कर युक्त मोक्त दशा मे ज्ञान; आनन्द अर 
सत्य संकल्पत्व इत्यादि गुणों के विषय म भ्रीमगवान्‌ के अत्वत्‌ साग्य को प्रास्त होते दै। 
यही सायुज्य सक्ति है, इससे अतिरक्त सादुज्य ज, परवद द्वारो कहा जाता है-- 
आका कमल के मकरन्द कें स्मान दै, भयात्‌ अघ्रामाणिक है। कड वादी 
यह मानते ह किमुक्त जीव ब्रह्म मलय को प्रास्त होते दै, ब्रहम से ल्यको प्राप्त दोना 
ही सायुज्य सक्ति है, परंट॒ यई मत समीचौन नदीं दै, स्वोकि कर्मकाण्ड मे कई कर्मो 
करा फल यह कदा गया है किं उन कर्मा को करने बाला जीव अग्नि, वायु, आदित्य इत्यादि 


पङ्ति संबन्धरूप प्रतिबन्धक निदत्त द्यो जातारै। श्रीमनमवान्‌ के पयंङ्क मे आरोहण 
करते समय इन दोनो प्रतिवन्धसा से धिख्चण चह अगवत्संकल्परूपी प्रतिबन्धक 
---जिससे अवात्मा के स्वाभाविक अपहत पाप्मत्तं इस्यादिरूप तिरोहित हो गये ये-- 
निदत्त हो जाता है! इस प्रकार जब संपूर्ण प्रतिबन्धक नित्त हो जाते हँ, तव 
ज्लीदाव्मा के स्वाभाविक रूप का ्चाविभाव होता डे) 
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त॒ गगनारविन्दमकरन्दवार्तामयुसरति । न तावत्‌ सायुज्यं बरह्मणि कयः, 
अग्निवाय्वादिस्यादिस्राथुञ्येऽपि खयग्रसङ्गात्‌ । नापि साधारणशरीरक्सम्‌, 
जीवशारीरायेक्षया संसारेऽपि समत्वात्‌, ईवरशरीर पिका मोक्षेऽप्ययोगात्‌ । 


एवमन्यदपि । किं तर्दीदम्‌ ? समानात्मगुणयोभितवम्‌ । तत्रैव चास्य 
स्वारस्यम्‌। सथुग्भावो हि साथुन्यम्‌ । सयुक्चब्दश्च भिन्नयोरेकत्र साधारण- 
योगं दर्शयति । ^प्रमं साम्यश्रपेति"", “मम सधम्यमागताः'' इत्यादिवलाच 


देवताओं के सायुज्य को प्राप्त करता है, यदि लीन दोनादी सायुज्य होतातो उन कर्मो 
को करनेवाले को उन्दी देवताओं मे लय मानना पडेगा, परं वैसा माना नहीं जा सकता है 
क्योकि उन वादियोको मी एक जीव्‌ का दूसरे जीव मे लय मान नदी दै] यदि बह्मसाञ्ुज्य 
का अर्य यह माना जाय किमुक्त जीव च्रौर परमात्मा एक साधारण शरीर में निवास करते ह 
तथा जह्यकेसाथ एक साधारण शरीरम रहना ही जीव का सायुज्यदहै, तो यह अथ॑मभी 
समोचीन नदीं है, क्योकि यदि जीव का शरीर बह साधारण अरर मान लिया जाय तौ यह भाव 
पलित ह्येता है किं एक जीव शरीर से जीवात्मा ओर परमात्मा का निवास करना ही साथुज्य 
सुक्ति है । एेसी स्थिति में संसार ओर मोक्षम मेद नीं सिद्ध होगा, क्योकि संसारम भीएक 
जीव शरीर मँ जीवात्मा च्रौर परमात्मा निवास करते ईँ, यह सायुल्य संसार मे मो इभा करता 
है, अतः यह सायु यह सायुज्य मोच की व्याख्या नहीं हो सकती । यदि यह माना जायकिं एक ईश्वर 
छरीर सै जीवात्मा ओर इश्वर का निवास करना सायुज्य है, तो यह व्याख्या भी समीचीन नदीं 
क्योकि मोक्ष मं भी ईश्वर शरीर से जीव निवास नहीं करता है, वस्तुतः ईश्वरकानजो शरीर है 
उसमे ही ईश्वर विराजमान रहते है, मोक्च मे भी जीव उसमे निवास नहीं करता है । इसी 
प्रकार जीव ओर ईश्वर के स्वरूपैक्य को सायुज्य मानना इत्यादि पक्ष भी समीचीन नदीं है, 
क्योकि उनम स्वस्पैक्य कमी नदीं हो सकता है, दोनों का स्वरूप परस्पर भिन्न है । रेसी 
स्थिति मे यह प्रदन होता कि सायुज्य क्या ह १ उत्तर यहदहै कि समान्‌ गु्णोँकोप्राप्त होना 
ही सायुज्य है] सायुज्य शब्द्‌ का स्वरसाथं यही है, क्योकि सयुक्‌ बनना. दी सायुष्य है । 
“युज्यत इति युक्‌?” इस व्युत्पत्ति के श्रनुसार संबन्ध रखने बाले गुण, धमं इत्यादि पदाथ युक्‌ 
कहलाते दहै, जिनका युक्‌ अर्थात्‌ संबन्ध रखने वाले गुण, घमं समान हों, वे सयुक्‌ कहलाते 
है। इस सयुक्‌ शब्द से यह स्पष्ट होता है कि सुक्त जीव ओर ईश्वर ये दोनों समान गुण 
धर्मौ को अपनाते है, अत एव वे सयुक्‌ कटे जाते ईह, जो भिन्न पदाथं एक साधारण पदायथं 
से संबन्ध रखते ई, वे सयुक्‌ कहने योग्य दँ । इससे यहोँ सिदध होता है जीव मोक्लद्ा मं ईश्वर 
के समान गुण धर्मौ को प्राप्त करता है, अत एव वह सथुक्‌ कहलाता है ेसा सथुक्‌ अर्थात्‌ 
समान गुण वाल्ला बनना ही साथुज्य है! “परमं साम्यसुपैति' यह उपनिषद्राक्य बतल्षाता है 
कि मोक्च म जीव ईश्वर के परम साम्यको प्राप्त होता है) श्रीगीता में श्रीभगवान्‌ कते है किं 
(मम साधर्म्यमागताः"? श्रर्थात्‌ ज्ञानी मेरे साधम्यं को प्रास होते ई) सायुज्य शब्द्‌ का उप॑क्त 
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“श्रहयेव भवति" इत्यादीनामपि साम्य एव तात्ययंमिति प्रागेवोपपादितम्‌ । 
श्रन््यादिग्राप्िषु सालोक्यादितारतम्यमस्ति। बहम्राप्रो तु सायुज्यरूपायां 
पूवं त्रयमप्यविनाभूतम्‌ । यत्‌ -- 
मोतं सारोक््यसारूप्यं प्रार्थये न कदाचन । 
 2-> इच्छाम्यहं महाबाहो सायुज्यं तव सुव्रत ॥ 
कोकेषु विष्णो्निवसन्ति केचित्‌ समीपमृच्छन्ति च केचिदन्ये । 
न्ये तु रूपं सदशं भजन्ते सायुलज्यमन्ये स त॒ मोक्ष उक्तः ॥ 
इत्यादि, तदपि शीविष्णुलोकादि विचित्रावान्तरपदप्राप्त्यपे्त- 


अथं इन वचनो से समथित है) इन वचनो के बल पर हयी यह पदल्ते सिद्ध किया गया §ै कि 
“रह्म वेद्‌ ब्रह्मैव मवति? ब्रह्म जानने बाला ब्रह्म बन जाता है, इत्यादि वचनो का भी साम्य को 
बतलाने मँ दी तात्प्थं है | यद पर यह विशेष ध्यान देने योग्य है किं अग्नि आदि देवताश्च 
की प्राप्ति में यह तारतम्य होता है कि कोद साधक उनके सालोक्य को प्रास्त होता है, दुसरा 
सालोक्य ओर सामीप्य को प्राप्त होता है, तीसरा सालोक्य, सामीप्य श्रौर सारूप्य को प्राप्त 
होता है, ओर चौथा सायुज्य को मी प्रा्त होता है, किंत ब्रह्मप्राप्ति के विषय म यह्‌ विशेषता 
ति दि सी असय अन । भाव यह है कि 
मगवद्धाम म जाकर सायुज्य स॒क्तिको पाने वाल्ला साधक अवद्य सालोक्यादि तीनोंको 
प्रास्त करता है | प्रकृति मंडल मेँ ऊपर श्रीमगवद्धाम मेँ पहुंचने वाले साघकों को सालोक्य, 
सारूप्य, सामीप्य ओर सायुज्य एसे चारों प्रकार के मोक्ष एक साथदही प्रा होते दै, पीछे 
उनको कभी मी इस संसारम लौयना नहीं पड़ता, न सांसारिक सुख-दुख भोगने पड़ते 
& 1 यँ पर यह प्रदन उठता है कि भ्रीभमगवद्धाम मेँ पर्हुचने बालोको यदि चारों प्रकारकी 
मुक्ति प्राप्त होती है तत्र “मोक्षं सालोक्यसारूप्यम्‌? तथा “लोके व॒ विष्णोः” इत्यादि वचनो 
का कैसे निर्वाह होगा | इन वचनो का यह अथंहै किदे सुत्रत महाबाह्यो भगवन्‌ ! मै कभी 
सालोक्य च्रौर सारूप्य इन मोश्ौँ को नहीं चाहता हू, किंठु मपके सायुज्य को ही चाहता हं | 
कद साधक विष्णु के लोकों मेँ निवास करते ईह, दूसरे साधक श्रीविष्णु के समीप पर्हुचते है, 
इतर साधक श्रीविष्णु के समान स्पको धारण करते है, अन्य साधक श्रीविष्णु के सायुल्य 
को प्रात होते है, सायुज्य को प्राप्त करना ही मोक्च है। इन वचनों से यही सिद्ध होता है 
किसी किसी को केोदै-कोदे मोक्ष मिलता दै, सवको सव नदीं मिलता दै, एेसी स्थिति में 
यदह कैसे माना जा सकता है कि सायुञ्यमें ओर तीनों अव्द्यंमावी है। इस प्रदन का यह 
उत्तर है कि प्रकतिमण्डल के ऊपर विद्यमान भगवद्धाम मँ पर्हचने वालों को जो सायुच्य मोक 
माप्त होता है, उसमे सालोक्य इत्यादि तीनीं अन्तर्गत है, अत एव उस सायुव्य मुक्ति को 
पाने बाल्ञे साधक सालोक्य आदि तीनों अवश्य मिलते है, किव प्रकृति मण्डल कृ अन्तर्गत 
निष्ुोक इत्यादि विचिन_अवान्तर पदी को पराप्त करने वां म कई उस लोकं तक ही 
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येति न दोषः । 


( अगवक्क्यैस्य पुरुषाथैत्वलमथेनम्‌ ) 

न च सेवा दुःखहेतुः सेवात्वादिति वाच्यम्‌ , अनीश्वरसेवापचीकारे 
सिद्धसाधनात्‌, ईशरसेवापक्षीकारे बाधात्‌, सुखरूपेषु वदान्यसेवादिषु 
चानैकान्त्यात्‌ । एतद्वयतिरिक्तसेवा दुःखहेतुः सेवास्वादेतत्सेवावदित्यत्रापि 
व्यतिरेकोपरक्ितव्यक्तिद्रयंऽ्तः सिद्धसाधनबाधयोरन्यतरानतिपातात्‌ । 
एवं सेवामात्रपक्षीकारे दष्टान्ताभावश्राधिकः । केवसन्यतिरे कित्व विवक्षायां 
दुःखहेत्वन्तरसद्धावेन सपक्ववतस्तत्रावतंमानस्य सेवात्वस्यासाधारणत्वप्रस- 


पटुचते है, कद उस लोक मे प्ुचकर श्रीविष्णु भगवान्‌ क समीप तक पूरहुच जाते ई, 
कई समीप पर्चने के बाद समान रूप को मी धारण करते ह| कतिपय ही सायुभ्य मोश्च 
को प्राप्त करते है । वास्तव में मुख्य मोन्ञ सायुज्य ही है । ओर सब गोण मोक्ष है । अतः 
कोड दोष नहीं हे! परम सायुज्य पाने वालो को उपयुक्त तीनो अवदय प्राप्त होगे ही । 


८ श्रीभग वक्कैङकयं परमघुरुषा्थं हे, इसका समथंन 1 (~र ५८ ( 
नन च सेवाः इत्यादि । त्रिपाद्‌ विभूतिमे पर्हुचकर सायुज्य मोक्ष पानेवालला सीघकं सव्व “^` 
रूपाविर्भाव को प्राप्त करके ज्ञान एवं आनन्दानुमव मेँ श्रीभगवान्‌ के परम साम्यको प्राप्त 
करता है, तथा रूप, गुण ओर विभूति इत्यादि विचेषणों से विशिष्ट श्रीमगवान्‌ को अत्यन्त 
अनुकूल समकर अनुभव करता है ! इस मनन्दानुभव से उसको श्रीभगवान्‌ म अपार प्रीति 
बदृती है, उस प्रीति से प्रेरित होकर श्रीभगवान्‌ की सवंविघ सेवा करता है । यह सेवा परम 
पुरुषार्थं है । यह श्र्थं सिद्धान्त मे मास्य है) इस विषय म परवादिययो का यह कथन है कि 
सेवात्व होनेसे ही सेवा दुख का कारण होती है} अतः ईेदवरसेवा मी दुःखकाकारणदही होगी | 
वह परम पुरुषां नदीं हो सकती । परवादियों का उपयुक्त अनुमान समीचीन नदीं है । 
यदि ईंदवर सिन्न व्यक्तियों के विषयों मँ की जानेवालली सेवा को इस अनुमान मेँ पश्च मानकर 
उससेवाको दुभ्ख का कारण सिद्ध करना दै तो सिद्धसाधन दोष उपस्थित होगा | क्योकि 
सिद्धान्त मे भी वैसी सेवा दुभ्ख का कारण मानी दही जाती है | यदि ईैक्वर सेवा को पक्च मान 
कर उससेवाको दुःख का कारण सिद्ध करना इस श्रनुमान में श्रभिप्रेत हो तो बाघ दोष उप- 
स्थित होगा, क्योकि ईदवर सेवा खख का हयी कारण होती है, दुःख का नहीं | किंच, क उद्र 
पुरषो के विषय मे की जानेवाली सेवा भी सुख का कारण होती है, उस सेवा में व्यभिचार दो 
होगा, क्योकि उस में सेवात्व देतु वियमान है, दुःख कारणत्व रूप साघ्य है नदीं । यदि कोह , 
रेसा अनुमान का प्रयोग करे कि महोदार पुरषो की सेवा को छोडकर व्यत्िरिच्छ चिकन 
सेवायं है वे दुःख के देत ई, क्योकिवे सेवा द । यह अनुमान मी दोषञुकत ह, क्यों 
महोदार पुरुषों की सेवा को दखोडकर व्यतिरिक्त जितनी सेवां दै, वे दो प्रकार कर ईै-( ९) 
इत्र दुष्ट पुरषो क सेवा दै, श्रौर ( २) ईश्वर की खेवा दै! इनमे दि दतर दुष्ट पुरषो 


३२६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरच्दः 


ङ्गात्‌ । केवरुव्यतिरेकी च निरसिष्यते । तकोऽपि निराश्रयो न साधकः | 
केवला व्याप्चिरभ्रयोजिका । उ्यमिचारधोक्तः । दुःखहेतस्वे च पापावष्ट- 
व्धत्वमुपाधिः । निचत्तस्वातन्त्याभिमानस्य दासभूतस्य ईश्वरसेवायाः 
स्वरूपायुरूपत्वेन सुखशूपत्वमेवोपपन्नम्‌ । तदेवं विषयकारणस्वरूपविरेषविशिष्ट- 


कौ सेवा को पक्व मानकर उसे दुःखदेतु सिद्ध करना श्रभिमतहो तो पूर्वोक्त रूप से सिदध 
साधन दोष उपस्थित होगा } यदि ईश्वर सेवा को पर्त मानकर उरे इुःख हेतु सिदध करना 
परभिमत ह्यो तो पूर्वोक्त रीति से बाध दोष उपस्थित होगा । यदि सभी सेवाओंको पक्त 
मानकर समी सेवा््रों को सेवात्व देठ॒से दुःखदे सिद्ध करना अभिमत द्योता तौ उपर्युक्त 
दोषतो दै ही, साथहौ दष्टान्ताभावरूपी अभिक. दोष भी. उपस्थित होमा] क्योकि जब 
समी सेवा पक्ष ई, तथ दृष्टान्त बनने बाली दूसरी सेवा तो भिल्तेगीही नहीं यदि 
उपयुक्त श्मनुमान- जहो दुःल देवत्व नदीं है वह सेवात्व नही है--इस प्रकार केवल- 
व्यतिरेक व्याम्ति को लेकर प्रद्र होता तो -सेवात्व हेतु श्रसाधारणानैकान्तिकि हेत्वाभास 
दो जायगा । वह देतु असाधारणानेकान्तिक माना जाता है} जो सपन्त जिसमे साध्य 
पहले से निशित है-होने पर मी सपन्त मे न रै, तथा पक्षमा रदे) यँ 
पुजरनाश्च इव्यादि सपक्त ह, जिनमे दुःख देतत्व॒पदृले से निरिचत ह, उन सपक्ष 
पुत्रनाञ्च इत्यादि मेँ सेवात्व नहीं रहता है, पश्च सेवा में ही रहता है ! अतः सेवात्व हेतु को 
केवलव्यतिरेकी देठ॒ मानने पर असाधारणानैकान्तिकत्व दोष होगा। किंच, देतु 
केवल व्यतिरेकी हो नहीं सकता । यह यथं आगे सिद्ध किया जायगा । तर्कं प्रमाणो 
का सहायक माना जाता हैः वह्‌ तन तक स्वतः किसी अथ को सिद्ध नदीं करता है जयतक' 
उसकौ प्रमाणरूपी आश्रय नहीं मिलते 1 इईक्वर सेवा को दुःख देतु सिद्ध करने वाला प्रमाण 
है ही नदीं, मतः निराश्रय तकं भी साधक नहीं हो सकता । केवल व्याप्ति अप्रयोजक है, 
अतः सेवात्व ओर दुःख देवत मेँ विमान व्याम्ति काम नहीं दे सकती । वास्तव सरै इनमे 
व्याप्ति है दही नदीः, क्योकि महोदार पुरुषों की सेवा को लेकर व्यभिचार दोष सिद्ध कर 
दिया गया है } किंच, उपथुंक्त सेवात्व हेव म उपाधिदोष भौ है। वह उपाधि पापजन्यत्व 
है, जो जो पदाथ दुःख हेतु होगा वह वहं पापजन्य होगा, इस प्रकार पापजन्यत्व मे साध्य 
व्यापकप्वं है, दैखरसेवा सेवा होने पर भी पापजन्य नहीं है, श्रतः पापजन्यत्व मे साधना- 
व्यापकत्व है ! अतः पापजन्यत्व उपाधि है, सेवात्व ेठ॒ सोपाधिक होने से हेत्वाभास & । 
त्च, युरुषाथं व्यवस्था मात्माभिमान के अनुरूप होती है | यह सर्वसंमत सिद्धान्त है । 
नो साधक आस्र से स्वस्वरूप के विषय मँ यह समभ लेता है कि मँ स्वतन्त्र नही हूँ किन्तु 
श्रीमगवान्‌ का परतन्त्र हः म मेरे लिये नहीवनाह, किं परमात्मा केलिये वनाद 
मेरा स्वरूप परमात्मा के लिये दै, इस प्रकार जो साधक अपने से स्वातन्त्याभिमान को 
हटाकर अपने को श्रौमगवान्‌ का परतन्त्र दास हृदय से मान लेता है, उसके लिये ईदवर 
केकाः स्वर्प्राचुरूप होने से अनुङरूल होगी । चरतः देवर सेवा का सुखरूपत्व उपपन्न ही हे । 








॥ 
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ज्ञानविरोषसाध्यो मोक्षः, स च निदुःखनिरतिशयानन्दरूपभगवदनुभवात्मङ 
इति सिद्धम्‌ । 
( मोक्तविषयकमततान्तरनिराकरणम्‌ ) 


अन्येषां तु दूदविच्छेदमाव्रसहस्युबतिसंमोगज्ञानारीकलयवासनात्य- 
[द्‌ [धि = [न 
न्तविरामविषयोपरागवेधुयनिस्योध्वंगमनादच्छरीरानुप्रवेशबिशिष्टनिरावरणत्व- 


इस प्रकार यह सिद्ध हआ कि मोक्त्‌ एेसे ज्ञानविशेष से प्राप्त हौ सकता है जिस ज्ञान- 
विशेष का विषय ब्रह्महौ;, तथा विवेक इत्यादि साधन्‌ सप्तके जिस श्चानविशेष का साधन 
हो, दशंनसमानाकार एवं स्परतिरूप होना इत्यादि जिस जानविशेष का स्वरूप हो, उस ज्ञान 
विशेष से मोक्ष प्राप्त हो सकता है। दुःख गन्धरदित निरतिशयानन्दस्वरूप्र भीमगवान्‌ का 
अनुभव करना तथा अनुभव से पेरित होकर सेवा करना हयी बह मोच है । 


८ मोन्न क विषय मं मतान्तरों का निराकरण ) 


“अन्येषां तु" इत्यादि । मोक्ष के विषय मँ चार्वाक का यह मतदहै कि देह का नाश्च 
ही मोक्ष दहै, अथवा जीवित रहते समय मे सदहखसंख्याक युवतियों का संभोग करना ही 
मोक्ष है । देहातिरिक्त आत्माको सिद्ध करदेन चार्वाक का यह मत खण्डित ह्यो जता 
है | मोक्ष के विषय में (लाकर) का यह मत है किलोक में होनेवालि ज्ञान लीक अर्थात्‌ (नध 
मिथ्या विषयों कोक्ञेकर ही हुआ करते ह इन ज्ञानो के सन्तान का श्रात्यन्तिक लय दी 
सोक्त है, ज्ञान विषय बाह्यो की सत्यता को सिद्ध कर दिया गया है, अत एव इनका मत मी 
निरस्तो जाता है, कर बौद्ध कहते ई किं विषय वासना का आत्यन्तिक नाश ही मोक्ष है। 
दूसरे बौद्ध यह कहते दै कि ज्ञान क्षणिक रहै, एकक्ञानकेबाद्‌ दूसरा ज्ञान उत्पन्न होता है, 
इस प्रकार उसका सन्तान सदा बना रहता है इन ज्ञानो मँ जो सविषयकता है, यही महान्‌ 
दोष है। मोक्ष दशा में प्रत्येक ज्ञान सविषयक्रतारूप दोष से शूज्य होकर हरा करते ईै, 
सविषृथकता ही विषयोपराग है उस समय ज्ञान विषयाकार बन जातादहै इस विषयोपराग 
से श्य होकर चित्सन्तति अनुवतंमान दयोकर रदे, यही मोक्ञ है| नौद्धागम के श्रनुसप्र 
मोकश्च के विषयमे बौद्धो मेये दौ मत प्रचलित है, बौद्धागमों का अप्रामाण्य सिद्ध हो गयां 
हे । अतः ये मत भमी खण्डित ददो जाते दै) जैनं मे भोक्त के विषयमे ये मत प्रचलित दै कि 
(९, मुक्त जीव सदा ऊपर ही ऊपर जाता रहता है, यह नित्य ऊध्वंगमन ही मोक्त है) 
(२) मुक्तं जीव समी लोकों के ऊपर विराजमान अहत्‌ के शरीर मे अनुप्रविष्ट होते रै, 
यह अद॑च्छुरीरानुप्रवेश ही मोक्ष दहै। (३) निरावरण होकर रहना यही मोक्ष है सुक्तजीव 
लोकाकाश का अतिक्रमण करके सकल लोकाकाशों के मस्तक म विद्यमान आलोकाकाशचर्मे 
प्टुच कर उस पर अवस्थित होते है, उस समय उनम किंसी प्रकार का भी आवरण नुहीं 
हयोता है यह विशिष्ट निरावरणत्व ही मोक्ष है } करई लोग यह कहते ईह किं वियातानुभव अ्र्थाव 
प्रगल्म ग्रनुभव ही मोक्ष है, संसार मँ जीव को प्राप्त होनेवाला श्रनुमव विषय सम्बन्ध के 
कारण प्रगल्म नहीं होने पाता है, जिस प्रकार तीव्र वायु से विक्षिप्तं दीप चञ्चल रहता है, 

द 
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वियाताुभवस्ातन्त्यिवसारूप्यशिवसाम्यापत्तिचिच्छक्तिपरिशेषाविचा- 
निव्ररयुपाधिनिव्रत्तिसकलवैशेषिकगुणोच्छेदकेवरात्मानन्दालुभवप्रभृतयो 
निःभरेयसरिकस्पा = देहातिस्कतिात्मसद्धावबाद्या यंपारमा्थिकत्वतत्तदागमा- 
प्रामाण्यन्रह्मनिविकारत्वनिदोषत्वन्ञानानन्दादिनित्यत्वप्रतिपादनादिभि- 


उसी प्रकार संसार मे अनुभव विषयसम्बन्ध के कारण चञ्चल रहता है, विषयसम्बन्ध शून्य 
होकर जो अचञ्चल अनुभव होता है, यही प्रगल्भ अनुभव है, यही मोक्ष है। जेनागम को 
छ्मप्रमाणसिद्ध कर देने से मोक्ष के विषयमे जञेनों के ये मत मो--जो जञेनागममूलक है-- 
निरस्त हो जाते है) पाशुपतोंकेये मतदहैकि ८१) परमस्वतन्तर होना यही मोक्ष है। 
यह अथं कई पाशुपतो को मान्य है । (२) दूसरे पाशुपतो का यह मत है कि शिवसारूप्य को 
अर्थात्‌ शिवके समानस्पको प्राप्त करना ही मोक्षहै)। (३) इतर पाशुपतो का यह 
मत है किं सब तरह से शिवसाम्यको प्राप्तकरनादही मोक्ष है। अन्य पाशुपतो का य 
मत है कि जीव चिच्छक्ति के रूपमे चचा रहे यहीमोक्चदहै। पाशुपतोंके ये मत पाश्युपत 
आगम के बल्ल पर प्रतिष्ठित ई, पाश्युपतागम की श्रप्रमागता अन्यत्र सिद्ध कर दी गई है। 
अत एवये मत मी निरप्त हो जाते है। अद्ैतवेदाग्ती यह मानते है. कि अविद्यादोष के 
कारण ब्रह्म जीव बनकर तापत्रय भोगता है तत्वज्ञान से अविद्या निन्त होती है, यह अविद्या- 
निडत्ति दी मोक्च है । भास्कराचायं यह मानते है कि ब्रह्म सत्य उपाधि से संबद्ध होकर जीव बन 
जातादहै, उपाधि की निव्त्तिदही मोक्षदहै। ये दोनों मत अनादरणीय दै, क्योकि शासनम 
ब्रह्म निर्विकार एवं निर्दोष कदा गया है । निर्विकार निर्दोष बह्म कौ जीव भाव एवं तापत्रया- 
नुभव असंभावित है अतः ये मत मानने योग्य नदीं ई) वैशेषिक एवं कड नैयायिक 
दाशंनिकों का यह मत है कि जीवात्मा के ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, सुखदुःख श्रौर धर्माधमं 
इत्यादि विश्येष गुणों का आत्यन्तिक उच्छेद ही मोक्ष है । यह मत भी मान्य नहीं दहो सकता है, 
क्योकि शास्प्रमाण से जीवों के ज्ञान र आनन्द इत्यादि गुण नित्य सिद्ध होते है, इनका 
आत्यन्तिक नाश नदीं हो सकता । करै विद्धान्‌ यह मानने द किं बह्मानन्द को दधोडकर केवल 
आस्मानन्द्‌ अर्थात्‌ जोवात्मानन्द का जो अनुभव पाप्त होता है, बही मोक्त है। उनका यह 
मत भी मान्य नहीं हो सकता, क्योकि यह्‌ केवल _आत्मानन्दानभव निव्य नहीं हो सकता हे, 
| जो साधक परब्रह्म को प्राप्त करके परब्रह्मानन्द का श्ननुभव करते रहै, वे उसी अनुभव सें 
दे रहते है, उनको पुनः इस संसार मे लौट कर आना नहँ पड़ता है । इतर सभी फला- 
नुभव नरवर है, जच वह अनुभव नष्ट हो जाता है, तब उन जीवों को संसारम लौट आना 
पडता है । अतः केवलात्मानन्दानमव भी नसवर दयी है, यह मोक्ष नदय माना जा सकता ह । 
ध्यदिष्ट" इत्यादि } यद्य पर वैशेषिक इत्यादि दानिक अनुमान से यह सिद्ध करना 
चाहते ई कि आत्मा पत्थर के समान बन जाय, यही मोक्च है ! जिस प्रकार पत्थर में अंकुर नदीं 
मते. उसी प्रकार आत्मा मे शान, इच्छा, प्रयत्न, खख, दुःख ओर राग, देष इत्यादि शंकर 


दवितीयः ] माषानुवादसदितम्‌ ३३६ 
दृषणीयाः । यदिह दखषदविशेषनिःश्रेयसवादिनां चषन्मतीनामिदमलुमानम्‌- 
आत्मा कदाचिदखिलविरोषगुणशूल्यः, अनिस्यवैशेषिकयुणाश्नयस्वात्‌, 
उत्द्यमानषटप्रलयाकाशादिवदिति; तत्रागमवाधस्तावद्‌ व्यक्तः, ज्ञानसंस्कार- 


पत्ते हेतोरन्यतरासिद्धिध । ज्ञानादीनां भवदभिमतयुणत्वानस्युपगमात्सिद्ध- 


निलकुल न उगे, णेसी दद्या मेँ आत्मा को पहुंचना ही मोक्ष है । इस प्रकार क मोश्च सिद्ध करने 
बाले उन दाशंनिकों के विषय मँ यदी कहना पडता है, कि इनकी बुद्धि पत्थर के समान्‌ हो 
गई है, तमी तो वे इस प्रकार के मोच की कल्पना करते हँ, यदि पत्थर क समान बनना ही 
मोश्चहोतातो कुः मास निद्रा ज्ेनेवाले कुम्भकर्णं को भास्वान्‌ समभ्रना चादिए, क्योकि 
वह छः मास पत्थर के समान पड़ा रहता था } अत्र उनके अनुमान पर विचार किया जाता 
है | उनका अनुमान यह है कि आत्मा किसी समय संपूरणं॑विशेषगुर्णो से श्न्य दो जाता है, 
क्योकि वह अनित्य विशेषरुणों का आश्रय है, उसमें उत्पन्न होने बाले सभी विशेषगुण 
अनित्य ह । इसमे उत्पत्ति काल का घट एवं प्रलय कालका श्राकाश्चये दोनों दृष्टान्त दै । 
उत्पत्ति कालमें घट संपूणं विशेष गुणों से शून्य है, क्योकि द्वितीय चणम दी उसमें 
विशेषगुण उत्पन्न हदोते दै! उन विशेषगुणों के लिये घर समवायि कारण है, पूवंक्चण्मं 
घट को रहना चाद्ये । क्योकि अव्यवदित पूवंच्तण में विमान पदाथं दी कारण बन सकता 
है। इससे सिद्ध होता है कि द्वितीय क्षण मेँ उत्पन्न होने बाले विशेषयुणों के पूवं प्रथमक्चषण 
मँ विद्यमान समवाधिकारण घट समी चिश्चेषगुणो से शूज्य है । प्रलयकाल म आकाञ्च समी 
विश्ेषगुणो से शन्य है, क्योकि आकायमे शब्द एक हो विशेष गुण है, शब्द आकाश्चर्मे 
प्रलय काल म उत्पन्न दहदौते हदो नहीं । इस प्रकार अनित्य शब्द्‌ रूपी विशेषगुण का- 
आश्रय आकाश्च प्रलयकालमं विशेषगुण श्युन्य होकर रहता है तथा श्रनित्य रूपादि विशेष 
गुणों का आश्रय बनने वाला घट उत्पत्ति काल मँ विशेषगुण शून्य होकर रहता दहै, इन 
दृष्टान्तो मं निरदिचतव्याप्ति के अनुसार यदं मानना चादिये कि अनित्य ज्ञानादि विशेषगुर्णो 
का श्राश्रय बनने वाला जीवत्मा मी किसी समय अर्थात्‌ मोक्ष कालस संपूर्णं विशेषगुण 
से न्य होकर रहता है । इस अनुमान से वैरोषिक मोक्तकाल में आतमा को संपूर्णं विशेष- 
गुणों से शन्य सिद्ध करते हं । परंतु इष अनुमाने बहुत से दोषरईै। (१) मोक्षर्मे 
जीवात्मा ब्रह्मानन्द का अनुमव करता रदता है, इत्यादि अर्थो कौ बतलाने बाले वेदादि ओस्लो 
से इस अनुमानर्मे चाध दोघ उपस्थित होता है) किच आत्माकेज्ञानकाकमी लोप नदीं 
होता, इस अथं को बतलाने वाले “न विज्ञातुर्विज्ञातेविपरिलपो विद्यते” इत्यादि शरुति- 
वचनो से यह अनुमान बाधित होता है। किंच, इस पदाथानुमान का प्रयोग करने बालत 
वैरोषिकों का यह भावदहै किं विरिष्टाद्वैती विद्धान्‌ मी इस अनुमानसे मोक्षम आत्माको 
संपूणं विशेषगुर्णो से रहित मानर्जोँय । परंतु विशिष्टद्रैतमतानुसार इस देतु मँ स्वरूपासिद्धि 
दोष विद्यमान दने से यहद्ेवु हेत्वाभास प्रमाणित होता है, क्योकि विशिष्टाद्धैतिर्यो 
का यह्‌ मत है कि इच्छा, प्रयत्न, राग, द्वेष ओर खख, दुःख धमभूत ज्ञान का परिणाम विशेष 
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साधनं स्वरूपासिद्धिधर । प्रखयाकाशदेरनभ्युपगमादुत्पयमानघटादेरपि 
समगुणस्वाभ्युपगमाहुदाहरणस्याभयदहीनस्साध्य विकलत्वे । प्रख्यगतग्रकृत्या- 
देरपि सखादिगुणयोगात्‌ परैरनभ्युपगमाचचच न तद्द्श्टान्तोपन्यासः | 
एवमस्मदीये ज्ञानसंस्कारपक्ते युक्तावस्थायां ज्ञानस्याखिलविशेषगुणशूल्यत्व- 
मस्तु षा, मावा, तथापि परानम्युपगमान्नेप दृष्टान्तः, ज्ञानद्रव्यत्वतद्वत- 


ह} एेसी स्थिति मे इच्छादिरूप परिणामों का श्राश्नष होने से धमेभूतज्ञान ही 
साक्चात्संबन्ध से इच्छादि का आश्रय है, आस्मा नीं] जरतः विदिष्टादैवमतानुसार शआ्रातमा 
से अनित्यवैशेषिकयुणाश्चयत्वरूप देतु नहीं रहता है 1 अतः स्वरूपासिद्ध दोष विशिष्टाद्वैत 


मतके श्रनुसारदेतु मे सिद्ध ह्येता है, किच, -विरिष्टादवैतमतानुसार लानादि द्रव्य है" वैशेषिक ज्ञानादि द्रव्य दहै, वैभोषि 
जैसे उर्न्दे गुण मानते दै वैसेवे गुण नही है । अतः विदिटाद्वतमतानुसार मोक्च में ज्ञान- 


रूपी द्रव्य का आश्रय होकर रहने पर भी ज्ञानादि विशेषरुणों से शून्य होकर ही रहतादहै, 
अतः मोक्ष एवं संसार मे आत्मा ज्ञानद्रव्यका आश्रय होने परमी ज्ञानादिगुणों का अना- 
श्रय होने से विशि्टाद्वेतमतानु सार सिद्धसाधन दोष उपस्थित होता है । किंच, विशिष्टाद्ेतमता- 
नुसार ज्ञानादि द्रव्य है, वैसे गुण नदीं है, जसे वैशेषिक इन्दे गुण मानते ई) अतः अनित्य 
वैरोषिकगुणाश्रयत्वरूप देव॒ विशिष्टमतानुसार आत्मासूपी पक्ष मै नही रहता है) अतः 
स्वरूपासिद्धि दोष भी उपस्थित होता है किच, विशिष्टादरैी विद्धानोौं का यह मतहैकि 
प्रलयकाल मे आकाश भी नहीं रहता है, वह तामसाहंकार मे क्लीन हो जाता है) अतः 
उदाहरण मेँ आश्रयहीनत्व सूप दष आता है, क्योकि प्रलयाकाश्च होता ही नहीं, कारण 
प्रलयस आकाश रहता दही नदीं । किच, विशिष्टाद्रेतमतानुसार उत्पत्ति काल मे घटभी 
रूपादिगुणों से युक्त दी रहता है, क्योकि ल्पा{दगुणयुक्तमृत्पिण्डघटरूप परिणाम को प्राप्त 
करते समय रूपादि गुणविरिष्ठ होकर ही रहता है । अतः उदाहरण से साध्यविक्रल्न^व नामक 
'दोष उपस्थित दौता है, क्योकि उस्पत्तिकाल मे षट संपूर्णं विशेष गुणों से शल्य नीं है । यदि 
व्रल्यकाल मं विद्यमान प्रकृति इत्यादि को द्टान्त जनायाजायतो वह प्रङकुति भी प्रलय- 
"काल में सत्वादिगुणो से युक्त ही है, अतः उसमे प्रकृत साध्य न रहने से साध्यविक्रलत्व दोष 
हेता है । किंच, वैशेषिक प्रकृतिद्कव्य को मानते ही नहीं । अतः उसे दृष्टान्तरूप मै उपस्थित 
नदीं कर सकते 1 प्रडन-विशिष्टा्रैतमताचुसार योक्षकाल मे जो ज्ञानद्रव्य रहता है उसे 
दृष्टान्त माना जापरतो क्या ्रापत्ति है, उत्तर--विशिष्टाद्रैतमतानुसार वह ज्ञानद्रव्य विकास 
इत्यादि अनन्तयुणो का व्राश्रव बन कर रहता है। अतणए्टव दृष्टान्त नहीं माना जा सकता, 
मानने पर साभ्यविकेलत्व दोष उपस्थित होगा । किंच, चाहे वह ज्ञानद्रव्य मोक्ञकाल में 
हमारे विशिष्टाद्रेतमत के ्रनुसार संपूणं विशेषगुणों से शून्य हा, अथवा युक्त हो, पर्त 
चैेषिक उसे दृष्टान्त मे उपस्थित नहीं कर सकते दै, क्योकि उनके मत से. ज्ञान गुणूप 
भषर्मीच्य दहै, द्रव्यस्य मेन्दी। पेसेवे ज्ञानद्रव्य को दष्टान्तरूप गँ कैसे उपस्थित कर 
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संस्कारयोस्तैरनम्युपममष्दिति ॥ 
( कैवल्याख्यमोरुविषये शका तत्सर्माधानं च ) 

नु स्वात्मानन्दानुसंधानरूपकेवल्यारूयोऽपि मोक्षो मगवया्ठनुनि- 
भिरुक्तः “रेखवर्याक्रयाथात्म्यभमवक्रणौरथिनामू्‌ । वेच्योपादैयभावानापष्टमे 
मेद॒ उच्यते ॥" इति, “संसृत्यक्तरवष्णबां्वसु चणा संभाव्यते किचित्‌" 
हति च । अनुदतश्वायम्थो भाष्यकारैरपि । तथाहि--्वतुर्निधा भन्ते 
भाम्‌” इत्यादौ “जिज्ञासुः प्रकृतिवियुक्तं ैस्वरूवीव पच्छः" हत्वीयुकतैः ) 
अष्टमाध्यायारम्मेऽपि सप्तमाथानुक्रमणे-- “शुकृततपितम्येत चै त्रैविषर्सि- 


सकेगे, क्योकिं ज्ञान का द्रव्यत्व तथा ज्ञान में संस्कार अर्थात्‌ परिणामरूप गुण उनको 
माल्य नीं ह । इस विवेचन से यह स्पष्ट होता है करि वैशेषिको का उपयुक्त अनुमान अनेक 
दोषो से दूषित हनि से साध्य को सिद्ध नीं कर सकता | 


( कैवस्यरूप मोक्षे विषय मेँ इका एवं समाधान } 


ननु खात्मानन्द' इत्यादि ¦ विशिष्टाद्वैतसिद्धान्त को मानने वले श्राचार्यौ मे 
कई आचार्यं कैवल्य नामक मोक्ष को मी संप्रदायसिद्ध मानते दै। उनकी यह सश्ंकाहै कि 
जीवात्मा परिशुदधस्वात्मरूप के आनन्द का श्रनुमव करता है । यही कैवल्य नामक मोक्ष है । 
इमम जइपदार्थं एवं श्वर का अनुभव नहीं होता है, किन्तु केवल त्रात्मानन्द्‌ का अनुभव 
होता है| अत एव यह मोक्ष कैवल्य कदलाता है| यह मोक्ष संप्रदाय मोक्षविशेषर के रूपमे 
मान्य है, क्योकि मगवान्‌ श्रोयापुनमुनि स्वाम ने श्रीगीताथंसंगरह्‌ मै श्रीभगवदूगीता के श्र्टमा- 
ध्याय के अर्थो का संग्रह करते हुए शेश्व्यक्चर इस दलोक मँ यह कहा है कि पेश्व्यानुभव 
परिशुद्ध जीवात्मानुभव ओर श्रीभगवच्वरणप्रास्ति कौ चाहनेवाले साधकोकोजोनो अर्थं 
ज्ञातव्य एवं उपादेय दै, उनका वर्णन श्रीगीता के त्रषटमाध्याय मेँ किया जातां है] यीँ परि 
शुद्ध जीवात्मानुभव शब्द्‌ से कैवल्य रूपी मोक्च विवक्षित है । इसी प्रकार चतुःश्लोकी मे शरी 
यामुनमुनि ने “संखुलत्षर इत्यादि उत्तयाधं मे यह कदा है कि देर्यानुभवरूप संसार अदर 
परिशुद्ध आत्मा के अनुभवरूप कैवल्य तथा अचिरादि गति द्वारा प्राप्य भगवदनुभवे इन 
तीनों म कोईमी पदार्थं कभी भी श्रीमहालक्ष्मी के श्रनुग्रह के चिना प्राप्त नदीं हो सक्ता) 
यहोँ अक्षरशब्द से कैवल्यमोश्च विश्क्षित दै। उपयुक्त अथ श्रीमाष्यकार स्वामी को मी 
मान्य है | श्रीमाष्यकार स्वामी ने श्रीगीताभाष्य म “चतुर्विधा भलन्ते माम्‌" इस श्लोक में 
वियमान जिज्ञासुपद का अर्थं करते हए यद कदा ई क प्रकृतिसन्धरदित श्रातमस्वरूप 
को जो प्राप्त करना चाहता है, वह साधक जिजञाघु है । अष्टमाध्याय के आरम्भ म सप्तमाव्याय 
के अर्थोका वणन कसते समय श्रीभाष्यकार स्वामी ने शुक्त तारतम्येन इत्यादि वाक्य 
से यह कहा है कि सुकृततारतम्य तथा समम मेँ श्न्तर होने से उपीरेर्कौ भै भेद होता दै। 
कई उपासक एवय चाहते है, कर साधक धरिशुद्ध श्रात्सवरूप को चाहते है तथा कर 
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वैशिष्टवादेशव्या्रयाथातम्यभगवस्प्रापीच्छयोपासकमेदस्‌" इस्याचुक्तेष । 
तथा किवस्या्थिनां स्मरणप्रकारमाह"" इत्युक्त्वा “यदक्षरं वेद्‌” इति 
श्लोकमवतायं “सवंदाराणि इस्यादेव्याख्याने “ओमित्येकाक्रं बह्म 
# # # ¢ = ¢ 
मद्वाचकं व्याहरन्‌ वाच्यं मामचुस्मरन्‌ आत्मनः प्राणं मूधन्याधाय देहं त्यजन्‌ 
यः प्रयाति स याति परमां गतिम्‌ । प्रकृतिवियुक्तं मत्समानाकारमयुनरावरत्ति- 
मात्मानं प्राप्नोतीत्यथः" इति चोक्तेः । श्रनन्तरं च “एवरैशवर्या्थिनः 
केवस्यार्थिनश्च स्वम्राप्त्यनुगुणं भगवदुपासनप्रकार उक्तः । अथ ज्ञानिनो 
भगवदुपासनप्रकारं प्रापचिप्रकारं चाह इत्युक्ता “अनन्यचेताः 
इत्येतद्रयाख्यातम्‌ । “रतः परमध्यायशेषेण स्ञानिनः केचस्याथिनथापुनरा- 
वरत्तिमेश्वयार्थिनः पनरषृत्ति चाह" इत्युक्तवा “माय्ुपेत्य' इत्यादिकं 
“श्रमवत्यहरागमे” इत्येतदन्तं व्याख्याय “कैवल्यं प्राप्तानामपि 
0 ह क [8 
पुनराल्रृत्तिनं विद्येत इत्याह” इत्युक्त्वा “रस्तस्मात्त'” इत्यादिकमपि 
^न्तद्धाम प्रमं ममः" इस्येतदन्तं व्याख्यातम्‌ । अनन्तरश्च “ज्ञानिनः प्राप्यं 
उपासक एकमात्र श्रौभगवान्‌ को चाहते हँ । इस प्रकार उपासको मेँ मेद होता है। इसी 
श्रीभाष्यकार स्वामी ने थ्यदक्चरं वेदविदो बदन्तिः इस इलोक कौ अवतारिका मे यह क 
करकं कैवल्याधिर्यों के स्मरण प्रकार का वणंन करते द -उपञक्त श्लोक का उल्लेख 
करके 'सवृद्वाराणिः इत्यादि इलोकों की व्याख्या में यह कहा दहै किं श्रीभगवान्‌ कते दै किं 
श्रीम्‌" एेसा एकाक्षर बह्म हमारा वाचक है, इसका उच्रारण करता हुआ तथा वाच्य मेरे 
स्वरूप का स्मरण करता हु्रा जो साधक अपने प्राण कों शिर मे स्थापित कर शरीर त्याग 
कर चला जाता है, वह परमगति को पराप्त करता है, श्र्थात्‌ प्रकरृतिविशुक्त उस परिशुद्ध 
अआत्मस्वरूप को प्राप्त करता है, ओ श्रीभगवान्‌ के समान आकार रखता है, तथा जिसको 
प्राप्त करने पर पुनरादृत्ति नदीं होती है । श्ननन्तर “अनन्यचेताः इत्यादि गीता के श्लोकों की 
अवतारिकामे श्रीभाष्यकार स्वामी ने यद कह कर--किं इस प्रकार श्रीभगवान्‌ ने 
ेकवयांथी एवं कैवल्यार्थी को अपनी प्राप्तव्य वस्तु की प्राप्ति के अनुसार भगवदुपासन प्रकार 
नतलाया है, आगे श्रीभगवान्‌ ज्ञानी के भगवदुपासन के प्रकार एवं प्राप्ति प्रकार का वर्णन 
करते ईदै--“्रनन्यचेताः इस इलोक की व्याख्या कीदै। आने भीभाष्यकार स्वामी ने 
“मास्पेत्यः इत्यादि स्लोकों से लेकर श्रमवत्यहरागमेः यहाँ तक कि अवतारिका मे यह 
कड कर--किं--आगे श्रीभगवान्‌ श्रध्याय शेष से ज्ञानी एवं कैवल्यार्थं की अपुनसाड्रत्ति 
तथा रेद्वर्यार्थां कौ पुनराठृत्ति का प्रतिपादन कस्ते ह । (माधुपेव्यः से लेकर श्रमवत्यहरागमेः 
यहाँ तक के इलोकों की व्याख्या कीडै। श्रागे "परस्तस्मात्तः से लेकर स्तद्धाम्‌ परमं 
ममः यदँठक के इलोकों की यवतारिका मेँ यह कह कर--कि कैवल्य प्राप्त करने वाके 
स्यधको को मी पुनरात नहीं होती है--शरस्तस्मात्तुः से लेकर "तद्धाम परमं ममः तक 
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तु तस्मादत्यन्तविभक्तमिव्याह"' इत्युक्त्वा “शुरुषः स॒ परः” इति इलोको 
व्याख्यातः । अनन्तरश्च. ८“श्ात्मयाथात्म्यविदः परमपुरुषनिष्ठस्य च 
साधारणीमचिरादिकां गतिमाह” इत्युक्तम्‌ । अथ तत्रत्यमाष्यग्रन्थ एवेद 
लिरूयते । तथाहि-- “दयोरप्यचिरादिका मतिः भुता श्रुतौ । सा चापुनरा- 
वरलतिटक्षणा । यथा - पश्चाग्निवि्ायां "तद हत्थं विहुयं चेमेऽरण्ये शद्धा 
तप इत्युपासते तेऽचिषममिसंमवत्यविषोऽहः” इत्यादौ । अरचिरादिना मतस्य 
परब्रहमप्रातिरपुनरात्तिश्वाम्नाता “स एनाच्‌ ब्रह्म गमयति एतेन प्रतिपद्यमाना 
इमं मानवमावसं नावर्तन्ते" इति । न च प्रजापतिवाक्यादौ श्रुतपरविदयाङ्ग- 
भूतात्मप्राप्चिविषयेयं “तद्य इत्थं विदुः” इति गतिश्रुत्तिः, “ये चेमेऽरण्ये 
श्रद्धा तप इत्युपासते" इति परबिदयायाः प्थकृश्चतिवैय्य्यात्‌ । पश्चाग्नि 

के इलोकों की व्याख्या की है | अनन्तर यदह कह कर--कि ज्ञानी का प्राप्यततत्व कैवल्यार्थं के 
मराप्यतत्च से अत्यन्त भिन्न है पुरुषः स परः इस रलोक की व्याख्या कौ गह है ! अनन्तर 
गीताभाष्य मे यह कहा गया है कि श्रागे श्रीभगवान्‌ आत्मयाथात्मय समभने वाले कैवल्याथीं 
एवं परमपुरुषनिष्ठ ज्ञानी को समानरूप से प्राप्त होने बालौ श्रचिरादि गति का वणन करते 
ह । अब यहौँ पर वद्या का भाष्यग्रन्थ ही लिखा जाता है । व्हा का. माष्यम्रन्थ यद है कि-- 
उपर्युक्त दोनों प्रकार के साधकों के विषय मेँ अर्चिरादि गति श्रुति मे वणित. है) अर्चिरादि 
गति की यह विशेषता है कि इस गति से जाने पर पुनराड्त्ति नदीं होती है । उपनिषद्‌ 
पञ्चाग्निविद्या म तद्य इत्थं विदुः इत्यादि वचन से यह कहा गया है किं जो साधक इस 
प्रकार परिशुद्ध आत्मस्वरूप का उपासन करते है, तथा जो साधक वन मे रहकर श्रद्धापूवंक 
तपशचन्दवाच्य परब्रह्म की उपासना करते है, ये दोनो प्रकार के साधक श्र्चिदेवता के 
समीप पर्टुचते है, भ्चि्देता से ग्रहदेवता को प्राप्त होतेह इत्यादि, अचिरादि मागंसे 
जानेवाल्े साधक को परब्रह्म की प्राप्ति द्येती है, तथा पुनराडृत्ति नहँ होती है | यह अर्थं उप- 
निषद्‌ मे “स एनान्‌ ब्रह्म गमयतिः इत्यादि वाक्यो मे वणित है | अथं - वह भमानव उपयुक्त 
दोनों प्रकार के साधकं को परत्रह्म के समीप पर्चा देता है । इस मागं से जानेवाल्े साधक 


इस मानव आवतं अर्थात्‌ संसार सें लोयकर नदीं अते ह| प्रन- प्रजापति वाक्य इत्यादि 


से यह अर्थसिद्ध है कि आत्मप्रागम्ति अर्थात्‌ परिशुद्धात्मप्ाक्तत्कार परविद्या का अंग है। 
इस आत्मप्राप्ति के विषयमे हयी तच इत्थं विदुः यह श्रुतिवचन प्रवृत्त है। सदी क्यों 
न माना जाय ! स्वतन्त्र आत्मप्राप्ति के विषय मेँ उपयुक्त वचन प्रवृत्त है! ेसा मानने 
क्या प्रमाणं है १ उत्तर-- यदि परविद्या का श्रंग बनने वाङ्ली आत्मप्रास्तिके विषय मँ “तद 
इत्थं विदुः? यह श्रुति वचन प्रदत्त दो तो मानना पडेमा कि अङ्गी परविद्या का फल वयंग 
आत्मप्राप्ति के साधन के विषयमे कां पःगया दहै, क्योकि अंगी के फल को छोडकर 
अंग का स्वतन्त्र फल नदीं होता है, स्वतन्न फल होने पर अङ्गाङ्गि भाव दी सिद नहीं हो 
सकेगा । फेसौ स्थिति मेँ “तय इत्थं विदुः” इस श्रुति वचन मे “वे चेमेऽरण्ये श्रद्धा त्प- 
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विद्यां च “इति तु पञ्कम्फम्पहूत्ताकफः पुरुषवचसो भवन्ति" इति “रमणीय 
चरणाः कष्यचरणाः” इति पुण्यपापहेतुको मनुष्यादिभावोऽपासेव 
भृतान्वस्सखशनाम्‌ , ऋऋत्मनस्तु तत्परिष्वङ्गमात्रमिति चिदचितोविवेक- 
समिधाय “तद्य ' इत्थं विदुः, तेऽ्चिंषमभिसंभवन्ति, इमं मानवमावतं 
काकतन्ते" इति विविक्तं चिदचिदरस्तुनी त्याज्यतया प्राप्यतया च य इत्थं 
विदुस्तेऽचिरादिना गच्छन्ति, न च पुनरावर्तन्त इ्युक्तमिति गम्यते | 
आस्मयाथार्म्यक्दिः परमपुरुषनिष्ठस्य च “स एनान्‌ बह्म गमयति” इति 


इत्युपासते” इस वाक्य से वर्णित परविद्या की अपेत्ता “तद्य इच्थं विदुः” इस प्रकार अलललगरूप 
से उपदान व्यथं हो जायगा, “क्योकि “धये चेमेऽरण्ये भद्धातपदत्युपासते” इस वाक्य मे सब 
तरह के ब्रह्मविद्यानिष्ठो का उल्लेख हो जाने से “तद्य इत्थं विदुः" ठेसा प्रथक्‌ प्रतिपादन 
सार्थक नहीं हो मकेगा । अतः मनना पड़ेगा कि ^ धये चे मेऽरण्येःः इत्यादि वाक्य मे वर्णिते 
ब्रह्म ज्ञानियों से भिन्न साधक ही “तद्य इत्थं विदुः? इस दाक्य्े वर्णितदहः। माव यहदहैकि 
आत्म कायात्म्य ज्ञानी “तचः इत्थं विवुः इस वाक्य मे वर्णित है, तथाः व्रह्मवियानिष्ट ध्ये चे 
मेऽरण्येः इत्यादि काक्य मे वणिठ ई} पच्वाग्निविया मरै “ति ठु पञ्चम्यामाहुतावापः 
युर्षक्चंसोः अ्रवन्ति** तशा “स्मरणीय चरणाः, कपू चरणाः? इत्यादि वाक्यों से यद बतलाया 
गयाः हे कि इस प्रकर पञ्चममादूति होते पर अर्थात खी मेँ रेतम्सेक होने पर जहल पुरुष 
शब्द्‌ बोध्य श्रीररूप सै परिणत हो जाताः है, समीचीन श्राचरण वाले समीचीन योनियों सें 
तथा दुराचरमवाले कुत्सित योनियो मेँ पर्टुच जाते दहै इन वचनो का यह बतलानेसें 
तात्ययं है कि पुण्यपापके कारण दहदोने वाला मनुष्यादि भाव इतरभूत सम्बद्ध जज्ञ को प्राप्त 
होता है, इतरभूत संबद्ध जल ही मनुष्यादि भावको प्राप्त होता है, श्मात्मा का केवल उसमे 
संबद्ध भर होता है, आमा स्वयं मनुष्यादि भाव को प्राप्त नदीं होता है) इस प्रकार अचेतन- 
तत्व॒ ओर चेतनतत्व मँ महान अन्तर है। इस प्रकार पश्चाग्निविश्रा म उपर्युक्त वचनों से 
चेतनाचेवनः विवेक को बतलाकर अगि ^ इत्थं विदुः, तेऽचिषममि संभवन्ति, हमं मानवमावतं 
नावर्तन्ते इन वचनो से यह बतलाया गया है कि इस प्रकार जो साधक चेतन एवं अचेतनतत्व 
मे विवेचना कर ङे अनच्रेतनतत्व को स्याञ्च एतं चेतनतत्वं को उपादेय मानकर चेतन तत्व की 
उपासना करते है, वे अधिरादि भागं से जातेर्है, पुनः संसार मे नहीं आतेरहै। येसभ्री 
अर्थं पञ्चाग्नि विद्या मे वणित ह । यँ एर यह अथं ध्यान देने योग्य है कि “तद्य इत्थं विदु” 


इस्त वाक्य मे वर्णित आत्म याथास्नर ्ञाली तथा ध्ये चे मेऽरण्येःः इस वाक्य मं वर्णित 


त अर्थात्‌ फृस्मपुरुषनिछठ साधक क जिय म समानरूप सेः^स एनान्‌ ब्रह्म 
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ब्रहमप्राप्चितचनादचिद्ियुक्तमात्मवस्तु ब्रह्मात्मकतया बहारोपतैकरसमित्यवु- 
सन्धेयम्‌, तत्छतुन्यायाच । मी त्वं च “य म्रात्मनि तिष्ठन्‌ 
यस्यात्मा शरीरम्‌" इत्यादि धुतिसिद्धम्‌"/ इति । अतोऽत्तरनिष्ठस्याप्य्धि- 
रादिगतिः सिद्धा । 


यत्त “यः स सवेषु भूतेषु नश्यत्सु न विनश्यति" इत्यस्यात्रविषयस्य 
व्याख्यने--““सरवेषु वियदादिभूतेषु सकारणेषु सकार्येषु विनश्यत्सु तत्र तत्र 


को व्रहमप्राप्तिकैसे दो सकती है १ इस शंका का यह समाधान है कि उपयुक्त श्रुतिवचन मँ 
आत्मयाथात्म्य ज्ञानी अर्थात्‌ परिशुद्ध जीवा्मस्वरूपोपासक के ब्रह्मप्राप्ति का वणेन होने से 
यह मानना पडता है कि अचेतन संबन्धरदित परिशुद्ध त्रत्मस्वरूप का उपासन करनेवलि 
साधक को उस परिशुद्धात्मस्वरूप को ब्रह्यात्मक एं बह्मशेषवेक रस मानकर उपासन करना 
चाहिये । इस प्रकार वह साधक भी ब्रह्म को विरैषण मानकर जीवात्मा को विशेष्य 
मानकर उपासन करता है, अतः वह भी एक प्रकार से ब्रह्म का उपासन करता दही 
है| इसलिए उसके विषय में ब्रह्म प्रान्तिका वर्णन संगत ही है। यह भयं तक्करतु न्याय 
से भी सिद्ध होता है साधक जिस वस्तु की उपासना करता है, उस वस्तु को प्रास्त 
कृरता है । यही तक्रतु स्याव है । श्रा्म याथात्म्य ज्ञानी के ब्रह्मप्राप्ति का वर्णन उपयुक्त 
भरुतित्रचन मे मिलता दै, तरतः मानना पडता है किं आस्म याथातम्य ज्ञानी भी व्रह्लोपासक 
ही है| आत्मस्वरूप को परशेषतैकरस जो कडा गया है, उसमे “य आत्मनि तिष्ठन्‌ यल्यात्म 
शरीरम्‌? इत्यादि श्रुतिवचन प्रमाण है । इस वचन मेँ जीवात्मस्वरूप को परमात्मा का शरीर 
कहा गया है । शरीर आत्मा का रोष श्रर्थात्‌ अतिश्चयाधायक होता है, आत्मा को कुं न 
कुह लाम पहने के लिय ही शरीर हुआ करता है} इसी प्रकार जीवात्मा भी परमात्मा 
का शरीर होते से उनका शेष है, परमात्म शेषत्व ही जीवात्मा मे सारतम विशेषता है | 
अतः जीवात्मा परयषषैकरत कदलाता है । ये सव्र अथं उपयुक्त गीतामाध्य्‌ सं त्रित ह 
इससे मिद ह्येता कि ग्रक्वरनिष्ठ॒ अर्यात्‌ परिधं जवात्मस्वरूप को प्राप्त करने कौ 
इच्छा से परिशुद्ध जीवात्मस्वरूय कौ उपासना करनेवाले साधको को भी अचिराद गति 
प्राक्च होती है। अन्तर इतनादहीहै करि परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप की उपाप्तना करने वाले 
साधक अर्चिरादि मार्मसे परमपदं परैव कर ब्रह्यात्मक स्वाप्मस्वरूपको प्राप्त करते दैः 
परह्य की उपासना करनेवाले साधक अचिरादि मागं से परमपद पर्हुच कर परत्रह्न को 
पराच करते ईै। 

धयत इयादि । यँ पर यह शंकाहोतो हैक गीता मँ अश्वर शब्द्‌ से परिशुद्ध 
आत्मस्वरूप विवक्षित है । परिशुद्ध आत्मस्वरूप कौ उपासना अक्षरोपासना कदी जाती है । 
वदि परिशुद्धात्मख्वरूपोपासक को अचिराद मागे से परमपद कौ प्राति होती तो गीतामाष्य 
मे शः स सर्वषु भूतेषु नस्य्खु न निनश्यतिः इस प्च खण्ड कौ व्याख्या मँ चह जो अथं 
किया गया क्रि कारण एवं कार्यौ के समेत मआकाञ्च आदिभूत नष्ट होते समयम बदँ 
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स्थितोऽपि न विनश्यति" इत्युक्तम्‌, तदप्य चित्ससुष्टावस्थाविषयम्‌, अन्यथा 
ूर्वोक्तगतिविरोधात्‌। दादशाध्याये च “ये त्वक्षरम्‌” इत्यत्र “तेऽपि मां 
प्राप्लुवन्त्येव मस्समानाकारमसंसारिणमात्मानं प्राप्चुवन्त्येवेत्यथंः" 
इत्युक्तम्‌ । अतः साम्भरदायिक एवायं कैवल्याख्यो मोक्त इति केचित्‌ । 
अत्रोच्यते । न तावदयं मोको भाष्यकारामिमतः, शारीरिकमाष्ये 


बहम रहनेवाला आत्मस्वरूप नष्ट नदीं होता, यह अथं कैसे संगत होता १ ससे तो यदी 
सिद्ध होता है कि परिशुद्ध आत्मस्वरूपं के उपासक का आत्मस्वरूप आकाशादि भूतो में 
रहता ह, परन्तु आकाशादि भूत नष्ट होने पर भी वह नहीं नष्ट होता है, इससे दही फलित 
होता है कि परिशुद्धात्मस्वरूपोपास्क का आत्मस्वरूपं अर्चिरादि मागं से परमपद नहीं 
जाता है, किन्त यदीं रहता है । रेसी स्थिति मे परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक को श्रचिरादि गति 
कैसे हो सकती है? इस शंका का यह समाधान है कि उपयुक्त गीताभाष्य का यह भाव 
नहीं &ै कि परिशुद्ध जीवात्मस्वरूपोपासक का श्रात्मस्वरूप सक्त होने के बाद भी कारणका्ं 
समेत आका्चादि मूतों मेँ रहता है, आकाशादि मूत नष्ट होने पर मी नष्ट नहीं दहोता, 
करिव उप्यक्त गीताभाष्य का भाव यदी है किं परिशुद्धात्मस्वरूपोपासक का श्रात्मस्वरूप 
संसारम रहते समय मे अचेतन से मिभधरित रहते समय म आकाशादि भूत नष्ट होने पर 
मी नष्ट नदीं ह्येता, कंठ नित्य बना रहता है । यह भाव नहीं है किं उसका आत्मस्वरूप 
मक्त होने के बाद भी आकाशादि भूतों में रहता है । फेला मानने पर परिश्युद्धात्मस्वरूपोपासक 
के लिये शअ्रचिरादि गति का प्रतिपादन करनेवाले “तद्य इत्थं विदुः इत्यादि श्रुत्िवचन से 
विरोध उपस्थित दोगा । च्रतः यही मानना उचित है कि परिशुद्धात्मस्वरूपोपास्क को 
भी अर्चिरादि गति प्राप्त होती है। उसको ब्रह्मात्मकस्वात्मस्वरूप की भी परासि होती है । अत एव 
गीताभाष्य सें द्वादशाध्याय के ये तक्षरम्‌”” इस श्लोक कौ व्याख्या मे. यह उहा गया है कि 
श्रीमगवान्‌ कहते है कि वे परिशुदधजीवात्मोपासक साधक भी से प्राप्त करते है, अर्थात्‌ 
हमारे समान आकार बाले संसार गस्धरदहित श्रात्मस्वर्प को प्राप्त करते । इस विवेचन 
से यही सिद्ध होता है कि कैवल्य नामक परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप परासि सूप मोक्ष मी 


साम्प्रदायिक दी है । इस पकार कर शीवैष्णवाचायं मानते है । 

“अत्रोच्यत इत्यादि" । यह जो कडा गया है कि परिशुद्ध जीवात्मस्वरूपोपासक को परिशुद्ध 
जह्यत्मकजीवातमस्वरूप के ्रानन्द का अनुभव प्रास्त होता है, यह कैवल्य मोश्च कहलाता हे, इसमे 
अचेतनतत्व का अनुभव प्रास नहीं होता जो संसार में प्राप्त देता था, तथा इस भगवदनुभव 
भी ग्रास नहीं होता, जो ब्रह्मवि्यानिष्ठ साधकं को मश्च मेँ प्रास होता है । किंतु कैवल्य आत्मानन्द 
काही अनुभव प्राप्त दता है, मत एव यह कैवल्य कहलाता है } यह कैवल्य भी एक प्रकार का 
मश्च हे । यड कैवल्य अर्चिरादि गति से परमपद पर्वन पर पास होता है, वह सद्‌ा बना रहता 
दे, उससे पुनरा्ृति नहीं होती है । अत एव यह मोक्ष कदलाता है । तथा च मोद केवलात्मा- 
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व्यक्तयुक्तत्वात्‌ । तथाहि-- “वाक्यान्वयात्‌ इत्यधिकरणे तावत्‌ “अमृतः 

स्वस्य परमपुरुषवेदनैकोपायतया प्रतिपादनात्‌" इत्युक्त्वा “परमपुरुषविभूति-‰?.6 ¢ 
भूतस्य प्राप्तुरात्मनः स्वरूपयाथात्म्यवेदनमपवगसाधनभुतपरमपुरुष- #2 7 £ 
वेदनोपयोभितयाऽऽवश्यकमू्‌ ; न तु स्वत॒एबोपायत्वेन'" इत्युक्तम्‌ । तथा 

^येयं प्रते विचिकित्सा मनुष्ये" इत्यादिव्याख्याने तत्तद्रा्यमिमतमोच्- 
विकल्याुपन्यस्य 'श्रय्यन्तनिष्णातास्तु" इत्यादिना जीवपरयोः खरूप- 


नुभव एवं मगवदनुभव रूप घे द्विविध है । परिशुद्धात्मस्वरूपोपासकों को अर्चिरादि मासे 
परमपद पहुंचने पर परिशुद्ध केवलात्मानन्दानुभव रूप कैवल्य मोक्ष प्राप्त होता है, तथा 
्रह्मविद्यानिष्ठ साधकं को अर्चिरादि मागं से परमपद पर्ँचने पर पलञ्चानुभव अर्थात्‌ भगवद्‌- 
नुभ रूप मोक पाम्त होता है, दोनो प्रकार के मोश्च मी प्राप्त होने के बाद सदा बने रहते है, 
पुनराब्रत्त नदीं होती है ] उपयुक्त गतामाष्य के उद्धरणों चे केवल्य मोक्च भी सप्रदायिक सिद्ध 
होता है । इसके विषय मे हमे य कहना है कि उपयुक्त केवल्यनामक _मोच्च_श्रौभगवान्‌ 
माष्यकार कौ श्रमिमत नरं है, स्यौक्रि शा , क्योकि शारीरकभाष्य अर्थात्‌ भीभाष्य मे इस विषयमे 
उन्दनि स्ट श्रपना सिद्धान्त बता दिया ह! वथाहि-- “वा्यान्वयात्‌ ” इस अधिकरण मे / ८, ~ 
उन्न यह कदा है कि परह्य परमपुखष श्रीभगवान्‌ के विषय मे होने वाला ज्ञान ही मोष्च- 
का साधन है, मोक एक मात्र ब्रह्मज्ञानसे द्यी प्रास्र होता है। यह सथं “तमेवं विद्वानमूत श 
भवति नान्यः पस्था अयनाय विद्यतेः' इत्यादि उपनिषद्वचनों से प्रतिपादित है) इ प्रकार 
भीमाष्यकार ने कदा है ! इससे सिद्ध होता है कि उपधुंस्त कैवल्यमोक्च शीभाष्यकार स्वामी 
जी को सम्मत नहो है । कारण यह है किं उपयुंक्व कैवल्य मोद्धवादी यई मानते ई कि उपयुंक्व 
कैवल्यमोश्च परिशुद्ध जीबात्मस्वश्पोपासन से प्रात होता दै! भीमाष्यकार यह क्ते ह किं प्क 
मात्र परमपुरुष के ह्न से ही मोक्च प्रास हो सकता है उपायान्तर से नही । इससे सिद्ध दोवा दे 
कि भ्रीमाष्यकार के मत मे परिशुद्ध जीवात्मस्वरूप के उपासन से प्राप्त दोनेवाला. कैवल्य 
वास्तविक मो न्यं है । किंच, उसी वाक्यान्वयाधिकरण मे भागे शरी माष्यकार ने यह कदा ह 
कि परमपुरुष परमात्मा की विभूति बने हए तथा परमपुरुष को प्राप्त करने मँ अधिकृत 
जीवात्मा के विषय मे होनेषाला स्वल्पयाथ्म्यज्नान इसलिये आवदयक है ॐ वह मोच 
साधन बनने वाला परमपुरुष ज्ञान का साधन है] जीवात्मस्वरूप ज्ञान स्वतः मोक्ष साघन रूपमे 
मावश्यक होता हो, ठेसी बात नहीं है । श्रीमाष्यकार के इस कथन से यह सिद्ध होता है कि 
लीवात्मस्वरूपयाथात्म्य ज्ञान स्वतः मोश्च साधन नदीं है, परमपुख्ष श्रीमगवद्विषयमे होने 
वालाज्ञानदही साक्षात्‌ मोष्ठका साधन है इससे फलित होवा हैकिं वह कैवल्य-जो 
जीवात्सस्वरूप चान से प्रप्य माना जाता है--भ्रीमाष्यकार के मत मं मोक्त नदीं है जीवात्म 
स्वरूप श्वान साल्ञात्‌ मोच्ल का साधन नहीं होता है । किच, भीमाष्य मे “येयु तरेते विचि- 
-किंत्सा मनुष्ये” इस मन्त्र की व्याख्या मेँ श्रीभाष्यकारने विभिन्न वादयो द्वारा खीकृत मोच /-2-^2. 
प्रकारौ का वणेन करके “वेदान्त पारंगत विद्वान्‌ इस प्रकार मो्षस्वरूप का प्रतिपादन करते 
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स्वभावानप्यमिधाय “जीवस्यानादिकर्मरपाविद्यातिरोहितस्याविचयोच्छेदं 


4. -मूवकस्वामायिकपरमात्मालुभवमेव मोक्षमाचकते" इत्युक्तम्‌ । “सवकमं- 


विनिंक्तात्मस्वरूपावाचचिहिं मगवस्पराप्निममा । (त इमे सत्याः कामा 
अचृतापिधानाः इति भगवतो गुण्गणस्य तिरोधायकेत्वनानृतशब्देन 
स्वकमंणः प्रतिपादनात्‌" इति वेदाथसग्रहेऽभि्हितम्‌ । 

एवं वरेदविष्णुम्रेरपि-- “नन्वेवं निश्टोषकमंक्याभावात्‌ कैवल्यप्राप्तौ 
न अक्तः स्यात्‌" इत्याशङ्कयोक्तम्‌-- “सस्यम्‌ , अभ्रक्त एव सः । मोक्तस्य 


हैः इस प्रकार प्रारम्म करके जीवात्मा ओर परमात्मा कै स्वरूप एवं सवमावों का प्रतिपादन 
करके आगे यह कहा है कि जीवात्मा अनादि काल से कमरूपी अविद्या से तिरोहित रहता है, 
उसको अिद्या का ःच्छद होने के वाद जो स्वाभाविक रूप से परमात्माचुमव प्राप्त दहता है, 
यही मोत है, वेदान्तपारगत बिद्धाम्‌ इसे हः मोक्ष मानते ई । श्रीमाष्यकारस्वामी के इस 
कथन से सिद्धदहोताहै कि जःवात्मानुभवङूप कैवल्य भ्रीभाष्यकारको मोक्चरूप में श्रमिमत 
नदीं हं । किच, वेदार्थसंग्रहे श्रीभाष्यकार स्वामी जीमे यह कहा है करि जब स्वं कमं 
संबन्धरहित परशुद्ध श्रात्मस्वरूप री प्राप्ति होगी, तन भगवत्प्राप्त भी अवश्य दुभा करेगी । 
भगवच्पास्ति न हो, केवल स्वकर्म संबन्धरहित आत्मस्वरूप की प्रान्ति हो रेसी बात हो नदीं 
सकती, क्योकि ध्व इमे सत्याः कामा अनरतापिधानाःः इस उपनिषद्वचन से यह कदा जाता 
है कि भरीमगवान्‌ के वे सत्य कल्याणयुणगण अनत अर्थात्‌ जीवों के कृं से तिरोहित रहते है 
अत एव जीवों को उन कल्याण गुणों का अनुभव प्राप्त नदीं हेता है, च्र्तशब्द्‌ बोधितकम श्री- 
भवान्‌ के कल्याण गुणों का तिरोधान करनेवाले है । इस प्रकार इस उपनिषद्ववचन से कहा 
गया-है | इससे सिद्ध होता है कि सवं कमं नष्ट होने पर अवश्य सकल्लकेल्याणगुणविशिष्ट श्री 
मगवान्‌ की प्राप्ति अर्थात्‌ श्ननुभव प्राप्त होगा ¦ यह बात नदीं हो सकती कि. सवकम चष्ट 
होने प्रर साधक को भगवस्पाप्ति न हय, वित्‌ परश आत्मस्वसूप क प्राप्ति दी हो. श्रीमाष्य- 
कारस्वामी के इस कथनसे यष स्पष्ट विदत दता हे कि भ्रीभाष्यकार्‌ स्वामी को वह कैवल्य-- 
जिसमे मगवल्प्राग्ति न होकर केवल परिशुद्ध आत्मस्वरूप की प्राप्ति होती है-मोक्चरूप मं 
अभिमत नहीं है! श्रीभाष्यकार वामी जी के अन्धो के उपर्युनः उद्धरणं से यह स्पष्ट होता दै कि 
उपयुक्त कैवल्य श्रीमाष्यकार को मेक्षरूप म अभिमत नदीं दै! मतः बह कैवल्य सांप्रदायिक 
नहीं माना जा सकता 

"एवं वरदविष्णुमिश्रेरपि इत्यादि । इस विषय म अम्यान्य आचार्यो का यह कथन मी 
व्यान देने योग्य है| इसी प्रकार श्रीवरदविष्णु मिश्चने मो रका समाधानरूपमें यदी कदा 
है! उन्दने मपने अन्यो मे इसत संकाको उठाया है कि साधक कैवल्य को प्राप्त करने पर 
भी मुक्त नद हो सकेगा, क्वौकि उस समय भमी मगवत्रासि का ए तिबन्धक्‌ क्म उस साधक 
मे विद्यमान है, क्योकि वह कैवल्यमे केवल आत्मस्वरूपका ही च्रनुमव करता हे, श्रीमग- 
कान्‌.का भनुमव उसे प्राप्त नहँ हेता है, एेसी स्थित में कैवल्य को मोत कैसे माना जा 
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परमात्मानन्दाजुमवरूपतवात्‌, तस्य ब्रह्मानन्दाजुभवाभावात्‌, स्वानन्दमत्रा- 
जुभवात्‌। स्वानन्दमात्राुमवश्व “योगिनाममृतं स्थानं स्वात्मसन्तापिणश्चये" 
इति भगवत्पराशग्वचनाद भक्तिव्यतिग्क्तिमनपायि योगसाध्यपेध्वयेम्‌" 
इति । ` भपराशरपरदिरप्यध्यात्मखण्डद्वयव्याख्यायामै्वर्याद्रये पवग 
व्यनिरिक्ततया तुर्यतवं दशितम्‌--“अन्येष्वेश्वर्याच्रभोगेष्वनपेचय। जुगुप्सा 
साधिष्टानम्‌' इत्यादिना | 


सकता है १ इस प्रकार शंका का उल्लेख करके उन्होनि समाधानमे यह कहाडैकिजो 
साधक उस कैवल्य मेँ पचता है जसे भगवदनुभव प्राप्त नहीं होता, कंठ केवल जीवा 
त्मानुभव हयी प्राप्त होता है, वह साधक मुक्त नहीं हो सकता है, वह अमुक्त दी.है, क्योकि 
परमासानन्द्‌ का अनुभव करना द मोघ ह बल्य पद से पहुचे हुए साधक को ब्रह्मानन्द 
का अनुभव प्राप्त नहं हेता, किन्तु जीवात्मानन्दभर का अनुम प्राप्त होता है। जीवा- 
त्मानन्दभर का अनुभव जो प्राप्त होता दहै, उसे प्रास्त करने के लिये अर्चिरादि मागं से 
परमपद पर्हचने की भवव्यकता नींद, व्दं अनुभव ब्रह्माण्डान्तगेत स्थानविशेषे हयी 
प्राप्तो सकता है, कोके श्रीमगबान्‌ पराशर ब्रह्मपिं ने जीणसानन्दमात्रानुमब एवं 
मगवदनुमव के स्थानौ का अलग-अ्रलग प्रतिपादन किया है! उन्न विष्णुपुराण के प्रथमांश. ।. 
के षष्ठाध्याय्‌ मै “योगिनामगरृतं स्थानं स्वात्मसन्तोप्रिणश्च ये” ( कीं कीं 5त्मसन्तोष- (-¢ ध दि 
करिणाम्‌” एेसा भी पाठ है)। 
एेकान्तिनिः सदा ब्रह्मध्यायिनो योगिनश्चये | 
तेषां तचरं स्थानं यद्वै पश्यन्ति सूरयः । 6 ।- ©-2 % 

इन श्लोकों से यह प्रतिपादन किया है कि आत्मानन्द मात्रका अनुभव करनेके 
लिये धकृत बोगियो को मूभवःस्वः इन तीनों लोका से भौ च्रधिक स्थायी रहनेवाले 
"महः इत्यादि पोको मे स्थान प्राप्त होता है, तथा एकान्ती होकर सदा ब्रह्मध्यान करनेवाले 
योगो कौ {ह परम स्थान प्राप्त होता है, जिसे नित्य सूरिगण सद्‌ा देखते रहते ई । इससे 
सिद्धहोता है कि सद्‌ा ब्रह्म ध्यान करनेवाले एकान्तौ योभियो को प्रात दोनेशल्ला वह परम- 
स्थान प्रमद्‌ है स्मात्मानन्धमर का अनुमत करने बाले योगियो कौ प्राप्त रोनेवाल्ला स्थान 
उस स्थान से भिन्न है) वह परम पद्‌ नदीं है, अत एव वँ पहुचे के लिये अचिरादि मागं 
कौ आवश्यकता नहीं ! इस परश्चर व्चन से यह सिदध होता है कि उपयुक्त कैवल्य मोश्च 
नही है, वह इतर फलो की पेश्वा स्थायी रहनेवालला एकं योगसाध्य एेखयं ही है । 
वरदविष्णु मिश्र ॐ इतत कथन से मी यदी सिद्ध ह्येता है कि उनके मतम केवल्य मोक्ष नदीं 
हे ¦ किंच, मह्यरादरपाद्‌ ने अध्यात्मलण्डदवय व्यायाम “"अन्येषवशरयाकषरमेगेष्वनपेदया 
जुशुप्तया साचिष्ठानम्‌ः इत्यदि वा्यो से यह कहा दै कि अचतन पदार्थनुभवरूप देश्वय्‌ 
तथा जीवात्मानन्दमाक्रानुमधसूप कैवल्य -- जो ग्रक्चरानुमव कदलाता दै--ये दोनों मोक्ष से 
सर्वथा भिन्न ई! ये दोनो समानरूप से मोठ से भिन्न होते ३} श्रीमाष्यकार, श्रीवर्दविष्णु 


। 
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यदि चासौ मोक्षः, तदा स्वाभाविकरूपप्राप्निमन्तेरण न पयेवसानम्‌ । 
यदि पयंवसानम्‌ , तदा नित्यसंस्ारविशेष एवायमिति मन्तव्यम्‌ । अशरी 
रस्य कथं संसारित्वमिति चेत्‌, कथं वा प्ररयदशापन्नस्य ? तदानीमप्युत्तर- 
शरीराधारम्भयोग्यघस्षमाचित्संसर्गादिति चेत्‌, अस्याप्यचित्संसर्गोऽभ्युप- 
गन्तव्य एव । अतः शरीरारम्भो भविष्यति न वेत्येष एव विशोष्‌! । किमस्या- 


मिश्र तथा महदपराशरपाद्‌ इन तीनों आचार्यो के भन्थों के उपयुक्त उद्धरणों सेः यह स्पष्ट होता 
है कि ये तीनों श्नाचायं उपयुक्त केवल्य को मोक्ष नदीं मानते दहै! अतः कैवल्य साम्प्रदायिक 
नदीं माना जा सकता । 

ध्यदि चासौ इत्यादि ¦ कैवल्य को मोक्ष मानना युक्तिसंगत नदीं है । यदि भगवदनु- 
भव रदित केव्रलातमानुभवरूप केवल्य मोक्ष होता ते। मोक्ष मे स्वकर्म की निधत्त होने से संपूर्ण 
प्रतित्रस्धक हट जाते, तब जीवको स्वाभाविक सूप प्राप्य होना चाहिये, भगवदनुमवमें 
जीवातमा का निसगसिद्ध अधिक्रार है, भगवदनुभव मी जीवात्मा का एक स्वामाविकरूप दहै, 
उस भगवदनुभव के विना मोक्ष हो णेसा हो नहीं सकता, मोक्ष स्वाभाविकरूप प्राप्ति मेदी 
पयवसित होता हं, उसके विना पयवसित नहीं हयो सकता ] -यदि केवल्यनामक्‌ मोच मेँ स्वाभा- 


विकल्प प्राप्त के विना दही पयवसान हो तो, वह पनराद्रचिरहित केवल्यनामक मोध्च एक प्रकार. 
से नित्यसंसार दी सिद्ध दोगा, क्योकि संसार मे भगवदनुमव प्राप्त नदीं नुभव माप्त नदीं हता तथा कवल्य मे भौ 
भगवदनुभव प्राप्त नदीं होता । एेसी स्थितिमे उपञुक्त केवल्य नित्यसंसार हयी सिद्ध होगा । 
प्रदन -- कैवल्य मे पर्टुचा दुभा जीव शरीररहित होकर रहता है एेसी स्थिति में वह संसारी कैसे 
हो सकता है । उत्तर--ग्रलयदशामे पर्चा दुभा जीव शरीर रहित द्यो जाता तब वह 

कैसे संसारी माना जाता है १ वह जैसे संसारी माना जाता है, उसी प्रकार कैवल्यपदध्राप्त जीव 
भी संसारी माना जा सकता दै । यदि कोगे कि प्रलयदशामे पहुचा हभ जीव इसलिये संसारी 
मानाजाताहै कि वह उसी समय शरीर इत्याद के आरम्भ करने मे योम्यता रखने वाले 
सुप्तम अचेतन द्रव्य से संसग रखता है, तव तो उसी प्रकार कैवल्यपद परह हुए. जीव का अचे- 
तन संसगं विद्यमान रहता है । रेसा मानना चाहिये । अन्तर इतना ही है कि लयदशा में 
प्च हुए जीव को पुनः शरीरारम्म होता है, कैवल्य पद मे प्रचि हुए जीव के विषयमे पन 

शरीरारम्भ हो सकता है, श्रथवा नदीं मी हो सकता है] ग्रश्न--कैवल्यपद मेँ परह हुए 
जीव का अचेतनसंबन्य विद्यमान है, इसमे क्या प्रमाण है १ उत्तर-इसमे प्रमाण यदी 
हैकि कैवल्य पदमे पहुचे हुए साधक को स्वरूप एवं परस्वरूप का यथावस्थित रूप से 
्रनुभव नदीं होता है, क्योकि उसको परस्वरूप का अनुभव प्रात नदीं होता है, तथा बह 
स्वस्वरूप को भगवच्छष एवं भगवत्परतन्तरूप मै अनुभव नहीं करता है, अचेतनसंम्बन्ध होने 
पर ही जीव का यथावस्थितरूप से स्वस्वरूप एवं परस्वरूप के अनुभव का अभाव हो सकता है, 
अन्यथा नदय । अतः यदी अचेतनसंसगं होने मेँ प्रमाण है! भाव यह है कि प्रक्ृतिरूपी माया 
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चित्संसरगे प्रमाणमिति चेत्‌, स्वपरयाथात्म्यालुमवाभावः । मायायवनिका- 
न्त्हितो दि जीवो यथावस्थितं स्वरूपं न जानाति । कि कारणमिति चेत्‌ 


कमैविरेषः । उक्तः च बेदाथंसग्रे--“सवकमंविनिु्ात्मसवरूपावािरदि ऽ 


~~~ ---- 


मगवतप्रा्िगर्मा । “त इमे सत्याः कामा श्रनृतापिधानाः" इति भगवतो 

गुणगणस्य तिरोघायकत्वेनानृतशब्देन स्वकमंणः प्रतिपादनात्‌” इति । 
यद्यस्य निश्रोषाविद्याविरयेऽपि परमात्मयाथात्म्यानुभयो न स्यात्‌, 

शन्येषामपि तथा स्याद विशेषात्‌ । तावदेबास्य स्वामाविकरूपं स्यात्‌ । 
अचित्संसर्गेऽपि कथमसौ पुनन संसरतीति चेत्‌, कैवरयदेतुकर्मजनित- 


जवनिका है, अर्थात्‌ परदा है' मायारूपी यवनिका से तिरोदित होने पर ही जीवात्मा यथावस्थित 


सष्वकप को नहीं जान सकता है ! प्रश्न--कैवल्यपद मे पहुचे हुए जीव को अचेतन संसग बना 


रहता है, इसमे क्या कारण है १ उत्तर--इस्मे कारण कम॑ ही है जिसके भ्रभावसे उसको 
भगनदचुमव प्रतिबद्ध हयो जाता है | वेदार्थं संग्रह में यह स्पष्ट कहा गया है कि साधके को सर्व॑कमं 
बन्धन से शरूथ्कर परेशुदध त्मललल्प को प्रात करना पड़ता दे, तव श्रीमगवान्‌ को भौ अवश्य 
प्राप्त करना होगा । परिषयद्ध आत्मप्रापि के अन्तर्म॑त भगवत्पास्ि मी दै | क्योकि “त इमे सव्याः 
श्ररृतापिधानाः” इस श्रुतिवचन से यह कहा जाता है कि जीवकरुत कमं दी भ्रीमगवान्‌ के कल्याण- 
गुणों का त्राच्छादन करने बाला है, कमं से हौ श्रीभगवान्‌ के सत्य कल्याण गुण आच्छादित 
रहते है एसी स्थिति मेँ सवकर्म से छुट जनेपर परिशुद्ध आल्मस्रूप को परास्त करते समय साधक 
को श्रीमगवत्स्वरूप को मी प्रत्त करना दी होगा । श्रीभगवत्स्वरूप को प्राप्त क्रिये बिना परिशुद्ध 
श्रासस्व्प को प्राप्त करना असमव है । श्रीमाष्यकार स्वामी जी के वेदा्थसंग्रहके इस 
वचन से यह स्ट होता है, कि यदि साधक केवल्य मेँ भगवत्स्वरूप को प्राप्त किये विना ही परि 
शुद्ध आत्मस्वरूप को जत्र प्राप्त करता है, तब मगवत्स्वरूप एवं श्रीमगवान्‌ के कल्याणगुणों के 
अनुमव मेँ प्रतिबन्ध डालने बाला कमंविशेष उस साधक के वौं रहता है । इस से पल्ित 
होता है कि एस कैवल्य पदमे पचा हया साधक सर्वकमं वि निरुक्त नीं है, विल भगवतापि 
प्रतिबन्धक क्म से युक्त ही है! एेसी स्थिति मे वह कैवल्य मोक्ष केसे माना जा सकता है । मोक्ष 
मे सवकम से छरूटना अनिवार्यं हया करता हे । म 
ध्य्स्यः इत्यादि 1 यदि कैवल्यार्था साधक संपूरणूलष्ट होने पर मी परिपूणं भगवदनुभव 
प्राप्त न हेता तो अन्याय्य बरह्मविचानिष्ठ साधको को भी परिपूणं भगवदनुमब प्राप्त न होना 
चाषटियै, क्योकि दोनों प्रकार के साधर्कोकामी संपूण कम नष्ट दो जाता है, इसमे कोर अन्तर 
नहीं है । एेसी स्थिति मे एक को ब्रह्म प्राप्ति हो, दूसरे को नहीं, णेस हो नदीं सकता है । दोनो 
साधकं को संपूण कर्म नद होने पर परिशुद्र जीव्र्मश्ठञ्य का श्नुमव ही स्वाभाविक स्प 
दोगा । पप्म्मह्ल्पानुभव किसी को भी स्वाभाविकसरूपन हो सकेगा | 
८अचित्संसरगोऽपिः इत्यादि । प्र्न--यदि कैवल्याथीं को कैवल्य पद में पर्हुचने के 
बाद मी अचेतन संबन्ध बना रहेगा तो वह पुनः संसार मे क्यो नदीं सावेगा १ उसे संसार 
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भगरत्संकस्पस्य तथाविधत्वादिति भाव्यम्‌ । 

नचु तापत्रयाभिहतोऽयमीश्वरज्ञानादेव विशुद्धिं गतः, तत्कथं विशद- 
स्वात्माचुमवदशायामीश्वरं स्मरेदिति चेत्‌, सम्यगुक्तम्‌ । तथापि कैवस्य- 
सद्भावे निवेन्धश्चेत्‌, पूर्वोक्त एव दैतुः । उक्तं च संगतिमालायां 
श्रीविष्णुचिचतेः, -- (ननु ब्ह्मप्रप्रीच्छयोपक्रान्तस्योपासनस्य कथं केवल- 
प्रापकत्वम्‌ ? उच्यते, यथा स्वर्गकामस्येव यागे प्रक्रान्तस्य यथावदनुष्ठाने 
बरह्मराक्तसत्वादि भवति इति । 


म साना ही चाद्ये ! उत्तर कैवल्यपद्‌ मेँ पर्हचने के लिये जो साघनानुष्टान किया जाता 
है, उससे जो भगवत्म्कल्य होता है, वह इस प्रकारका है किं जिसमे अचेतन सम्बन्धमात 
नना रहना है, सार नदीं होता दै) उस साधक के विघय सें श्रीभगवान्‌ रेसा ही संकल्प 
करते है फि इस साधक कं सवेकर्मनष्ट होकर परिशुदश्वात्मादभव प्राप्त हते समव मे 
भी अचेतनसम्बस्थ बना रहे, जिससे मगवदनुमतर प्रतिनद्ध होता है, परन्तु संसार न 
हो | इस प्रकार के संकल्प के अनसार उसको श्रचेतन सम्बन्धं वने रहने पर भी संसार 
नहीं होता है । 


(ननु तापत्रय इत्यादि । प्रश्न- कैवल्यार्थं साधक भी सांसारिक तापत्रय से पीडित 
डोकर कैवल्य पद्‌ पाने के लिये ईश्वर की उपासना करके परिशुद्ध बन जाता है, तथा 
विशद रीति से स्वात्मस्वशूप का अचुमव करता है, फेसी दश्चामें वह ईश्वर को कैसे भूल . 
सकता है | मलिन दशा मे मी इश्वर समभने वाला वह साघक विशुद्ध होने पर ईद्वर 
को मूल जाय, यह सवथा असंभावित है । उत्तर--परश्नकर्तां ने ठीक ही कहा है । कैवल्य- 
पदमे पर्हुचने पर उस साधक को ईश्वर को भूल जाना असंमावितही दहै । परंतु रेसा 
होने पर मी यदि यह नि्॑न्व हो कि सवकम नष्ट होने पर॒ भी ममवदनुभवरहित स्वात्मा- 
लुभवरूप कैवल्य होता ही है, तथ उस प्रकार के केवल्य को होने मे तथा कैवल्य पचने 
प्र ईश्वर को भूल जाने मँ उपयुक्त साघनानुष्ठानजनित भगवत्संकल्प को ही कारण मानना 
चादिये । संगतिमाला मेँ भोविष्णुचित्त स्वामी ने शंका समाधान पूर्वक इस अर्थका 
प्रतिपादन किया है) उन्दने रंका का इस प्रकार उल्लेख किया है कि-बह्मप्रातिकी 
इच्छा से च्रारन्च ब्रह्मोपासन उस कैवल्य का- जिसमे ब्रह्मानुभव न होकर केवल श्रात्मा 
नुभव प्रास्त होता दै --केसे साघन हो सकता है इस शंका का समाधान उन्होने इस 
प्रकार किया है कि--जिस प्रकार स्वर्गक्रामना खे यागम प्रदत्त होने वाले साधक को 
अच्छी तरह सेयागन करने के कारण भमगवत्संकल्प के श्रनुसार ब्रह्मराच्सत्व इत्यादि प्राच 
होता है, उसी प्रकार बह्यप्रासीच्छा से उपासन मे प्रदत्त होने वाक्ते साधक को मी अच्छी 
तरह से उपासन न करने से भगवत्सकल्पातुसार वह केवल्य पद प्राप्त होता है जिसमे भगवद- 
नुभ्रव प्राप्त न दोकर केवलात्मानुमब ही प्राप्त हता हे 
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नयु कस्येवं विधे स्वाभाविकमगवदलुभवयोग्यत्तागन्धविधुरतया दग्ध- 

नीजपययि स्वात्मन्यभिराषः स्यादिति चेत्‌, हन्त ! अनेवंविघेष्वपि 
स्व्गपशुपत्रभिकोदनादिष्वमिलाषिणो दृश्यन्ते, किं पुनरतिशयानन्द- 
शालिन्येव॑विधे | प्रसिद्धं च भ्रियास्पदत्वं स्वात्मनः। आगम 
“श्राश्र्यवत्‌ पश्यति कथिदेनम्‌'' इत्यादि । सुपरोस्थितप्रत्यभिज्ञानं सुखमह- 
मस्वाष्समित्येवंखूपं प्रागेवोक्तम्‌ 1 प्रपञ्चितं च माष्यादिषु । भ्रीविष्णु- 
चित्तेधोक्तम्‌- 

स्वापे सुखत्वाभिज्ञानात्तद्विच्छेदे च रोषतः । 

तद्थ॑सन्यत्यागाच  भरुतिस्मृतिद्तैरपि ॥ इति । 


८ननु कस्येवंविषेः इत्यादि । संसारी के आत्मस्वरूप से भी कैवल्य प्राप्त साधक 
का श्मात्मस्वरूप ओोचनीय है, क्योकि संसारी का आत्मस्वरूप कभी मगवदनुभव को प्राप्त 
कर सकता & उसमें वैसी योग्यता है । परंतु कैवल्य पद पहुचे हुए साधक का आत्मस्वरूप 
मगवदनुभव को प्राप्त करने की योग्यता सक॑था नदीं रखता है, वद ॒दग्धवीज के समान 
है, जिस प्रकार दग्धवीज उग नदीं सकता, उसरी प्रकार कैवल्यार्थं का आात्मस्वरूप मग- 
वदनुभव को प्राप्त नदीं कर सकता है। कैवल्यार्थो को उस आत्मस्वल्प का-जो 
भगवदनुभव योग्यतारदित है, तथा दग्धबीज के समान है--अनुभव प्राप्त करने के लिये 
अभिलाषा कैसे हदो सकती है इस प्रश्न का उत्तर यदह किं इस आत्मस्वरूपसेमी 
अत्यन्त निकृष्ट बननेवाले स्वग॑, पशु, पुत्र गौर मिच्वा्न इत्यादि मै ममिलाषा रखने वाल्ञे 
जन्र दितराई देते ई, उक्छृष्ट आनन्द से युक्त एवंविध आत्मतत्व मे अभिलाषा रखने वादि 
यदि हौ तो, इसमें क्या अनौचित्य है । अपना आस्मस्वरूप अपने लिये अत्यन्त प्रिय लगता 
ह] यह च्र्थ प्रसिद्ध है। रेते आत्मस्वरूप में अमिललाषा होना उचित ही है । उपनिषद्‌ 
ने सी (आश्चर्यवत्पश्यति कश्चिदेनम्‌ इस मन्त मेँ यह कहा गया है किं साघक आत्मस्वरूप 
को अत्यद्भुत वस्त॒ कौ तरह देखता है इत्यादि । इससे सिद्ध होता है कि आत्मा अद्ुत वस्तु 
की तरह व्यन्त प्रिय लगता है) किंच, सोकर उठे हुए मनुष्य को यह जो प्रत्यमिह्वा 
होतीदहैकिं म सुख से अत्र तक नींद लिया । इस प्रस्यमिज्ञा से मौ आत्मा का नन्द्‌ 
स्वरूपत्व एवं पियत सिद्ध होता है ] यह अर्थं पटले ही वर्णित है तथा माष्यादि में विस्तार 
से वर्णित है} किच, त्मा की यात क ना हए _शरीविष्णुचिच ने य्‌ 
कहा है कि लोग निद्रा लेने मैं सुख मानते ई, तथा निद्रा का विच्छेद करने पर द्ष्टहोते 
इ, तथा निद्रा के लिये इतर कार्यो को त्यागने के लिये तैयार हो जाते ई। रेस क्यो 
होता 8१? रेसा इसलिये होता हैकिनिद्रा में आ्रानन्दरूप त्रात्मा का अदुभव प्राप्त होता 
हे, निद्रा मे उस आत्मानन्दाचभव को प्राप्त करमे के सिये मनुष्य यड सब करने के लिये 
तैयार हो जाते ई । इससे आत्मा की आनन्दरूपता सिद्ध होती है । किंच, सैकड़ों शरुति- 
स्टृतिवचनों से मी आत्मा की सानन्दरूप्वा सिद होती है । 

॥ 





# 
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कथमिह मोक्ञन्यपदेश इति चेत्‌, दुःखहेतुभूतदेहेन्द्रियात्यन्तविलयात्‌ । 
केन मार्गेण केवलो गच्छति १ इत्र तिष्ठति ? इति चेत, येन केनापि यत्र 
कुत्रापि । न तावदचिरादिगतिः प्रतेः परस्ताद्रासशास्य युज्यते, परमात्मो- 
पासनग्रकरणेष्वेव तयोः श्रवणात्‌, “तय इत्थं विदुर्ये चेमेऽरण्ये शद्धा 
तप इत्युपासते" इति विभागस्यापि प्रमातमात्मकस्वाटमानुसन्धानस्वास्म- 
शरीरकपरमात्मानुसन्धानमेदमृलस्वात्‌ । यदि चास्याचिरादिमार्गेण मतिः 
स्यात्‌, तदा विशिष्टदेश्पराप्त्या निःरेषाविययानिवृ्तिजंहमरािश्च स्यादेव; 
“स एनान्‌ बह्म गमयति" इति वणात्‌ । छत्रं च “दशंनाच" इति । 


"कथमिह इत्यादि । उप्यक्त कैवल्य मे ब्ह्मानन्दानुभव न होने पर भमी वह मोक्ष- 
| शब्द से कैसे व्यवहृत होता है १ इस प्रवन का उत्तर यह है कि कैवल्य मँ अचेतन सम्बन्ध 
होने पर मी दुम्ब का कारण बनने वाले देह ओर इन्द्रिय इत्यादि सर्वथा नष्ट हो जाते 
है, उन देदेन्द्ियादि के सवेथा हयुट जाने के कारण मोक्ष शब्द कैवल्य मे व्यवहृत होता है । 
ग्रश्न- कैवल्यार्थं साधक क्रिस मागं से जाता है, कहँ जाकर टिकता है १ उत्तर -- कैवल्यार्थं 
किसौ मी मागसेकही भी जाकर्‌ रदे, इतना तो भिदधवत है @ि बह अचिपादि मागं से 
नहीं जाता दै, न प्रकृति के ऊपर पर्हुचकर निवास करता है, क्योकि कैवल्यार्थं को अचि- 
रादि गति श्रोर प्रकृति के आगे ऊपर निवास युक्त नदीं है, क्योकि परमात्मोपासन के 
करणो मेँ दी उपनिषदों मे उन दोनों का वणन मिलता है, जीवात्मोपासन के प्रकरणों 
मे नदीं । “तद्य इत्थं विदुयं चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते” इस प्रकार उपनिषदो मँ दो 
प्रकार के साधको का जो वणन पाया जाता § इसके यह : काजो वणन पाया जाता है, इससे यहं नदीं समभ्ना चादिये कि उनमें 
एक साधक जीवात्मोपासक है, तथा दूसरा साघक परमात्मोपासक ह । किंतु उसका यही भाव ह, तथ! दुसरा साधक परमात्मोपासक्‌ है । किंतु उसका यदी भाव 
है कि एक साधक परमार्मात्मक स्वात्मस्वरूप का उपासन करने वाला है, दुसरा साधक 
स्वात्मशरीरक परमात्मा का उपासक दै | परमात्मा का उपासक है। इस प्रकार उपास्नके येद्‌ को लेकर वहोँ दौ 
_ प्रकार के साधकं का उल्लेख क्रिया गया है। अतः उस उल्लेख के बल से यह नदीं 
सिद्ध किया जा सकता है कि उनमें एकं साधक जीवात्मोपासक कैवल्यार्थं है] अतः उसको 
- मी अचिराद गवि प्राप्त होती है) यदि कैवल्यार्थी का श्रचियदि मार्म से गमन होता तो 
वह अवद्य विशिष्ट देश्च परमपद में पर्हच जाता, उसके सम्पूणं कर्मो की निष्ठत्ति तथा 
बक्षप्राप्ति मी होती, क्योकि भस एनान्‌ ब्रह्म गमयति इस वाक्य से यह बतन्लाया गया 
है कि अर्चिरादि मार्गं के अन्तिम देवता अमानव उन साधकों को पर्रह्म कै समीप 
| पर्चा देवा दै । यदि केल्या को परब्रह्म प्राप्ति नहीं होती तो यही मानना चाहिये कि 
94- केक्ल्यार्थी न श्रचिरादि मागंसे जाता है, न परमपदं मे पर्हुचता है) “दर्शनाच इस 
_अद्मसूतर से यह कहा गया है किं श्रुति इस अअर्थंको सष्ठ बतलाती है कि सुषुम्ना नाङ्घोस्चे 
निकृल्न कर अचिरादिं मागं ने जाने वाला साधक पक्ष को प्राप्त करता हे। किंच, 
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एवं च सति च्ञानसंकोचहेतुभूताविघयात्यन्तविलयात्‌ सव॑ज्ञत्वादिप्सङ्गो 
दुष्परिहरः । मगवद्य्ठनञचनिभिरपि ““संछत्यचचरेष्णवाध्वसु" इति वैष्णवाघ्वा 
पृथगुपदिष्टः । अक्विपुरुषस्य परमास्मत्वनिणेयायोक्तं “श्रुतोपनिपृत्कगत्य- 
भिधानाच" इति दत्रे भाष्यं च-“अरधिगतपरमपुरुषयाथात्म्यस्यायुसन्धेय- 
तया भ्रत्यन्तरप्रतिपा्यमानाचिरादिका गतिया, तामपुनराद्र्तिलक्षण- 
परमपुरुपप्राषिकरीयुपकोसलायाचि पुरुषं॑भ्रुतवते” इत्यादि । अतोऽपि 


दिगति + + 


केवलात्मानुसन्धायिनोऽचिरादिगतिर्नास्ति, अन्यथा तया परमात्मनिर्भया- 

योगात्‌ । “अग्रतीकालम्बनान्नयतीति बादरायणः” इति घत्रे चात्र वक्तव्यं 
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सवं प्रपञ्चितं भाष्ये । पश्चाग्निविदयानिष्ठस्यापि प्रकृतिषिनिक्तबह्मात्मक- 


यदि केवल्यार्थी श्रचिसादि माग से परमपद पर्वता हो तो उसके ज्ञान संकोच के कारण 
बनने बाते संपूर्णं कर्म नष्ट हो जार्येगे, तथा उसे सवंत बनना पडेगा । परंतु वैसा नदी 
होता है) इस दोष का परिहार मशक्य है। किंच, भगवान्‌ यामनमूनि ने. “संसुत्यक्षर- 
वैष्णवाच्वसु” इस निर्देश मे अश्षरशब्द्‌ से केवल्य_पुरुषाथं का उल्लेख करके उससे मिन्न 
स्प मेँ ही वैष्णवाध्यं शब्द्‌ से परमपुरषाथं मोक्ष का_ उल्लेख किया दै, इससे सिद्ध होता है कि 
केवल्या्था का वैष्णवाध्वा अविरादि मागं से गमन यामुनमुनि को अभिमत नदीं है! किंच, 
उपनिषदो मे नेच मे वियमान पुरुष की उपासना वणित है । उस नेत्र्य पुरुष को परमात्मा 


-~--------~----------~ 


गव्यामिघानाच्ः रेसा एक सूत्र यामिन वा उस सूत्र का अर्थं करते समय शीमाष्य्‌ मँ यह कहा गया 
क्रि--परमपुरुष श्रोभगवान्‌ को अच्छी तरह से समभ कर उपासना करने वलि साधक को 
जिस श्रचिरादि गति का अनुसन्धान करना भावद्यक है, चह भचिरादि गति अन्यान्य भुति- 
वचनों म बारंबार कही गयी रै, पुनराृत्ति के चिना ही परमपुरुष श्रीभगवान्‌ को प्राप्त कराने 
वाली उस अच्विरादि गति का उपदेश गुरुदेव उस उपकोसल शिष्य को देते ह जो नवस्य 
पुरुष को सुन रक्वा है, इससे यदी सिद्ध होता है कि वह नेचस्थ पुरुष परमात्मा ही है, तमी 
उस पुरुष का उपदेश पाने वज्ञे उपकोसल के लिये अचिरादिगति का उपदेश दिया यया है। 
इससे यी पलित हेता है कि अचिरादि गति भगवहुपासकों को दी प्राप्त होतो है, केवला- 
त्मोपासकों को वह प्रा नहं होती । यदि केवलाप्मेपासकौं को भी मधिरादि प्राप्त होती तो 


त्रचिरादि गत्युपदेश रूप हठ से ने््थ पुरुष को परमात्मा सिद्ध नदीं किया जा सकता) 


य थ 
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यदौ पर जो २ ब्रं त्रव्य वक्तव्य ई, वे स अयं “भप्रतीकालम्बनान्‌ नवतीति बाद्रावण्‌ः 4.-.5 ¬^ 


इस सूत्र के भाष्य में विस्तार से वणित ईै। पञ्चाग्निविदयानिष्ट साधक केवल _लीवात्मोपासक 
नदीं ह । वितु धक्रति सम्बन्धरहित परिशुद्ध तथां ब्रहमारमक _जीवात्मस्वरूप का _उपासक्‌ हे । 
यह भम्‌ उसी समास्य मँ डी तकवन्याय इत्यादि के साधार पर सिदध किया गा ई । 
सूमतिचा प्रकरण मँ प्राण्चन्द्‌ से प्रतिपादित जीवात्मस्वरूप के उपासक को मचिरादि 
गति नहीं दयेती है, इस प्रकार उस चूत्रमाष्य्मे स्पष्ट सूप से निषेध किया गया हे) वँ 





। 


५ 


३५द्‌ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छैदः 


स्वात्मानुसन्धायित्वं तत्रैव त्रतुन्यायादिना निर्णीतम्‌ । भूमविद्यागत- 
प्राणशुब्दवाच्यकेवलजीवोपासकमस्य चा्चिरादिगतिः कण्टोक्त्या प्रतिषिद्धा 
“नामादिप्राणपयंन्तप्रतीकाम्बनानां तूमयबिधश्रुतिसिद्धोपासनाभावात्‌ 
तत्रतुन्यायाचाचिरादिगतित्रंडप्रा्िध न विद्यते" इत्यादिना । नाभादि- 
प्राणपयेन्तोपासकानां “विशेषं च दशयति इति त्रेण एलान्तरं च 
म्रदरितम्‌ । तदधिकरणोपसंहारे चोक्तम्‌-“ तस्मादचिन्मिश्रं केवलं बा चिदस्तु 
बह्मदष्टया तद्वियोगेन च य उपास्ते, न तान्‌ नयति, अपितु परं जह्मो- 
पासीनान्‌ आत्मानं च प्रकृति वियुक्तं बरह्मात्मकयुपासीनानातिवाहिको गणो 
नयतीति सिद्धम्‌” इति । सारे चोक्तम्‌-- “पश्चाग्निविदस्तु प्रद्ति वियुक्तात्म- 
स्वरूपं “ य आत्मनि तिष्ठन्‌ ` हइत्यादेना ब्रह्मात्मकष्ुपासत इत्यप्रतीका- 


पर यह कहा गया है कि नाम से ज्ेकर प्राणपर्यन्त अर्थात्‌ जीवात्मपर्य॑न्त प्रतीको के उपासकों 
मे “त इत्थं विदुः, ये चेमेऽरण्ये श्रद्धा तप इत्युपासते” इस श्रुतिवचन के द्वारा प्रतिपादित 
उभयविध उपासन नहीं रहता है, क्योकि ये प्रतीकोपासक न ब्रह्यात्मक स्वात्मस्वरूप की 
उपासना करते दै, तथा स्वास्मशरीरक ब्रह्म को भी उपासना नहीं करते है! अतः इन 
प्रतीकोपासकों को अचिरादि गति तथा ब्रह्मप्राप्ति नहीं होती है। इस प्रकार स्पष्ट रूपसे 

केवल जीवोपासक के विषय मे अचिरादि गति का अभाव प्रतिपादिवहै। नामसे लेकर प्राण- 


--त--------~--*-------~------------<------------र------------ 


पर्यन्त प्रतीकौँ के उपासको के विषय म प्वेैषं च दशयति इस सूत्र से ब्रह्मप्राप्ति व्यति- 


र्किफल ही सिद्ध किया गया है । उस अधिकरण के उपसंहारे यह कहा गया किं जो 
साधक अचेतन मिश्रित चेतनतत्व को ब्रह्म मानकर उपासना कस्ते है, यथवा स्वरूपतः 
उपासना कसते दै, तथा जो साघक अचेतन सम्बन्धरहित केवल्ल परिशुद्ध चेतनतत्व को 
ब्रह्म मान कर अथवा स्वरूपतः उपासना करते है, इन सब साधको को अर्चिरादि देवतागण 
न्टौले जाते है, किंतु जो साधक परत्रह्म की उपासना करते ई, अथवा प्रकृति संबन्धरहित 
ब्रह्मात्मक स्वरूप की उपासना करते है, इन साधको को ही अर्चिरादि आतिवाहिक देवतागण 
ले जाते दै, यह अथं परिपूणं विवेचना करने पर सिद्ध होता है! वेदान्तसार में यह कहा 
गया दै कि पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ साधक प्रकृति संबन्धरदित अपने परिशुद्ध आत्मस्वरूप का 
ब्रह्यात्मक समश्रकर उपासना करते दै । जीवात्मस्वरूप ब्रह्मात्मकं है, यह “व आत्मनि 
तिष्ठन्‌?” इत्यादि अन्तयांमी ब्रह्मण से प्रमाणित है। पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ को ब्रह्यात्मक 
स्वात्मोपासक मानने पर दही वहं अप्रतीकोपासक सिद्ध हो सकता है, यदि वह केवल जीवाः 








}; स्मोपासक दो तो मतीकोपासक दी सिद्ध होगा ही सिद्ध दोगा । पञ्चागिविद्यानिष्ठ को बक्षात्मक स्वात्मो- 


द्वितीयः ] भाषानुवादसदहितम्‌ १५७ 


लम्बनत्वं तत्कतुन्यायाविरोधश्च । उभयेऽपि परिपूणं बह्मोपासते खमेदेन, 
स्वात्मशरीरं जह्य केचन, बरह्मात्मकस्वात्मानमितरे” इत्यादि । -एवं दीपेऽपि 
प्रपञ्चितं द्रष्टव्यम्‌ । 

एवं स्थिते श्रीमद्गीतामाष्यवाक्यान्यपि तदनुरोधेन व्ण॑नीयानि । 
पञचाम्निबिदोऽचिरादिगतिस्तावत्‌ सवंग्रन्येष्वविगीता । यस्य च परमात्मा- 
त्मकस्वात्माचुसन्धातत्वं सिद्धम्‌ । तस्य फं कैवस्यमेव पुरुषाथ; । उत 
परमात्माचुमवोऽपीत्यत्र विशयः । तत्र॒ शारीरकभाष्या्ययुसारे तस्य 
परमात्माचुमवः, श्रीमदमीतामाष्यस्वारस्यादसारे कैवस्यमितीच्छन्ति । 


पास्क मानने मयद्‌ भी कारण है कि तमी तक्रवुन्याय के साथ समन्वय दहो सकेगा । 
यदि वह केवल जीवात्मोपासक दो, ब्रह्यात्मक जीवात्मोपासकन होतो उसकी अर्चिरादि 
गति से ब्रह्मप्राप्ति का वर्णन जो उपनिषद्‌ मेँ मिलता है, बह श्रसंगत दो जायगा । ब्य 
की उपासना करने पर दी तो ब्रह्मप्राप्ति हो सकती है। अत्तः पञ्चाग्निवियानिष्ठ करे 
न्द्योपासक मानना चाहिये , यटि उसे ब्रह्यात्मक स्वात्मोपासक माना जाय तो बह विश्येषरणः- 
रूप से ब्रह्मोपासक सिद्ध दहो जाता है) पञ्चाग्निनिष्ठ इतर ब्रह्मविद्यानिष्ट ये दोना प्रकार 
के साधक विभिन्न प्रकार से परिपूर्ण ब्रह्म करी उपासना करते है! उनमें इतर ब्रह्मविद्यानिष्ठ 
साधक स्वात्मशरीरक ब्रह्म की उपासना करते दै पञ्चाग्निविन्ानिष्ठ साधक ब्रह्यात्मक 
स्वात्मस्वरूप की उपासना करते ईह। ये सवर अथं सार मे बणित ई, तथा बेदान्तदीपमें 
मी विस्तार से वर्णित ह । वदं द्रष्टव्य है । 

एवम्‌" इत्यादि ! भ्रीमाष्यकार के बेद्‌ान्तस्ार, वेदान्तदीप आर श्रीमाष्य के वाक्योसे 
यह ग्रं सुस्पष्ट रूप से विदित होता है कि धक्रृति संबन्ध रहित केवल जीवात्मस्वरूपोपासक को भतत 
जीवात्मस्वरूपानुभव खूप फल प्राप्त हो, परंठ॒ उसको अचिराद गति प्राप्ति नहीं होती, तथा 
प्रकृति के ऊपर निवास भी नदीं होता है, परंतु अचिरादि त्ति तथा प्रकृति के ऊपर परमपद्‌ 
म निवास इन दो प्रकारके साधकींको दही प्राप्त दोते है, जो ब्रह्मात्मकं परिशुद्ध स्वात्मस्वरूप 
की उपासना कर्ते दै, तथा जो स्वात्मश्रीरक परमात्मस्वरूप की उपासना करते है । एेसी 
स्थिति्मे इन स्पष्टार्थं श्रीमाष्यादि म्रन्थोके वाक्यों के अनुसार ही श्रीमद्धीताभाष्यस्थ 
वाक्यो का वर्णन करना चाहिये । पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ साघक को अर्चिरादि गति प्राप्त 
होती है यह श्रथ समी ग्रन्थों मेँ समानरूप से वर्णित है) पञ्चाग्निवियानिष्ठ साधक 
परमात्मात्मक स्वास्मस्वरूप की उपासना करते है । यह श्रयं थी सभी मन्थो से सिद्ध होता 
है! यँ पर यही संख्य दोता है कि क्या पञ्चाग्निविद्यानिष्ड साधक को एकमात्र कैवल्या- 
नुभव श्र्थात्‌ जंवत्मस्वह्प माचानुमव दी प्राक्ठ होता है १ अथवा उसे परमात्मानुमवभी 
श्राप्त होता है १ ेसा संशय उपर्थित होने पर श्रीभाष्यादि अर्थो का अनुसरण करने पर 
यही सिद्ध होता है किं उसे परमात्मानुभव प्राप्त होता है। श्रीमदुगीतामाष्य के स्वारस्य 
का श्रनुसरण करने पर यही सिद्ध होता दै कि उसे केवल्याचमव ही प्राप्त होता है}! इस 


३५८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ जीवपरिच्छेदः 
उभयाविरुद्धतया ्रन्थनिवैहणं तु शओ्रीमद्गीतामाष्यारीकायां तात्पर्यचन्द्र- 
म 


-कायाय॒क्तमस्माभिः | 


अत्र॒ किञ्चिदुच्यते । “यस्त्वयमात्मयाथात्म्यविदः परमपुरुषनिष्ठस्य 
च साधारणीमचिरादिकां गतिमाह इत्यादिग्रन्थस्तु प्रस्तुतत्वमत्रेण 
कैवस्यनिष्ठपरमपुरुषनिष्ठविषय इति न मन्तव्यम्‌ । किन्तु परमात्मात्मक- 
स्वासमानुसन्धात्रस्वात्मशरीरकपरमात्माचसन्धाव्रमेद भिन्नबरह्मविद्धिषय एवं । 


प्रकार कद विद्धान्‌ मानते ह। परंतु उमयविध अन्धो मे निरोध न हो, इस प्रकार गन्थों क! उमयविध भन्थों मै निरोध नहो, इस प्रकार मरन्थोका 


4, 


निर्वाइ श्रीमद्गीतामाष्य कौ टीका ताययचन्द्रिका ममेरे दारा वणित है। उस निर्वाह 


कासार यदी है कि-- जिस प्रकार मधुविद्यानिष्ठ साधक्‌ फलर्पमं आरम्भ में वस्वादिपद 
को प्राप्त करके उत्तर काल में उससे विरक्त होकर परब्रह्म को प्राप्त करता है, उसी प्रकार 
पञ्च।ग्निविद्यानिष्ट साधक मी आरम्भमें फलरूप मे केवल्यरूप आत्मानुमव को प्राप्त कर 
उत्तरकाल में उससे विरक्त होकर परत्रह्य को प्राप्त करता है) इस प्रकार मानने मे समो 
ग्रन्थों का समन्वय हो जाता है) 

“अत्र किचित्‌" इत्यादि } यद्य पर इस विषय मे स्वल्प कष्या जाता है} गीता- 
भाष्य का "आत्मयायार्म्यविद्‌ः परमपुरुषनिष्ठस्य च साधारणीपचिरादिकां गतिमाह 
( श्रीभगवान्‌ आत्मयाथास्म्य ज्ञानी ओर परमपुरषनिष्ठ साधको द्वारा समान स्पसे प्राप 
की जाने बाल्ली श्मचिरादि गतिका वणन करते हँ) यह अरन्थ॒ प्रस्तुत कैवल्य निष्ट च्रौर 
परमपुरुष निष्ठ इन दोना श्रधिकारियौके विषय मं प्रदत्ते) एेसा नदींसानना चाहिये, 


कितु यही मानना चाहिये किं यह न्थ परमात्मात्मक स्वात्मोपासक तथा स्वात्मशयीरक 
परमात्मोपासक्‌ सै दिविध बरहमज्ञानी साधर्कौ कै विषय दी प्रदत्त है, इस प्रकार मानने 
पर “अत्मवाथार्म्यवित्‌?' शब्द्‌ भी स्वरस रीति से समन्वय पाजाता है, क्योकि “त्रासमया- 
यात्मवित्‌? चछन्द का अथ वही साधक है जो आत्मस्वरूप को यथावस्थित रीति से सममः कर 
उसकी उपासना करता है ¦ आत्मस्वरूप भगवदात्मक है, स्वतन्त्र नहीं है, यह अर्थं ध्य 
प्रात्मनि तिष्ठन्‌? इत्यादि उपनिषद्चनों से सिद्ध है! अतः परमात्मास्धक स्वात्मस्वरूप 
की उपासना करने वाला साधक ही “श्रात्मयाथात्म्यवित्‌” शब्द से कहा जा सकताहै, 
उसे यहँ लेना दी उचित है) बद्‌ अ्न्थौ का स्वरस रीतिसे मथ क्रनेके लिये विरोधी 
क प्नन्थ के अंश का अस्वर रीति खे अर्थं करने मे कोई दोष सहींदै। भाव यह है. 
कि पहले गीताभाष्य मेँ कैवल्यनिष्ठट ओर परमपुखष निष्ठ साधको के विषय मेँ बारंबार 
उल्लेख किया गया है, अतः ““आत्मयाथात्म्यविदः° इत्यादि ्रन्थ के “आत्मयाथासम्यवित्‌? ` 
इत्यादि शब्दों का केवल्यनिष्ठ साधक ओर परमपुरुष निष्ठ साधक को श्रथं मान्नेसेदयी 
स्कारस्य है, क्योकि पूवं प्रस्तुत साघकों का आगे उल्लेख करना उचित है, परन्तु इस एक 
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तथा सत्यात्मयाथारम्यविच्छब्दोऽप्यत्यन्ताचुयुणः । एकग्रन्थशकल- 
स्वारस्यं बहुग्रन्थस्वारस्याय श्रायम्‌ । न चात्र कथिद्धगव- 
द्ाप्रनप्रनिवचनविरोधगन्धोऽपीति । श्रीमद्गीताभाष्येऽपि पश्चाभ्नि- 
विद्यानिष्टस्य ब्ह्मामकस्वात्मायुसन्धानं तक्रतुन्यायाद्‌ ब्रह्मप्राश्चिस्व 
स्फुटतरं प्रस्यपादि । 

केचित्त बहमभूतस्वात्मा कैवस्यभोग्यः, ब्रह्मणस्तु स्वात्मविक्ेषणतया 
भानमात्रमस्तीत्याहुः, तहिं न तत्केबर्यं भवेत्‌ । साधनतो गतिः प्रमाणतः 
प्रकारतश्च दुर्निरूपं तदित्यात्मयाथासम्यदिदः । 


ग्रन्था के स्वारस्य पर सुक जाने पर॒ अनेक श्रीमाष्यादि भ्रन्थो का अस्वरसर अथं करना 
होगा । इसकी अयिश्चा अनेक प्रस्थो के स्वरसा्थं कौ रक्षा करने के लिये एक ब्रन्थां्का 
अस्वरसार्थं करना उचित दीष) इस प्रकार च्र्थं करते पर भगवान्‌ यासुनसुनि के अन्थसे 
अणुमात्र मी विरोध नदीं ह्येता है । श्रीमदृगीताभाष्य मे भी यह श्रयं स्ष्ट प्रतिपादित है कि 
पञ्चाग्निविद्यानिष्ठ ब्रह्यात्मक स्वात्मस्वरूप की उपासन करता है, त्रतुन्पाय से उसकी 
ब्रह्म प्राति द्येती है । अतः यही मानना उचित है कि “आत्मथायास्म्यवित्‌? शब्द्‌ तरद्यास्मक्‌- 
स्वात्मोपासक पञ्चाग्निषिचानिष्ठ का दी वाचक है केवललोरमोपासक क{ वाचक नदीं ह । 
कचित्तु इत्यादि । यहाँ पर कई विद्वान्‌ यद मानते ई क कैवल्य में ब्रह्यात्मक 
स्वात्मस्वरूपं भोग्य होता ३, उस अनुभव मेँ स्वात्मस्वरूप के प्रति ब्रह्म विशेषणस्पर्मे 
माता है। परंतु इस विषयमे हमे यह कहना है कि तत्र वह कैवल्य सिद्ध नहीं होगा, 
क्योकि इस अनुभव सें ब्रह्यभौ विशेषण रूपमे श्रनुभूनहोरहाहै) रेसी स्थितिं वह 
कैवल्य कैसे कदा जा सकता है, वही कैवल्यानुभव कदा जा_सकता दै जिसमे जीवात्मस्वलूप्‌ 


मर्‌ का अनुभव हो, किसी प्रकार खे भी ब्रहम का अनुमन्‌ ्रौ। यदि विशेषण स्प 
ब्रहम का अनुभव होता तो वह ब्रह्म पातिरूप मोक्ष दी कहा जायगा } जिस कैवल्य में पूव॑वादी 
ब्रह्मात्मकसात्मस्वरूप का अनुभव मानते ई, उस कैवल्य का साधन गति प्रमाण गर 
प्रकार प्रमाणो से किसी प्रकारसे मी सिद्ध नदीं किये जा सकते दै। यह शआ्रात्मयाथात्म्य- 
जञानिरयो का पक्च है! इस प्रकार अआत्मयाथास्य ज्ञानी प्रतिपादन करते दै कि परमात्मात्मक- 
स्वात्मोपासक तथा स्वात्मद्यरीरक परमात्मोपासक ये उभयविध ब्रह्मज्ञानी साधक अचिरादि 
मार्गं से परमपद पर्हरुव कर परत्रह्म का अनुभव करते रहते है, इनकी युनराढ़त्ति नदीं होती, 
इनमें परमात्मात्मके स्वात्मोपासक साधक प्रथमतः स्वात्मस्वरूप का अनुभव करके उससे 
तृप न दीकर प्रजह्च के च्रतभव मे प्दरत दते ह । इतना दी विशेष दै] जो साधक 
पर्मात्मासक स्वात्मस्वरूपं की उपासना नदीं करते, किंतु केवल स्वात्मस्वरूप की उपासना 
करते है, एेसे साघक अ्िरादि मागं मे नदीं जते ई, न परमपद परटुचते ई किंत ब्रह्माण्ड 
म दी महलौक इत्यादि सें पर्हुच कर केवज्ञ आत्मस्वखूप का अनुभव करते है, इनकी पुनरा - 
बृत्ति हया करती दै | 
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कान्तां प्राप्य बिचित्रकमरचितां पर्यायतो भूमिकां 
केनाप्यद्भुतनाटकेन कमपि श्रीमन्तमानन्दयन्‌ । 
कृल्ला शाख्मुखे भनः प्रति्ुखं गर्भावमर्शात्‌ परं 
विदयानिर्वहणेन रुन्धविभवो हयेष विद्योतते ॥ 


इति कविताकिकर्सिहुस्यं सर्व॑तन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रीमद्धेङ्कुटनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्ञने 
जीवपरिच्छेदो द्वितीयः संपूर्णः ॥ 


~~ शकक 


"कान्ताम्‌ इत्यादि । यह इस परिच्छेद का उपसंहार शलोक है । 

अर्थ- पुण्य-पाप रूप विचित्र कर्म को संसारी जीवात्मा करता रहता है । वह उन 
कर्मो का फलस्वरूप देव, मनुष्य, परशु ओर पक्षी इत्यादि विचित्र वेशो को क्रम से प्रास्त करके 
विलक्षण जन्म, जरा ओर मरण इत्यादि व्यापाररूपर अदूुत नाटक के द्वारा समस्त चिद 
चिद्विलक्षण तथा लक्ष्मीसमेत श्रीमान्‌ नारायण को लीलानन्द्रस देता रहता है । इस्त 
प्रकार रहने बाला जीवात्मा गर्मावमशं अर्थात्‌ गभं इत्यादि मे होने बाले तापत्रय का 
विचार करके संसार से विरक्त होकर शाख्रमुख अर्थात्‌ शास्र मे प्रधान अध्यात्मशाख्र में 
मन को अभिमुख करके अर्थात्‌. लगाकर अध्यात्मशाघ्नार्थो को पूणरूप से हृदयंगम करके 
ब्रह्मविद्या का निर्वाह श्र्थात्‌ परिपूणं अनुष्ठान करता है, इस श्रनुष्ठान से युक्त हौकर 
स्वस्वरूपावि्भाव तथा भगवत्पर्यङ्कारेहण इत्यादि वमव को प्रास कर यह जीवात्मा कस्वभ- 
मणिके समान बन कर श्रीभगवान्‌ का हृदयंगम हयोकर विराजता रहता है । इस इलोक में 
यह्‌ श्र्थं दृष्टान्त रूपमे सूचित होता है कि जिस प्रकार रङ्गमञ्चस्थ नट नाना प्रकार के 
अलंकार क्रिया्रो से सुन्दर अनेक वेषौ को प्राप्त कर अदूमुत नाटकके द्वारा राजा इत्यादि 
श्रीमस्त महापुषों को आनन्दित करता हज भरवशा्रानुसार मुख, प्रतिमुख, गमं, अवम 
सौर निर्वदण इन पांच सन्धियो को पूणं करके नाटक से प्रसन्न प्रु से पारितोषिक पाकर 
उस प्रभु का श्रन्तरङ्ग हो जाता है| उसी प्रकार ही जीवात्मा के विषय में समभ्हना चादिये। 


इस प्रकार कविताक्रिकसिह सर्व॑तन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्वेह्कटनाथ 
वेद्न्ताचायं की कृतियों मेँ सम्यायसिद्धाञ्जन में 
जोवपरिच्छेदं संपूणं ज । 


हैश्वरपरिच्छेदः 
८ ईश्चरङक्तणनिशूपणम्‌ ) 
अथ $श्वरधिन्त्यते । सवेरत्वं व्यापकत्वे सति चेतनत्वं सर्वशेषित्वं 
सर्वकर्मयमागध्यसं सर्वफलग्रदत्वं सर्वाधारत्वं सव॑कार्योत्पादकत्वं खज्ञान- 
स्वेतगसमस्तद्रव्यकषरीरकत्वं स्वतः सत्यसंकरपत्वादिकं चेश्वरलक्णम्‌ | 
यतत जन्मादि जन्मादित्रितयसमाहारो लचणमृक्तम्‌ , तत्रकैकस्य 


( ईश्वर के लर्णो का निरूपण ) 


आगे शव्वर के विषयमे विचार कियाजाताहै। ईश्वर के लदणयेहैकिजो 
सव पर शासन करने वाले अथवा व्यापके होते हुए चेतन, ससे श्रतिशय अर्थात्‌ 
लीलारसं ओर भोग रस इत्यादि ल्लाम प्राप्त करने वाले तथा स्का यथेष्ट विनियोग 
करने वाते सर्वं कर्मो से समाराध्य एवं सवं फल देने वाले सवर का आधार एवं सत्र कायों 
क उलादक हँ जो अपना धर्मभूतक्ञान तथा खस्वरूप को छोड़ कर इतर संपूरणं द्व्य- 
न्प्र शरीरे मै आत्मा के स्पमं निराजने वाले वेही ईश्वर. ये स्र ईश्वर 
के पथक्‌ धृक्‌ लक्षण दै । इनमे अन्तिम लक्षण मे अपने धमंभूतक्ञान एवं सस्वरूप 
को होने कीजो बात कदी गई है उसका माव यद है करि ईश्वर यद्यपि संपूरणं द्रव्यो 
करो शरीर बनाकर उनम आत्मा के रूपमे विराजमान है, तथापि उन संपूणं द्रव्यो में 
ईश्वर के धर्म॑भूतक्ञान एवं ईैदवर स्वरूप द्रव्य होने पर॒ मी अन्त्माव करने योग्य नही है, 
क्योकि ईदवर स्वरूप का ईश्वर श्रात्मा नदीं हो सकता, श्रौर मात्मा एवं शरीर मे मेद 
होना चाहिये, तथा ईश्वर त्रपने र्मभूतज्ञान का मी आत्मा नदीं दै, इससे चेतन धमे- 
भूतक्ञान ऊ द्वारा जिस पर अधिष्ठान करता हो, वही शरीर होता है । इश्वर श्रपने धमंमूत- 
ज्ञान द्वारा अपने धमंभूतज्ञान मेँ अधिष्ठान नहीं कर सकते, क्कि उनक्रे यहां दो धमं- 
मूतनञान नक्ष । यदि दोहौ तोभी एक केद्वारा दूसरे म अभिषठान करिया जा सकता है; 
इस श्रनुपपत्ति पर ध्यान देकर यह कहा गया है करि अपने धममभूलज्ञान एवं अपने 
स्वल्य को छोटृकर इतर सभी द्रध्यरूपी रशैरो म जो आत्माकेरूपरईैवे ईश्वर दै। 
तथा स्वतः ज सव्य संकल्प वाज्ञे दै वे ईश्वर ई । इस प्रकार ईश्वर के अनेक लक्षण हेते दै ! 

धतु जन्मादिसूत्रे इत्यादि 1 “जन्माद्यस्य यतः इस ब्रह्मसूत्र म यह कहा गया 
है कि जन्मकारणत्व, स्थितिकारणत्र, एवं लयकारणत्व ये तीनो मिलकर ब्रह के लक्षण है } 
वँ पर शंका यह होती है कि उन्म एक-एक अलग-अलग लक्षण बन सकता है, परन्तु तीनों 
को मिलाकर ब्रह्म कां लक्षण क्यों कहा गया१ इस शंका का समाधान यह दै कि एक-एक 
कौ लक्षण मानने पर थदि अतिव्याप्ति दौषहयोतो उसदोष कौदूर केरनेके किये तीनोँको 
मिल्लाकर लक्ण कहा जा सकता है । परन्तु वेसो बात नर्द, तीनों के श्रलग-अलग लक्ण 

४६ 
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# [क ४ [कने [कभ [थ [+ 
लक्षणत्वे संभवत्यपि त्रयाणां त्रयः कर्तार इति छमतिशङ्काव्यावतेनाय तदिति 
[9 ए. वर [3 
मन्तव्यम्‌ । सत्यादिवाक्येऽप्यनन्तपदेनैव सवेग्यवच्छेदसिद्धौ शङ्कितक्रमेण 
व्यवच्छेदात्‌ पूरव विशेपणद्वयम्‌ । एवमन्यत्रापि भाव्यम्‌ । 


जानने पर भी कहीं मी अतिव्याप्ति दोष नहीं होता है, 'ेसी स्थिति मे वहं तीनों को 
मिलाकर जो लक्षण कहा गया है, उसका माव दुसरा ही है। भाव यहीडहैकियदि 
जन्मकारणस्व, स्थितिकारणत्व ओौर लयकारणत्व को अलग-अलग लक्षण कहा जाय तो यह 
रमो सकता है क्रि एक ब्रह्म जगज्जन्म का कारण है, दुसरा ब्रह्म जगस्स्थिति का कारण 
है, तथा तीस ब्रह्म जगत्संहयर्‌ का कारण है, इस ध्रकार तीन ब्ह्महोते है, जो जगत्‌ के 
जन्म, स्थिति एवं संहार के अलग अलग कर्ता होते है । इस प्रकार कुमति सम्पन्न लोग शंका 
कर सकते ई, उस शंका को दूर करने केलिये इन तीनों को मिलाकर ब्रह्म का लक्षण 
कहा गया है । यही जन्मादि सूत्र का भाव है। इसी प्रकार ही “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस 
ब्रह्य लक्षण वाक्य मे सत्यत्व, ज्ञानत्व ओर अनन्तत्व ब्रह्म का लक्षण नजो कहा गया है, वहं 
पर भी यह शंका उटती है कि एक अनन्तत्व ही ब्रह्म का लक्षण हो, यद पर्याप्त है, सत्यत्व ओर 
ज्ञानत्व भी ब्रह्मका लक्षण क्यो कदा गया|भाव यह है कि देशपरिच्छेद, कालपरिच्छेद 
श्रौर वस्तुपरिच्छ्रेद से रहित पदार्थं अनन्त श्चब्द्‌ काच्र्थंहै। ब्रह्म इन तीनों परिच्छेदो से 
रहित है। नानाचिकारविशिष्ट प्रकृतिद्रव्य बद्धचेतन, मुक्तचेतन श्रौर नित्यचेतनये सब 
ब्रह्म व्यतिरिक्त पदार्थं है, ये सव उपयुक्त विध परिच्छेदे किसी न किसी परिच्छेदं से 
युक्त ही ईै। एेसी स्थिति में “रह्म अनन्त ड; र्थात्‌ ननिविध परिच्छेद रहित है"' एेसा 
ब्रह्य का लक्षण करने पर ब्रह्म व्यतिरिक्त इन सभी पदार्थो की व्याद्रति दहो जाती है, अनन्तत्व 
ब्रह्म लक्तृण होना ददी पर्याप्त है। वँ सत्यत्व ओर ज्ञानत्व मी व्रह्म का लक्षण क्यों कहा 
गया है १ इसप्रकार यदँशंका उख्तीहै, इस शंका का समाधान यही है करि “यत्तो 
वा इमानि भूतानि जायन्ते" इत्यादि श्रुतिवचन से जगत्कारणत्व ब्रह्म का लक्षण कहा गवा 
हे, जगत्कारणत्व ब्रह्म लक्षण सिद्ध हौने पर यह शंका उठती है कि जो “+कृति एवं उससे 
संबद्ध बद्धचेतन विकारवलि पदार्थं ई, क्या वे जगत्कारण ब्रह्म दहै१? इसदशंकाको दुर 
करने के लिये यह कहा गया है करि जगत्कारण ब्रह्म सत्य है, अर्थात्‌ निविकार है, इस 
कथन से विकार वाल्ली प्रकृति एवं उससे संबद्ध बद्धचेतन की व्याड्ृत्ति होती है, ये ब्रह्म नदीं 
हो सकते । इनकी व्यावर्त होने पर मी यद शंका उस्ती है करि क्या निविकार मुक्तात्मा 
जगत्कारण ब्रह्य होगा} इस शंका को दुर करने के लिये “ज्ञानं बह्म" कहकर ज्ञानत्व 
को बह्म लक्षण कदा गया है] उस लक्षणकरा माव यहीदहैकरि जो सदा असंकुचित ज्ञान 
वाल्लाहो वह ब्रह्म है) सुक्तात्मा संसारदशा मँ संकुचित ज्ञान बाला रहा दहै) अतः 
““ज्ञानं बह्म 2 कने से मुक्तात्मा की व्याचरत्ति सिद्ध होती दहै। मुक्तात्मा की व्याच्त्ति सिद्ध 
होने पर मी यह शंका उस्ती है कि क्या निर्विकार तथा निव्यासंकुचित ज्ञान वाल्ते नित्य जीव 
ह्यहो सकते दै? इस शंका को दुर करने के लिये “अनन्तं ब्रह्मः" ेसा अनन्तत्व ब्रह्म 
खद्धेम कडा गया है ¡ चरिविध परिच्छेद रहितत्व ही अनन्तत्व है | नित्य जीव वस्तुपरिच्छेद्‌ 


ततीयः | भाषानुकाद्‌ सहितम्‌ ३५३ 


८ प्रधानादेरब्रद्यत्वनिरूषणम्‌ ) 
'अदितीयसमास्यधिकदरिद्रत्वश्रवणादसावेकः । स एव ऋय, 


वाले दै, क्योकि वे सवेव्तु शरीरक नहीं है । ्ननन्तत्व लक्षणसे नित्य जवां कौमी 
व्याद्रृत्ति सिद्ध होती है। इस प्रकार उठनेवाली शंकार्ओ के क्रम के अनुसार उन 
संकाओोंको दूर कृरने के लियै सत्यत्व ज्ञानत्व ओर अनन्तत्व ब्रह्य के लच्छण के गये 
दै! इसी प्रकार उठने वाली शंकाओंकोक्रम सते दूर करने के लिये “निस्य विज्ञानमानन्दं 
ब्रह्य? इत्यादि भ्रुतिवचनों मं नित्यत्व, विज्ञानत्व खीर आनन्दत्व ब्रह्य के दश्चण कदे गये 
ई । इसी प्रकार अन्यत्र भी समभ्ना चाहिये । 


( प्रधान इत्यादि के श्चब्रह्मत्व का निरूपण ) 


` शछद्धितीयः इत्यादि । यह इश्वर एक है, क्योकि शाखो मे ““एकमेवाडितीयम्‌ः' 
तथा “न तत्समश्चाम्यधिकश्च विद्यते इत्यादि वचनो से यह कदा गयाहै कि वह ईशर 
ग्रदवितीय दे तथा उसके समान आर उससे श्रधिक कोई मी व्यक्ति नदीं होता है! वद 
ईश्वर ही देश परिच्छेद, काल परिच्छद एवं वस्तुपरिच्छेद्‌ इन तीनों परिच्छदो से शल्य है, 
अत एव वह सर्वात्मक हे, सर्वात्मक होने से यदह सिद्ध दोता है कि वह ईश्वर दी सबसे अत्यन्त 
बडे है, तथा सतर को बद़ानेवालते ई, इस प्रकार उनको सवते बड़ा प्रवं सव को बद़ानेवाल्ला 
खनो मे कदा गया है -भतः वह ईश्वर ही बद्ध सिद्ध होते दै। यद्यपि कमंकाण्डमें 
““अग्नि देवता है”, “जल ही यह सब कु है”, “ब्राह्मण ही सभी देवता दैः, “दे इन्द्र आपसे 


नन 


१. यहो पर इस शंका का समाधान अभिप्रेत हे । शंका यद दै कि ऋ्ा, विष्णु थर 
महेश्च ये तीनों ईङ्वर द। ये तीनों परस्पर भिन्न । कल्प तीन प्रकार हेते 
ह (9) सखास्विक, (र) राजस श्रौर ८३) तामस । सस्व, रज श्रोर तमोगुण के 
श्रायिक्य के कारण कल्य मी सार्िक, राजस ओर तामस जन जते ह | सार्विक कर्पा 

मे विष्णु, राजस कल्पो में ब्रह्म ओर तामस कर्यो मे महेश ईदवर चनते हे । जिस 
प्रकार चक्र ङी नेमि नीचे श्नर्‌ ऊपर को जाती रहती है 1 उसी प्रकार इन तीनो देवो में 
किसी कल्प मे कोड ईक्वर श्चौरवे दोनों उनके अरनुधायी जन जते र्द । इस प्रकार 
कल्पमेद्‌ के श्नुखार ये तीनां ईञ्वर ह । पेखा मानना चादिये । इस शंका को दुर कने 
के लिये तथा एकेदवरवगद्‌ का सम्थ॑न करने कं चये “अद्वितीयः इत्यादि पंक्ति प्रबत्त 
डे, जिसका श्रथ अनुवाद में स्पष्ट बतलाया गया इ । 

२. अहौः पर इख शंका का समाधान अभिप्रेत हे। राका यष्ट है कि छन्दोम्बो- 
पनिषद्‌ की सद्विद्या मेँ यह अर्थं वणित हे कि एक जगत्कारण तत्व को समश्चने 
पर उससे बनने वाल्ञे सभी पदां उसी प्रकार ज्ञात हो जात्ते ईँ, जिख प्रकार 
अृत्पिण्ड को समने से उसके कायं चट शरोर शराब इत्यादि जाने जते ईँ । इस 


३६४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌  इश्वरपरिच्छदः 


तस्येव त्रिविधपरिच्छेद्रहितस्य सर्वात्मकत्वेन निरतिशयबृह्नृंहणत्व- 
भ्रवणात्‌ । “रग्निः सर्वा देवताः”, “्रापो वा हदं सर्वम्‌”, “ब्राह्मणे वै 
सर्वा देवताः", “न किरिन्द्र स्वदुत्तरः' इ्यादेर्व्याधातकम विधिशेषत्वाभ्यां 


घद्कर कोड नहीं है” इत्यादि वर्णन पाये जाते ई जिनसे अग्नि जल, ब्राह्मण ओर इन्द्र 
सबसे बड़े सिद्ध होते है, परन्तु इन वचनो का इन अर्थो के प्रतिपादन तात्पर्यं नदीं है। 
यदि इन वचनो के अर्थो के प्रतिपादन मँ ताव्पय॑द्यंतो इन वचनो मे दही विरोध उपस्थित 
हो जायगा, कयोकिं अग्नि, जल, ब्राह्मण ओर इन्द्र इत्यादि विभिन्न पदार्थं ई, यदि ये सवस 
बड़े होते हैतो इनमे एक को दूसरे से बड़ा मानना दहयोगा, रेसी स्थिति से ये जव एक दूसरे 


-सेदोटेहोगेतोये पुनः सरसे बडे कैसे सिद्ध दहो सक्रेगं 1 इस प्रकार इन वचनो मे विरोध 


प्रकार दष्टान्तके द्वारा इस ग्रतिक्ला का--कि एक को जानने से सब्र कुद जाना जा 
सकता हे --उपपादन क्रिया गया है। तथा कात्यायन ने यह कहा हे क्रि “ईंस्वरा- 


व्याङृतग्राभिः स्वरा टूसिन्धुरितोभििः । यत्‌ प्रणृत्यदिवाभाति तस्मै _ सदुजह्मणे नमः ॥“ स्वराट्सिन्धुरितोर्मिषिसि; । यत्‌ प्रणस्यदिवाभात्ति तस्मे . सदु बरह्यणे नमः. 12 


=, 


अथं--जिस प्रकार समुद लहरो के रूप मेँ परिणत होकर उन ङहरों के कारण 
नाचता रहता है, उखी प्रकार ही जो स्वतन्त्र बह्यतस्वे ईकवर प्रकृति एवं जीवों कै 
रूप मे परिणत होकर उनके कारण नाचता सा दिखाद्रं देता दहै! उस सदूघ्रह्म को 
नमस्कार है । इस कात्यायन वचन से यही सिद्ध होता है कि चेतन, अचेतन ओर ईश्वर 
ससद स्थानीय ब्रह्य के तरङ्गांके समान हैँ] क्या इससे बह फलित नहीं ह्येता 
किं बह्म ईश्वर से भिन्नहे!? देस शंका का समाधान करने के लिथे “ख एव वद्य” 
यह्‌ वाक्य दत्त है। समाधान का माव यह दहे करि यदि चत्‌, अचित्‌ भ्र इश्वर 
न्य के कायं हे, तथा बह्म ईङ्वर से भिन्नहो तो इन वेद्‌ वचनो से--जिनसे चित्‌ 
अचित्‌ ओर देदवर का नित्यत्व सिद्ध होता हे--विरोध उपस्थित होगा । तथा "नारा 
यणः परन्रह्य तस्वं नाराथणः परः” इत्याद उन उपनिपद्वच्नो से भी विरोध उपस्थित 
होगा, जिनसे सर्वेश्वर नारायण ही परब्रह्म एवं परतव्व सिद्ध होते ई । किच, जो 
तच्च श्रनन्त दै, अर्थात्‌ देशपरिच्छेद, कालपरिच्छेद एवं वस्तुपरिच्छेद्‌ से रहित ह, 
सवे देश आर सवं काल में रहता है, तथा स्वं वस्तु रूप मे विद्यमान हे, वही जनन्त 
तस्व सर्वाधार सवशषी सर्वर नियन्ता हो सकता है, तथा सोक गुर्णो से सम्पन्न हा 
सकता ह । सर्वो्छष्ट गुर्णो से सम्पन्न होमे के कारण ही “५ “दन्तो स्मिन्‌ गणाः” इख _ 
युत्ति क अनुसार वह शष्ठ का वाच्य होता है । ेसा तस्व ईश्वर ही हे ! अलः 
दैश्वर ही ह्म द । अत एव “सव्यं ज्ञानमनन्तं बह्म" इस नुति में रूःढे शक्ति के अनुसार 
अनन्त शब्दं का वाच्याथं नारायण को दही योगशक्ति के च्रनुलार त्रिविध परिच्छेद्रहित 
कडा गत्या है, तथा उरे ही जह्य भी कदा गया ह । 


तृतीयः |] भाषायुकादसदितम्‌ २६५ 


मन्यपरत्वनिणेयान्न तेषा मानन्त्यत्रह्मत्वादिसिद्धिः । 

स एव मदसदनव्याक्रतब्रह्यात्माकाशप्राणशिवनागयणादिशब्दैः कारण- 
प्रकरणगतैः सामान्यतो विज्ञेषतश्च व्यपदिश्यते । न च बृधिकात्पत्तौ मामय- 
वृथिक्रादि घज्जगदुत्पत्तौ देशकालमेदात्‌ कारणानियमः किं न स्यादिति 
वाच्यम्‌, प्रमाण्णन्तरेण भेदासिद्धः । शब्देन तु समानग्रकरणत्त्रप्रत्य- 


उपस्थित होता है] कि, ये वचन अर्थत्राद होने सि कर्मविधि के श्चेष दै, कमं(वधि मे उपयुक्त 
हने वाने प्रा्चस्य च| नतल्ानेम दही इन चने का तस्य निर्णत दहता है) अतः अर्थान्तर 
से तात्पथं रखने बाते इन वचनां से इनका चछनन्तत्व मार ब्रह्मत्व इत्यादि सिद्ध नही हो 
सकता । एकमान्न ईश्वर मँ ही श्रनन्तत्व ओर ब्रह्यत्व इत्यादि सिद्ध होगि । 


(स एवः इत्यादि } वड एकमात्र ईश्वर ही उपनिषदों मे कारण प्रकर्णों म पिव सत्‌- 
छसत्‌, अव्याञ्चत ब्य, आ्रात्मा, आकाश्च, प्राण, चिव ओर नारायण इत्यादि शब्दों से सामान्य 
रुप एवं विशेषरूप से बतलाया जाता है । इन मे पू्े-पूवंशन्द्‌ सामान्यरूप से बतलाने वाले है, 
तथा उत्तरोत्तर शव्ट विेष॒रूप॒ से बतलानेवाले है, इनमे नारायण शच्ट संज्ाशञ्द होने से 
-पर्मविरष॒न्प स॒ वाच्‌ है) (सत्‌ शब्द सृषमरूप से विद्यमान के रूपमे, “स्त्‌' शब्द 
स्थूलरूपसे विद्यमान के रूप में 'अन्याक्रतः शब्द्‌ नाम रूप व्याकरणरहितरूप मेँ ब्रह्मः शब्द 
सबसे बड़ के रूपम श््रात्माः शन्द चतन रूपमे श्यराकाशः शब्द सव्र प्रकाशमान चस्तुके 
रूपें श्राणः शब्द जगत्‌ कौ जीवित रखनेवाली वस्तु केरूपर्मे शिवः शब्द मंगलचस्तु के 
रूपम (नारायणः शब्द नारायण नामवाल्ते पदाथ कर स्थम उस जगत्कारण वस्तु का प्रतिपादन 
करसे ह। शंत चक्र गदाधर लक्ष्मीपति श्रौनगवान्‌ दौ नारायण नाम बल्ले ई! अतः 
यह शब्द्‌ परमविशेघनप मे जगत्कारण वस्तु का वाचक सिद हाता है। शंका--लोकमें 
बृश्चिक की उपति मं वश्विक भौर भ।मय इध्यादि अनेकं पदाथ कारण होते देखे गये 
है, किस देश नर किमी काल से वृश्चिक से व्रद््विक उत्पन्न दयता दै, दुसरे देख थें 
दुसरे कालमे गमय से श्चि चिस प्रकार उत्पन्न टता है, उसी प्रकार विभिन्न देश्च 
एवं विभिन काल से सत्‌, असत्‌, अव्याक्त्‌ अः, आत्मा, श्माकाश, प्राण, शिवं मार नासयण 
से जगत्‌ कौ उत्पत्ति हा सक्तः है दसी स्थिति मं जयदुत्पत्ति में आंनयतकाग्ण द्यी क्यों 
न॒ मने जय, एकमात्र ईश्वर से जगदुत्पत्ति क्यो माननी चाहिये समाधान--दद्चिक, 
मोमय आर चुद््चिक इस्य्रादि विभिन्न कारणों से उत्पन्न होता है, इसमे प्रव्यक्त प्रमाण है 
उसी प्रकार प्रकृत मँ विभिन्न वस्तुओं से जगत्‌ की उत्पत्ति प्रस्यक्चं प्रमाण से सिद्ध नदीं 
होती है, शब्द्‌ प्रमाण से दी विभिन्न वस्वुश्रां स जगदुत्ति सिद्ध करनी होगी } परन्तु 
कैसा सिद्ध नदीं किया जा सकता, क्योकि एक उपनिषद्‌ मे कारण प्रकरण मे वर्णित सर्वं 
ज्ञत्व ओर सर्वशक्तिस्व इत्यादि धमं दु सरे उपनिषद्‌ मै कारण प्रकरणम भी वित होतेह, 
इससे सिद्ध होता है कि उस उपनिषद्‌ मँ वणित जगत्कारण वस्त॒ का प्रत्तिपादन्‌ इस उपनिषद्‌ 


२३६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छेदः 
भिक्ञानात्‌ सरव॑-शाखाप्रस्ययन्याय"सामान्यविशेषन्यायाभ्यामेकत्वादि- 


मे भी किया जाता है। किच, पूवंमीमांसा मे सवं्शाखा प्रत्ययन्याय वर्णित है, 
जिसका माव यह है कि विभिन्न वेदशाखाओं मे वणित अग्निहोत्रादि प्कदहीदै, वे श्चाला 
मेद से भिन्न नदी दै। उस न्याय से यह सिदध होता है कि विभिन्न उपनिषदो मे विभिन्न 
शब्दों से वणित जगच्कारण वस्तु भौीषकदही है सिन्न-भिन्न नदं है। किंच, पूव॑मी्मांसा- 
मे “सामान्य विश्चेषन्याय वर्णित है, जिसका भाव यह है कि एक हयी पदार्थं सामान्य 
शब्द एवं विशेष शब्द्‌ से बतलाया जाता है, सामान्य शब्द्‌ एवं बिशेष शब्द्‌ से वर्णित श्रर्थ 
मिनन भिन्न नदीं है } इससे यदी सिद्ध हेता है कि सद्‌ असद्‌ अव्याकृत इत्यादि सामास्य शब्द्‌ 
एवं नारायण इत्यादि विशेष शब्दौ से प्रविपादित जगत्कारण पदार्थं एक दही दै) किंच 





२. पूर्वमीमांसा का यदह सूत्र ह कि कं वा _ संयोगरूपचोदनास्याविशेषात्‌” 
इस सूत्र से सवशाखा प्रस्ययन्याय चिद्ध होत्ता ह! यदि विभिन्न शाखायां 
वर्णित खागं इत्यादि करमां मे संयोग, रूप, चोदना ओर आसख्याइन चार अर्थो में 
ठेक्य हं! ता चिन्न शण्ा वणित उस कंको एक मानना चाहिये । शाखा मेद्‌ के 
्रनुसार उस कमं को भिन्न नहीं मानना चाहिये । यहो संयोग शब्द से फल संबन्ध 
विवक्षित है ओर रूप शब्द से द्भ्य एवं देत्रता विवक्ति है, क्योकियेदही याग क रूप 
माने जते ईह चोदना चब्द्‌ तै "यजेत ओर श्ुहुयात्‌ः इत्यादि चविघायक शब्द्‌ 
चिवद्िन दह! आख्या शब्द्‌ से (अग्चिहोचः ओर “ज्योतिष्टोमः इत्यादि नाम चतिचक्षित 
हे । यद्वि विभिन्न शाखावर्णित किसी कमं के विषय्ेये चारों अथं एक सेहीहोंतौ 
शाखासेद्‌ हनि परभा उस कम॑ कं! एक ही मानना चाहिये । एक मानने का फ 
यहा हे किं पकं श्षाखा मे उसके कमं के जो अंग कहे गये हं यदिवे घ्रंग दूसरी 
शाखा म वणित नदह, ता दृखरी शाग्वराव्राल्ां कोमी उन श्रंगां का लेकर ही अनु- 
छान करना हारा । 

छ. पूवंमीसाोसा मे “छागो चा_ मन्वरवर्णा्त्‌ः पेसा एक सूत्रह। इस सत्र से सामान्य 


विश्चिष स्याय सिद्ध दाता है! उस श्रधिकरण में यह कहा गया है कि ““पश्ुना यजेत? 
इस वाक्य से यह कहा जाता हे कि प्स याग करना चादिये | चार चरण वारे 
प्राणी पशु है] इस पञ्यु से चाग करना चाहिये , “छागस्य वपायाः? इस मन्त्र मे पयु 
विक्चेष दाग अर्थात्‌ अज का उर्रेख हं । यहो पञ्यु शब्द सामान्यवाचक्‌ हं, छाग शब्द्‌ 
विशेषवाचक्र है । सामाम्यवा चक शब्द का विश्लेष मे पय॑वसान न्याय प्राप्ते! अतः 
छगरूपी पुमे हौ याय करना चाहिये, दूसरे पश्ु्जा से नहीं | इस सामान्यविशेष 
स्याय के श्रनुसार प्रकृत मे यह सिद्ध होता है कि सत्‌, ज्मा, जह्य इत्यादि सामान्य 
वाचक शब्द मे जो जगत्कारणततच्व बतलाया गया एको ह वै नारायण आसीद्‌?" 
इस शति सँ विशोषवाचक नारायण शब्द से चर्णित नारायण ही है । सामान्यवाचक 


शब्दो का चिशष्य से पयंवस्रान ही स्यायक्तं गत हे । 


तृतीयः ] भाष्ानुवादसदहितम्‌ ३६७ 


कण्टोक्त्याऽभिननर्थोपपतच्चौ मेदकसपनायोगात्‌ । अतो न प्रधानदेनं्ष्वम्‌ । 
( नरद्यरुद्रा दर ब्रह्मवनि रूपणम्‌ ) 
क (4 चे ¢ कर 
नापि ब्ह्मसद्रादेः, तेषां सृज्यत्वसंहायत्वकमवशयत्वादिभवणेन 
जीवत्वसिद्धेः । 
४ | £ 
क्रण्टाक्तकमवश्यत्वकायेत्वेषु न हेत॒ता । 
"कायंता रीत्या युक्ता कारणस्य हतैनसः ॥ 


“एकः शास्ता न द्वितीयोऽस्ति शास्ता, ‹ "द्यावाभूमी जनयन देव एकः?" इत्यादि उपनिषद्रचन 
यह्‌ बतल्लाते ई करिइस जगत्‌ शासन करने वाला एक श्वर हीडहै, उसका छोडकर 
दूसरा कोई शासन करने बाला नहीं है। एक ही देव ईश्वर द्युलोक एवं प्रथिवीलौक की 
सृष्टि करने वलति दै} इस प्रकार इन वचनी मैँस्पष्ट स्प से यह अथं बतलाया गया 
है कि जगत्कारण नस्वपएकही दहै! रेसी स्थिति मं जगत्कारण वस्तु मँ सेद्‌ की कल्पना नहीं 
ह्यो सकती, तविभिन्न देश काल को लेकर विभिन्न वस््ओ को जगत्कारण नहीं माना 
जा सकता । इम पिवेचन मे फलित होता हैक्रि एकमान्र इश्वर ही जगत्कारण ब्रह्य है, 
अतः प्रधान चादि को जगत्कारण श्रौर ब्रह्मत्व सिद्ध नहो सकता । 
( बह्मा जर सुद्र इत्यादि के अब्रह्मस्व षहा निरूपण `) 

ब्रह्मा ओर मद्र इत्यादि मी जगत्कारण ब्रह्म नदीं हो सकते, क्योकि "एकोहवै 
नारायण आसीत्‌ न बह्मा नेशानः०, "यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्वम्‌", “चरन्तः शूलपाणिः 
पुखषोऽजायत' इत्यादि श्रुतिवचन यह बतल्लाते है कि “महा प्रलयकाल मे एक नारायण 
हीये ब्रह्मा नहींये, शंकर नदीं येः, “जो मगवान्‌ सवंप्रथम ब्रह्माजी कौ उत्पन्न करते हैः 
“तीन नेत्र बाल्ते तथा श्न को ह्यथ मै धारण करने वात्ते पुरष अर्थात्‌ शकर जी उत्पन्न 
हुए” } तथा ब्रह्माजी के प्रति शंकर का यह कथन दै कि “मनपहतपाप्मा श्रदमस्मिः 
अर्थ- नामकरण संस्कारनदहोनेसेमै पापरहित नहीं हभ, हमारा नामकरण संस्कार 
कीज्ि। अगे श्रतिसे यह का गयाहै करि शंकर कीइस प्राथना को सुनकर ह्याजौ 
ने उनका सद्र ठेमा नाम रक्खा | इन वचनां से य्‌ मिद्ध होता है कि ब्रह्मा च्रोर सद्र इत्यादि 
बड़े-बड़े देवता मी अन्यान्य जीवों क समान श्रीमगवान्‌ से उलन्न होते दै. तथा श्रीमगन्‌ के 
द्वारा उनका संहार होता है} किंच, वे पुण्य-पापक्मौ से सुक्त दीने के कारण कमं परवश ई। 
इस प्रकार सज्य, संहाय तथा कर्म॑ परवञ्च सिद्ध होनेवाले ब्रह्मा ओर मद्र इत्यादि देवतागण 
जगत्कारण ब्रह्य नदीं हो सकते } वे जीव मिद्ध होत्ते ई, जीव ईश्वर नहीं हो सकने | 


कण्ठोक्तः इत्यादि } जिन जह्य स्द्रादि देवताश्च मे कमेवश्यत्व एवं कायत्वं इत्यादि 
जीवत्व साधकलि ङ्ग श्रतियो में कण्ठरव से वणित दै, वे जगत्कारण नदीं हो सकते 1 किव 
डो नारायण भगवान्‌ “अपहतपाप्मा देव एको नायवणः?' इस भ्रुतिवचन से पापरहित के 
गये दै, उस क्मरदिव जगत्कारण नारायण का लीला से मवताररूप “जन्म दोना युक्त 


„.--~-------------~-~ --- 


च्‌. यहाँ पर यह दाका अभिप्रेत है क्रि श्चथवंलिखा मेँ “ह्यविश्णुरदेन्द्रास्ते सवे 
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कारणादि्रकरणेषु च तत्तद्वाचकशब्दानां श्री रिषयन्ततया निर्यचना- 


दी है। भाव यदह है कि यदि कीं श्रुतिवचनं स श्रीभगवान्‌ का जन्म कदा गयादहोतो 
वह जन्म अवतारन्प है, इससे श्रीभगवान्‌ को अन्यान्य जीवों के समान उत्पाद्य भाननां 
उचित नदीं है, क्योकि श्रीनारायण मगवान्‌ कम॑ंगन्धरहित बनाये गये है | सकम॑वदय 
भगवान्‌ का जन्म स्वेच्छा से सीलाथं अवताररूप दहै) परंतु जिन ब्रह्मादि देवताओं का 
कर्मवश्यत्व शौर कायंत्व शासनीं मेँ वर्णित है, वरे अन्यान्य जीवों के समान्‌ जीवदहीर्दै, 
वे जगत्कारण ईश्वर नदीं बन सकते । 


'कारणादिप्रकरणेषुः इत्यादि । शंका--उपनिषदे मै “हिरण्यगर्भः समवतता" 
“कारणं तु व्येयः, सर्वैश्वर्य संपन्नः सर्वेश्वरः शम्धुराकाशमध्ये? इत्यादि वचन मिखते है जिनका 
यह अर्थदहै कि सृष्टि के पूवं हिरण्यगभं ही ये, कारणतत््र ध्यान कर्ने योग्य है, वह त्व 
सर्वेश्वर्यसपन्न सर्व॑श्वर शंसुहै) वे हटयाकासमध्य से ध्यान करने योग्यै) ये सत्र वचन 
जगत्कारण तच्च के प्रतिपादक प्रकरणों मे परित दै) इनसे परित दहिरण्यगभं शब्द्‌ ब्रह्माका 
वाचक है, तथा दं शब्द्‌ शिवजी का वाचकदै! ठेस्ी स्थिति में ब्रह्मा अर शकर 
जगत्कारण इश्वर क्यों न सिद्ध होगे १ अवद्य वे ईश्वर सिद्धहोगे । इस शंका का समाधान 
यह है कि ईश्वर एक ई, यह अर्थं प्ले ही सिद्ध किया गया है) ब्रह्मा ओर शिव इत्यादि 
अनेक ईश्वर नहीं हौ सक्ते । किंच, इतर वचनो मे उनका कार्थैत्व ओर कम॑वदयत्व इत्यादि 
कण्टरव से वणित है, इस्से भीवे इश्वर नदींदह्ो सकते कारण प्रकरणो सें हिरण्यगर्भं ओर 
शम्भु इत्यादि जो शब्द है, लोकप्रसिद्धि के अनुसार जिन्है देवतान्तरवाचक्रः मानकर उन 
देवताओं को ईश्वर सिद्ध करने के ्िये चे्ठाकौीजातीदहै, वे शब्द्‌ उन देवताओंके 
वाचक नहीं, किन्तु श्रीमगवान्‌ केषी साचक है} जिस प्रकार कारण प्रकरणों मे पठित 
अकाश ओर प्राण इत्यादि शब्द्‌ परमात्मा के वाचक दते दै, उस) पकार ही कारण ग्रकरणों 
स पठित दिरण्यगभं श्रौर शं इत्यादि शब्द्‌ भी परमात्मा के वाचक होते ई! यह 


भ 


परमात्मवाचक्रत्व ठन प्रकामं सै संपन्न दौता ह] कारणप्रकरण सै परित आकाश 
“आ समन्तात्‌ काश्यते प्रकारे काशयति प्रकाशयति दति वा आकाशः" इस्त प्रकार की 
छवयवन्युलखत्ति से चारो तरण प्रकाद्चित होने बाते अथवा चारों तरफ सव्रकौ प्रकादित 
करने नाल्ते परमात्माका बाचक होताद्ै। तथा प्राण शब्द्‌ शप्राणयतीति प्राणः इस 
व्युत्पत्ति से सव को जीवित रखने बाजे परमात्मा का बाच्कहयेताहै। इम प्रकार की 
व्युत्पत्ति ही योग अर निवेचन कहलाती है । आकाशादि शब्दों को परमात्मवाचकत्व यद 
एक प्रकारहै दृतय प्रकार भी दहै) वह यदै कि आकाश शन्द प्रसिद्धाकाश शगीर 
संप्रसूयन्ते ककर ब्रह्य, सद्र प्ेर इन्द के समान विष्णु की उत्पत्ति वर्णित है । 
चिष्ण्ु ओर नारायण एक ही है । उत्पन्न होनेवाल्ते नारायण जगत्कारण बहम कैने हो 
सकते ह । इस शंका का समाधानं यदं पर किया गया हे । 
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न्तरेण चा आकाशप्राणादिकृब्दवत्‌ परमात्मन्येव पय॑वसानसिद्धेः \ तदयं 
संग्रदः-- 
परविद्यासु जीवोक्तिनिरक्त्यादेः पराश्रया । 
तच्चिङ्गानन्यथासिद्धौ तद्धिशिष्टावलम्बिनी ॥ 
स्नोपासनोपदेशस्वसवं ्येप्रपञ्चनादेश्च प्रह्ादवासदेवादिवत्‌ साख्ञा- 
वगतस्वात्मशरीरकपरमार्माचुसन्धानमृलत्वात्‌ तस्य च सवेश्चरीरस्य 
यथाविधि चेतनाचेतनविशिष्टतयाऽप्युपास्यत्वोपपचतः । अथव शिरःश्ेता- 


वाले परमात्मा का वाचक होता है तथा प्राण खन्द प्रसिद्ध प्राणशरीरक परमात्मा का वाचकं 
होता है, जिस प्रकार कारणप्रकरण मेँ पठित आकाश, प्राणादि चन्द उपयुक्त दोनों प्रकारो स 
परमात्मा के वाचक होते ई, उसी प्रकार ही कारण प्रकरण पठित हिरण्यगभं मौर च्म्यु 
इत्यादि चब्द भी उपर्युक्त दोनो पकारो से परमात्मा के वाचक दोते है} हिरण्यम श्चब्द 
“'द्विरण्यस्य दिरण्मयस्य_परमगयोम्नो ग॑म॑मूतस्तन्न_ स्थितः, । अर्थात्‌ हिरण्य श्र्थात्‌ स्वणं के 
समान चमकने वाल्ते परमपद के मध्यमे विराजमान है) इस्र अवयव व्युत्पत्ति से परमात्मा 
का वाचक होता दहै) तथा दिरण्यगभे जो ब्रह्मा है, तादश ब्रद्यशरीरक परमात्मा का वाचक 
होता है! इसी प्रकार शंथुशब्द भी धं मवत्यस्मादिति शंथुः शंमावयतीति शंसु" 
अर्थात्‌ जिससे सुख हो बह शम्यु है, अथवा जो खख देते है वह ॒शम्घु ई ) इस अवयन- 
व्युत्पत्ति से परमात्मा का वाचक है । अथवा प्रसिद्ध शम्ु जो शिवजौ है, तादश्च शिवशरीरक 
मगवान का शम्भुश्चब्द वाचक है}! इन दोनो प्रकारो मे किसी मी एक प्रकार से हिरण्यगमं 
ओर शम्भु इत्यादि शब्द परमात्मा के वाचक होते है} यँ यह अथ ध्यान देने योम्व 
हे कि यदि प्रसिद्ध ब्रद्याजी ओर शिवजी के समथक अनन्यथासिद्धचिगदहोंतो वँ 
ताद ब्रह्मशिवशरीरक परमात्मा को उन श्दोंका वाच्य मानना चाद्य, यदि वैसे 
लिङ्ग न हो तो वे चन्द व्युत्पत्ति से परमात्मा के वाचक होते ईदै। रेसा मानना चाये) 
यह अर्थ 'परविव्यासुः इत्यादि श्लोकसरे संग्रहीत दहै) अ्थ॑-जो विद्या मोष्च की साघन 
ह, वे परविन्ा कहलाती दै । उन विद्याओं मँ उपास्यतत्व को बतल्लाने के लिये यदि 
जीववान्वक शब्द कहीं प्रयुक्त दो तो वे निस्त ओर व्याकरण इत्यादि के अनुसार 
वयुस्पत्ति से परमात्मा के वाचक होते दै, अत एव उन परविद्राओं म परमास्माही 
उपास्य होते है, जीव नहीं| यदि उन परविद्या प्रकुरणों मे जीवत्वस्ाधक अनन्यथा- 
सिद्ध लिंग अर्थात्‌ असाधारण धमं वणित होतो वे शब्द्‌ जीवों को बताते दुष्ट जीव- 
शरीरक परमात्मा के वाचक होते है । प्रदन--यदि बह्मा, सद्र ओर इन्द्र इत्यादि ईश्वर नीं 
ह तो प्रतद॑नविद्या मै इन्द्र भपने को उपास्य कैसे कते १ तथा अथवेशिर उपनिषद्‌ मेँ 
सद्र श्रपने सर्वैश्व्य का विस्तार से वर्णन क्यों करते है, इससे तो यही सिद्ध होता है कि 
इन्द्र ओर सद्र इत्यादि ईश्वर ई १ उत्तर-इन्द्र ओर रुद्र इत्यादि देववामभ शाख्नसे 
यह्‌ जानते है कि इमः परमात्मा के शरीर दै, परमात्मा इमाररे अन्द्र श्रन्वर्यामी के 
$७ 
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श्वतरादीनां निर्वाहः पुरुषनिणये प्रपञ्चितः, श्रीभाष्यकारेथ वेदाथसंग्रहादिषु 
तदखिलायसन्धायिभिर्वात्स्यवरदगुरुमिस्तच्चनिर्णये प्रकरणे सर्व निष्क! 
संगृहीतः । तच्वसारे च-- 
कस्त्वं तश्चपिदसिमि वस्तु परमं किं तर्हिं विष्णुः 


>2/ - कथं तच्वेदभ्परतैत्तिरीयकवत्रस्यन्तसन्दभीनात्‌ । 


॥ 


रूप म विराजते दै, अत एव श्रं इत्यादि शब्द वक्तजीवशरीरकं परमात्माके वाः 
होते है। इस प्रकार इन्द्रादि देवतागण अहमादिशचन्दों को स्वशरीरक परमात्मवार 
मान कर उस परमात्मा को बतलाने के लिये अदमादि शब्दों का प्रयोग करते द| 3 
एव बहो वक्ता कौ इन्द्र को स्वश्रीरक परमात्मा को उपास्य बतलाना दी श्रमीष्टहे। तः 
कव्काकोसद्रको स्वश्चरीरक परमात्मा के स्वैश्वयं का प्रतिपादन ही अभिमत है) इरः 
परमात्मा का उपास्यत्व एवं स्वैशर्य ही वँ प्रतिपादित होता है। यहोँ पर ्रहाद ओ 
वाभदेव इ्यादि दृष्टान्त ई! प्रह्वाद्‌ जीव होते हुए अशब्द से स्वशरीरक परमाः 
को गतिपाय मानकर धमतः सर्वमहं स्वं मि सवं सनातने" एेसा कहते ई । अथ 
मसे ही सत्र उतन्न हुआ है | मँ दी सव्र कुड ह, सनातन सुम ही सव्र स्थित है। तः 
वामदेव जीव होते हुए श्रहंशन्द से स्वशरीरक परमात्मा को वाच्य मानकर ॐ 
मदुरमवम्‌”? अर्थात्‌ “भँ मनु था” इत्यादि कहते है । उसी प्रकार ही प्रकृत मे भी ईः 
श्रौर खटद्र अदंशब्द से स्वशरीरक परमात्मा को वाच्य मान कर अपने को उपास्यत्तः 
अपने सर्वैश्वर्यं का प्रतिपादन करते दै! परमात्मा सर्व॑शचरीरक होने से चेतनशरीर 
तथा श्रचेतनशरीरक के सूप मेँ उपास्य हो सकते, इसमे कोद अनुपपत्ति नदीं है 
परवादी गण जिन अथर्वशिर ओर श्वेताश्वतर इत्यादि उपनिषदों से शिवजी को ई 
सिद्ध करना चाहते है, उन उपनिषदो का निर्वाह पुरुषनिणेय ग्रन्थ मे श्रीयाशनाचा 
द्वारा विस्तार सें वर्णित है) तथा भ्रीमाष्यकार ने वेदाथसंग्रद इत्यादिग्रन्थे उ 
उपनिषदो का निर्वाह क्या है जो उनम्रन्थोसमें ही द्रष्टव्य है! उन भरस्थोँ मे प्रतिपादित स 
शर्थौ का पूर्णरूप से अनुसन्धान करके _वार्स्यवरदगु ने तत्वनिणय्‌ नामक अन्थके प्रकर तच्वनिर्णंय नामक न्थ के प्रकरः 
, मे सम्पूणं निष्कं का संग्रह किया दै) तथा त्वसार्‌ नामक अन्य मे _ “कस्त्वं तर 
विदस्मि” इत्यादि शछोको का संग्रह किया है) कस्त्वं इत्यादि शोक प्रभप्रतिवेचन वं 
लकरः प्रद्रत्त है । परवादी पूता है कर्त्वम्‌? अर्थात्‌ भाप कौन हो } वैष्णववादी उत्त 
देता है ““तत्त्वविदस्मि अर्थात्‌ मँ तच्छन् दँ । परवादी पता है किं “वस्तु परमं किं तर्हि 
श्र्थात यदि आप तत्वज्ञ हो, तो कहो --परम तत्तव क्या है? वैष्णववादी उत्तर देता 
शविष्णुः अर्थात्‌ परमतस्व विष्णु है! इसपर परवादी पूछता है (कथम्‌ यह कै 
सिद्ध होता है कि विष्णु परमत &ै। वैष्णववादी उत्तर मे कहता है कि “^तस्वेदग्पः 
| तेचवरीयेकमुखतरययन्तसन्दशंनात्‌ ” ¡ अर्थ परतत्व को बतलाने मेँ तात्पयं रखने वारं 
कैत्तिरीकः इत्यादि उपनिषदो को देखने पर शीविष्णु ही परतत्व रद होते दै । तैत्तिरीये 
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्न्यास्तर्हिं भिरः कथं गुणवशादत्राह रुद्रः कथं 

तदृष्टया कथश्चद्धनत्यवतरत्यन्यत्‌ कथं नीयताम्‌ ॥ 
इत्यादिभिः स्लोकैः संग्रहीतः । 
एवं च नारायणस्यैव परमकारणतभ्श्षुपास्यत्वसर्वान्तयामित्वादि- 


पनिषद्‌ के नारायणानुवाक्‌ मेँ य कहा गया है कि परत्य परतच्च, परज्योति ओर परमात्मा 
नारायण ही है} इससे यह व्यक्त होता है कि इतर उपनिषदों मेँ इन पररह इत्यादि 
शब्दो से जो पदाथ उपास्य कदा गया है, बह नारायण दी है । इससे फलित होता हे 
कि नारायण ही समौ बद्यविद्याभं म उपास्य कदे गये ई 1 पादी पूता है “अन्यास्तर् 
गिरः कथम्‌”? । अ्थ--यदि विष्णु हयी परत्व ई तो “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईथतेः 
“न सन्न चासच्छिव एव केवलः” ( माया्थो से इन्द्र श्रनेक रूपधारी प्रतीत होते ई, 
प्रलयकाल मेँ सत्‌ नदीं था, असत्‌ नदीं या, एकमात्र शिवजी ही केवल ये) इत्यादि 
उपनिषद्वचनों का कैसे निर्वाह किया जाय ए वैष्णववादी इसके उत्तर में कदते दै-- 
“शुणवश्ात्‌"? । अर्थ--इन्द्र्ब्द “इदि परयेशवर्ये? इस घातुपाठ के भनुसार परमैश्ववं- 
गुण सम्पन्न ईश्वर का वाचक है! तथा शिवश्ब्द्‌ मंगलत्व गुणको लेकर परमात्माका 
वाचक है । अतः वहाँ इन्द्रादि शब्दों से परमात्मा ही वाच्य दै} यतः कोर दोष नं 
इतरवादी पूते ई “अवराद सद्रः कथम्‌? | अथं--“अहमेकः प्रथममास वर्तामि च 
मविष्यामि चः (एक दही पहल्तेया, अब ह आगे मी रहरंगा) इत्यादि वाक्यो से 
शंकर जी अपने ईश्वरत्व का कैसे प्रतिपादन करते ह १ उन्तर मे वेष्णववादी कहते ई ^ठद्‌- 
दष्टधा?? संकर जी अदंश्चब्दं से स्वशरीरक परमात्मा कां वाच्य मानकर परमात्मा की 
दृष्टि से वैसा कहते ई! अतः वह शंकरशरीरक परमात्मा कौ दही महिमाहै, शंकर की 
नदीं है। श्रा इतरवादी पूते दै “कथसुद्धवति'ः अथं--न्रह्म विष्णु खद्ेन्रास्ते सवे 
संप्रसूयन्ते” इस वचन से ब्रह्म, सद्रादि के समान विष्णु की उत्पत्ति कैसे कही गयी हे! 
इसत विष्णु का अनीश्वरत्व दी तो सिदध होता है } उत्तर में वैष्णववादी कदते ई “श्रवतरति 
अथं-- विष्णु अवतीर्णं होते ई, उनकी उत्पत्ति अवताररूप ई, इतरो की उल्यत्ति जन्मरूप । 
न्रतः विष्णु के श्श्वरत्व सै बाधा नहीं| इसपर इतरवादी पते दै “श्न्यत्‌ कथम? 
शरेताश्वतर इत्यादि उपनिषदो मे शिव ओर महेश्वर इत्यादि शब्दोंम शंकर का प्रतिपादन 
करके उनका इश्वरत्व कदा गया ह, उन वचनो का कैसे निर्वाह हौ १ इस पर्‌ बैष्मववादी 
कहते ह “नीयताम्‌ इन शब्दो का विष्णुपरक श्रथं करके निर्वाह करना चादियेः क्योकि 
उस प्रकरण मे “महान्‌ पयु पुषः _सत्वस्येष प्रवतेकः” इत्यादि वाक्यो से पूर्वापरवाकर्यो 
ञे शिवमदेशवरादि शब्द्‌ वाच्य श्र्थको महापुरष एवं स्व परवतंक कहा गया ६} इस 
प्रकार इस छक मे विष्णु का परत्व सिद्ध किया गया ह } 


"एवं चः इत्यादि } इस प्रकार समी उपनिषदो का रेककण्ठ्य करने पर श्रौमना- 
रायण भगवान्‌ का ही जगत्कारणत्व, मुसुच्तूपास्यत्व ओर सर्वान्त्यामित्व इत्यादि सिद्ध 
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सिद्धेिमूतिंसाम्येक्योत्तर्णव्यक्त्यन्तरपरत्वपक्षाश्चत्वारोऽपि निमखा 
वेदितन्याः । 
( भगवतः सर्वत्र पूणेत्वस्य निरूपणम्‌ ) 
तिदयुषु च मूर्तिषु परिपूर्ण एवेश्वरः । प्रजापतिपशुपतिमूरयोस्तु 
प्रमाणबलाज्जीवव्यवरित इति विशेषः । एवमेव सवतरापि पूर्णं एव । 
अन्यत्र विचयमानस्यान्यत्र पूर्णत्वं न स्यादिति चेत्‌, किमिदं पत्वं 


होते ई ! इससे ८ १ ) बह्मा, विष्णु शरोर महेश इन तीन मूर्तियो मे साम्य है, ( २ ) अथवा 
इन तीनो का रेक्य, ( ३ ) अथवा इन तीनों मूतियो से भिन्न ही इश्वर होता है, (४) अथवा 
इन तीनों मूर्वियो को छोड़कर विष्णु ब्रह्मा श्मथवा शंकर हय ईश्वर होते है इस प्रकार के 
चारो पश्च मूलप्रमाण शल्य हने से अमान्य सिद्ध होते है । 

( श्रीभगवान्‌ के सवत्र पूणंत्व का निरूपण ) 

“तिस्र च मूर्तिषु" इत्यादि । बरह्मा, विष्णु भर मदे इन तीनो मूतियो मे दश्वर 
पूर्णं होकर रहता है । अन्तर इतना दी है कि व्रह्मा भौर महेश के शरीर में ब्रह्मा ओर 
मेश नामक जीव रहते है, उन जीवो मे शश्वर रहते है, इस भ्रकार ब्रह्मा त्रौर महेश 
के शरीर मे जीव व्यवहित होकर ईश्वर रहते ई, विष्णु के शरीर मं ईश्वर अव्यवहित 
होकर रहते ६, क्योकि वदँ जीव विशेष का सद्धाव नदीं है । चादे जीव व्यवहित होकर 
रदे, चादे अन्यवहित होकर रे, परन्तु ईश्वर तीनों मूर्तियो मे पूणं होकर रहते दै, तीनो मूर्तियों 
मही क्या १जगतमे समी पदार्थो मे मी इश्वर पूणं होकर ही रहते ह। 

'अन्यत्र विद्यमानस्य इत्यादि । ययँ पर यह प्रभ्र उठ्ताहै करि ईश्वर विघ हे। 
अत एव वे अन्यत्र भी विमान है | अन्यत्र विद्यमान ईश्वर याँ पर पूणंरूप से रहे, 
यह कैसे संमब है १ इस प्रश्च का उत्तर देना आवद्यक दहै । उत्तर देने के पूं प्रशकर्ता से 
पूना पड़ता है किं यह जो कहा जाता है कि अन्यत्र विद्यमान ईश्वर वहोँ पूर्णरूप से 
नहीं रह सक्ते दै, इस प्रकार जिस पूर्णत का निषेव किया जाता है, उस पूर्णत्व का 
स्वरूप क्या है पूर्णत्व का स्वरूप चार प्रकार से कहा जा सकतादै। (१) वर्ह दी 
केवल ईश्वर वियमान हो, यह एक प्रकारका ईश्वर का पूर्णत्व है। (२) यर्दा ईश्वर पूर्णौ 
पलब्विका विषय हो । यह दूसरे प्रकार का पूर्णत्व है । ( ३ ` यहाँ दैश्वर सम्पूणं कायं करने 
का सामर्थ्यं रक्वे। यह तीसरे प्रकार का पूर्णत्व है। (४ ` यों दैश्वर सम्पूरणं कल्याण- 
गुणो से विष्ट होकर र्दे । यह चतुर्थं प्रकार का पूर्णत है । इनमे कोन से पूर्णत्व का 
निदेध प्रकतं को शमिमत दहै। इसमे प्रथम्‌ पन्च को मानकर पूर्णत्व निषेध नहीं किया 
जा सकता, क्योकि यहाँ प्रकर्ता यह प्रश्च करते है कि अन्यत्र विद्यमान ईश्वर यँ पूणं 
केसे रह स्ेगे । यदि इस परश्च मे पूणं शब्द्‌ से प्रथमपक्षोक्त पृणस्व अभिमत दता हैतो 
प्रश्च का यद तात्पर्यं निकलता है किं बह्म को यहीं विद्यमान होना एवंविध पृणस्व हो 


0 
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निषिध्यते १ किमत्रेव विद्यमानत्वम्‌ ? किमत्र पूर्मोपलष्धिविषयत्वम्‌ १ किं वा 
अतर पूर्णकार्यजननसामध्यंमू १ किं वा अत्र समस्तगुणविशिष्टतम्‌ १ नाचः, 
तस्यास्माभिरनभ्युपगमत्‌ । 


न॒ द्वितीयः, तन्निषेधोऽपीद स्वरूपोपलन्धिनिषेधमत्र 
वा कृत्स्न भागोपरुल्धिनिषेधो वा १ अ्ञत्वासुपरुञ्धिनिषेधो 


नदीं सकता &, क्योकि तद्य श्रन्यत्र मी विमान है । यदी प्रश्न का भाव पफ्ञित होता है । 
इस प्रकार का प्रश्न इम लोगों के प्रति नीं किया जा सकता, क्योकि ब्रह्म के सर्वत्र 
सन्धाव को माननेवाल्े हम लोग त्र्य को यदीं विद्यमान कैसे मान सकते ई? न्क्म को 
यहीं विद्यमान दोना एवंविध पूर्णत्व ब्रह्मे हम लोगो को भभिमत नहीं है। अतः इम 
दयो के प्रति श्रह्य, यदह विच्यमानतारूप पुणंत्व को नहीं अपना सकता, क्योकि वह अन्यत्र 
भी वियमान ३” इस प्रकार यदि अनुमान रक्खा जाय तो इम इसमे इष्टापति दोघ देंगे 
कर्योकिं बह्य का सर्वच सद्धाव मानने वाले इम लोगो को ब्रह्म मेँ अन्रेव विद्यमानतारूप 
पूर्णत्व श्मभिमत दी नहीं दै, इस प्रकार के पूर्णत्व का अभाव ही अभिमत है। 

न द्वितीयः इत्यादि 1 पर्ण्॑व के विषय मे वणित द्वितीय पक्ष को लेकर प्रन 2.) 
करना मो ठीक नदीं है! अस्यत्र विद्यमान ब्रह्य यदा पर पूणत्व कैसे दो सकेगा 
इस प्रश्न का द्वितीय पच्च के अनुसार यदह भाव होतादहै कि जत्र ईश्वर अन्यत्र विद्यमान 
दै, तन यद पृर्णोपलन्धि के विषय नहीं हो सकते दै। यर्दा पर यह प्रश्न उपस्थित दोत्ता 
है कि इस प्रकार पूर्णोपलन्ि विषयत्व का जो निपेध किया जाता है, उस निपैव का 
माव क्या है? क्या उस पूर्णोपलन्धि विषयत्व नियध का यह भाव है कि ईश्वरं श्रन्यत्र (५, 
वियमान होते तो यँ उनके स्वरूप की उपलन्धि अर्थात्‌ ज्ञान दीन हो सक्ता इस 
प्रकार स्वरूयोपलन्वि का निरव मे दी उसका तालयं है? अथवा उत्त पूर्णोपलन्थि (८) 
विषयत्व निप का यह भाव है कि ईद्वर अन्यत्र विद्यमानो तो यद उनके ङृस्त्न 
अर्थात्‌ सम्पूर्णं मागो को उपलन्ि न दहो सकेगी) इस ग्रकार करसन भागोपल्न्धि के 
निषेध सँ ताद्य है १ श्रथवा उस पृ्णोपलन्धि विषवत्व निरे का यहं भाव दै कि ईश्वर (८) 
न्यच विद्यमान हौ तो यहोँ पर ईश्वर के विष्य मं अंशस्वानुपलग्धि नहीं हो सकेगी यँ 
पर इश्वर की अंशल्प सै उपलब्धि अनिवार्यं है! यद्य पर ईश्वर अंश्चरूपमें प्रतीत नहीं 
हो रदे है, यदी ययँ पर ईश्वर के विषय मे अंशस्वानुपलन्धि है, क्या इसका निरे करने 
मे तास्थ है, माव यह है कि श्वर अन्यन्न विद्यमान होने पर यँ पर श्रंशरूप मै उर 
उपलब्ध होना चािये, यहाँ पर अं्रूप म जो अनुपलब्ध हो रहे दै, यह नही हो सकता। 
इस प्रकार अंशत्वानुपलब्धि के न्वध दै! इस प्रकार पर्णोपलन्धि विषयत्व निपेव के 
तीन रूप दयते दै 1 इनमे यह पर कौन सा रूप प्ररनकर्तां को अभिमत है? इस प्रकार 
यह प प्रश्नकर्ता के प्रति प्रश्न उठता है। सक्षम दृष्टि से विचार करने पर ये तीनों रूप 
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वा १ आये त्वप्रयोजकत्वम्‌; अचुपलम्भस्य सामग्रयभावप्रयुक्तत्वात्‌; 
तस्याध्ात्र सखे तदुपलम्भोपपत्तेः । 
द्वितीये सभागस्वसिद्धवसिद्धयोरिषटप्रसङ्गः । 


ततीयेऽप्यंशचत्यामावादवांशत्वानुपलब्धियुक्तेति न तन्निषेधः । 
दुष्ट सिद्ध होते ई । अतः इन तीनो रूपों मे किसी रूम को भी पृणोपलन्धि विषयत्व 
निषेध सूप मे नदीं माना जा सकता, श्रतः तीनों सूप दुष्ट होने से पुर्णोपलन्धि विषयत्व 
निषेव रूप द्वितीय पक्षमी खण्डित द्योता है । अव वँ यह देखना चादिये किं ये तीनों 
रूप कैसे दुष्ट सिद्ध दोते ई १ अवर उस पर प्रकाश डाला जाता है) इनमे प्रथम्‌ पश्च मेँ दोष 
कंहा जाता है } अन्यत्र विद्यमान ईश्वर यहो पृणोपललन्यि का विष्य न होगे, इस कथन 
का यहो ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि हो नदीं सकती रेरा भाव मानना उचित नदीं 
हे } क्योकि यं उपलब्धि न दोने मे श्वर की श्रन्यत्र विद्यमानता देतु नदीं हो सकती, 
परन्तु सामग्री काअभाव दी देतुदै। ईश्वर स्वल्प का ज्ञान करानेवाल्ी ज्ञानोत्पाद्क 
साममीनदहोने से दी यहा ईश्वर स्वरूप की उपलन्धि नहीं होती है। रएेसा मानना 
ही उचित है। यह मानना उचित नहीं है किं ईश्वर स्वरूप अन्यत्र होने से यदीं उपलम्ध 
नहीं हेते है, क्योकि इश्वर स्वरूपम वियु होने से अन्यत्र होता हआ यों भी विमान हे । 
यँ बि्यमान ईश्वर स्वरूप की उपलब्धि जो नदीं होती है, उसका कारण ज्ञान सामग्री 
का असाव हयी है। यदि ज्ञान सामग्रीद्योतो यँ ईश्वर स्वरूप की उपलन्धिहोगीदही। . 
इस विवेचन से यह सिदध दोता है कि यहां जो श्वर स्वरूप कौ उपल्वि नही होती दै ` 
उसका कस्स ज्ञानोत्पादक सामग्री का अभाव ही है, अन्यत्र ईद्वर की विद्यमानता 
जतम ढ्‌ नङ 1 अतः वह कना सरथा अयुक्तं है कि ईर अन्यन वि्यमान हों 
तौ यं पर्णं नदीं र्हैगे, श्र्थात्‌ यहाँ पूणोपलन्धि का विषय नहीं हग, अर्थात्‌ यहा दैश्वर 
स्वरूप की उपलब्धि नहीं होगी । 

श्तयः इत्यादि  यद्ँ द्वितीय पक्च मी समीचीन नदीं है, उसमे भी दोषहै) ईश्वर 
अन्य विद्यमान हयँ तो यद्य पर पूर्णोपलन्धि का विषय नहीं होमि, अर्थात्‌ यदहोँ पर उनके 
संपूर्णं भागो की उपलब्धि न हो सकेगी । यदी भाव द्वितीय पक्तानुसार सिद्ध होता है | इसमे 
यह दोष ह कि यदि दश्वरमे अनेक माग तो देशान्तर म रहने बाले उनके भाग ययँ 
विद्यमान न होने के कारण ह्य य्य उपलम्ध नदीं ह्यो सकते } ेसी स्थित्ति मँ च्य पर 
उनके संपूरणं भागों की उपलब्धि नहीं होगी" इस प्रकार दोष देने पर इष्टापत्ति कदी जा सकती 
ह । यदि दैदवर निरवयव माना जाय, उनम मागन होते तो उनम सवेथा भागनहोनेसे 
दी उप्यक्त दोष मेँ इष्टापत्ति कदी जा सकती है । इस प्रकार इष्टापत्ति दोष ग्रस्त होने से 
पूर्णोपलन्धि विषयत्व निप्र कत्स्नमागोपलन्धि विषयत्व सूप दूसरा परिष्कार दूषित हो 
बाता ३ । यँ दुष्यत न्याय से व्रह्म के भागों को मान कर विचार किया गया हे । 

तृतीये कुः इत्यादि । ईश्वर अन्यत्र विद्यमान होने पर यद पूणं न होगि। इस 
कथन मे किस प्रकार का पूर्णत्व अभिपरेव दै १ यदि वह पूणत्व पू्णोपलन्धि विषयत्वरूप 
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बहुसबन्धादेव तत्तत्संबन्वावच्छेदेनां शत्वं स्यादिति चेन्न, बहुगुणव्यत्ति- 
प्रतियोभ्यादिविशिष्टेषु द्रव्यजातिनिवेधादिषु तैस्तेस्तदलम्धुपगमात्‌ । यथो- 
पलम्भं तद्देव संयोगादिष्वपि । 
निरंशेष्वपि भावाभावसामानापिकरण्यस्य युगपद्धाविनोऽपि 
व्यवस्थाप्यत्वात्‌, अन्यथा समस्तसंबन्धतच्वस्येव रोपे तन्मूलभूत- 


येता तो उस पूर्णोपल्न्धि विषयस्वाभाव को यहो कदा जा रहा है, वह किंस प्रकारका हे १ 
इस प्रश्न के उत्तर मँ इस पूर्णोपलन्धि विषयत्वाभाव के तीन प्रकारके परिष्कारो 
तीस्षय परिष्कार श्रंशत्वायुपलन्धि निपेध है) इसका भाव यह है कि ब्रह्य यदि न्यत्र 
विद्यमान होतो यँ ब्रह्म पृणं नहीं ह्योगा, अर्थात्‌ पृ्णोपलब्ि का बिषय नहीं होगा, अर्यात्‌ 
यहोँ जहम का च्ंशस्प मे जो अनुपलन्धि श्र्थात्‌ उपलम्भाभाव रहा है, वह नहीं 
हो सकेगा, किन्त यँ श्रंशरू्पमे क्का उपलम्भ होना चादिये} यह तीससा परिष्कार 
मी समीचीन नदीं है, क्योकि सर्वत्र रहने वाला विथु ब्रह्म सां नदीं है, वह निरंश है, 
अतः अन्यत्र विद्यमान होने पर मी जत्र उसको सवत्र निरंश होकर ही रहना पडता है, 
जन उसमे अंश है दी नदीं, तव वह अंशरूप मे कैसे उपलब्ध हो सक्ता दहै) यदह रहने 
पर भी वह श्रय मँ उपलब्ध हो ही नहीं सकता! अतः सर्वै विद्यमान निरस 
ब्रह्म को यहो रहने पर भी निरंश होकर रहना पडेगा वह अन्यत्र रहनेसे ब्ल 
स्ंखरूप मेँ उपलन्ध हो नदीं सकता, वह्‌ अंशरूप मे अनुपलन्ध दही रहेगा } उसके विषय 
मे अ्शत्वानुपलन्धि का निषेव नदींहदो सकता। अतः यह तृतीय प्रकार भी खण्डि 


हो जाता है) 


"वहुसेब्न्धादेकः इत्यादि । प्रकन-- व्रह्म को निरंश अर्थात्‌ निरवयव मानना 
उचित नदीं, क्योकि विभु ब्रह्म सभी मूतं द्रव्यो से सम्बद्ध होकर रता है, यदि वह त्र्य 
निर्श दो तो उसे एक वस्तु से पृण रूप से संबद्ध मानना दौगा, यदि वह पक वस्तु 
पूणं रूप से सम्बद्ध हो तो ्रन्य वस्तुओं से सम्बद्ध दहो दही नदीं सकता, अतः सर्वं वस्नो 
से सम्बद्ध ब्रह्य के विष्य म यही मानना चाहिये, किं ब्रह्म फक पक भासे एक एक 
वस्तु से सम्बद्ध रहता है, इस प्रकार अनन्त वस्त्रों मे अनेक श्रो से सम्बद्ध रहता 
हे। अतः ब्रह्म सांश्च सिद्ध द्येतादहै) उस व्रह्यको निरंश मान कर तृतीय परिष्कार कैसे 
खण्डन किया गया है १ उत्तर -श्ननेक वरतुओं से सम्बन्ध रखने वाला पदाय संश दी वस्तुओं से सम्बन्ध रसने वाला पदाथ सांश ही 
हो, एेसा कोद नियम नहीं है, निरं पदायं भी अनेक व्वु्रा से सम्बद्ध हो सकता हे । 
अनेक प्रकार के वादिर्योने यह मानादहै कि अनेकं गुणों से सम्बन्ध रने वाला द्रव्य 
विभिन्न शंसो चे विभिन्न युणों से सम्बद्ध होतादहो णेघी कात नर्द, किन्तु चंद की च्पेक्षा 
न रखकर दी वह द्रव्यं अनेक गुणों से सम्बन्ध रखता है। जाति अनेक व्यक्तियों से 


2) 
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समस्तकायेकारणभावादिलोपात्‌ शल्यताभ्रसङ्गात्‌ । | 
न च तृतीयः, °अवच्िन्नदेशो सर्वोत्पत्तिनिषेधस्येष्टत्वात्‌, सर्वालुङूल- 
शक्तिमतस्तत्रापि वत्तौ विरोधाभावात्‌, यत्र यत्र यबत्कायं दृष्टम्‌, तत्र तत्र 


सम्बन्ध रखती है, पर वह जाति अपने विभिन्न अंशो से विभिन्न व्यक्तियों से सम्बन्ध रखती 
हो, ठेसी बात न्दी, किन्तु वह जाति निरंश होती हद अनेक व्यक्तियों से सम्बन्ध रखती 
है। किंच, अमाव अनेक प्रतियोगियौँ से सम्बन्ध रलता है । अनेक पदाथं प्रतियोगिक 
श्रमाव को अनेक पदार्थरूपी प्रतियोगियों से सम्बन्ध रखना ही होगा । वह अनेक पदार्थं 
प्रतियोगिक श्भाव अपने विभिन्न अंशो से बिभिन्न प्रतियोगियों से सम्बद्ध होता हयो, 
एेसी बात नहीं, किन्तु वह अभाव स्वयं निरंश होता दुश्रा अनेक प्रतियोगियों से सम्बन्ध 
रखता है। इस प्रकार निरंश ब्रह्म मी अनेक द्रव्यो से सम्बद्ध हो सकता है। अनेक 
द्रव्यो से सम्बन्ध रखने से ब्रह्म सांश सिद्ध नहींहो सकता है। इसी प्रकार प्रव्यक्नानुभव के 
अनुसार यह भी मानना पडता है कि अनेक द्रन्यों से सम्बन्ध रखने बाला संयोग ओर 
द्वित्व इत्यादि भी निरंश होकर ही अनेक द्रव्य इत्यादि सम्बन्धियों से सम्बन्ध रखते दै। 
उसी प्रकार ब्रह्म के विषयमे भी समना चाहिये । 


'निरशेष्वपिः निरंश आकाञ्च आदि पदा्थंमे एक कालम ही शब्दाभयत्व ओर 
उसका अभाव इत्यादि जो विरुद्ध धर्म रहते है, उन विसद्ध धर्मौका भी आकाशादि 
अंशभेद्‌ के विना ही निर्वाह करना चाहिये) यदि इस प्रकार कड निरंश वस्तुओं का 
मी अनेक पदार्थं सम्बन्धन माना जाय तो सम्बन्ध पदार्थं निर है, वह दोनो सम्बन्धियों 
से सम्ब न दो सकेगा, तेन सम्बन्ध तत्व ही अप्रामाणिक दहो जायगा, उस सम्बन्ध तत्व 
के श्रनुसार सम्पस्न होने बाले कार्थं-कारण माव इत्यादि अप्रामाणिक ह्यो जार्थेगे। सर्व 
शुल्यता ही फलित होगी ।. चरतः शून्यवाद सरे बचने के लिये यह मानना पडताहै 
कि निरंश्च पदाथ मी अंशभेद की श्रपेक्चा रक्खे नादी अनेक पदार्थौ से सम्बदहो 
सक्ते दै! उसी प्रकार निरंशब्रह्य भी अनेक पदार्थौ से संबन्ध रख सकता । 
अनेक पदार्थौ से सम्बन्ध स्खने से ही ब्रह्म को सांश होने की आवदयकता नहीं। 
इस प्रकार पूर्णत्व के विषयमे “पूर्णोपल्न्धिविषरयत्व" टेसा जो दूसरा रूप है, जिसके 
अभाव का तीन प्रकार का परिष्कार संभाितदहै, उन सब परिष्कायोका खण्डनहो 
जाता है। अतः पूणत्व पूर्णोपलन्धि विषयत्व सूप नहीं हो सकता । इस प्रकार पूर्णत्व 
के द्वितीय स्प का निराकरण ह्यो जाता है। श्रये उसके तृतीव रूप पर विचार 
किया जाता है) 


“न च वतीयः इत्यादि । अभे पूणत्व के विषयमे जो ततीय पक्ष कदा गया दहै, 
उसका खण्डन किया जाता है वह पच्च इस प्रकार है कि यदि ईश्वर च्रन्यत्र विद्यमान 
होतो वदाँ पूणं नदी होगि, श्र्थात्‌ य्ह. सम्पूणं कार्यो के उत्पादन मे समर्थं नदीं होगे । 
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तद नुकररुत्वेन तच्छक्तः स्वीफारे कचित्‌ सर्वोत्पत्तिप्रसङ्गाभावात्‌, श्रन्यथा 
शक्तस्यापि सर्वदा कार्यकरणप्रसङ्गे तद्विषययात्‌ चणमङ्गावेतारात्‌, तदम्युष- 
गमेन प्रत्यवस्थाने तद्धङ्गन भङ्गात्‌ । 


पूणं कार्यजननसामथ्यं दी पूणेत्व माना जाता है। इस वतीय प्श्चका खण्डन इस प्रकार 
है किं अस्य विदूमान इश्वर का यँ संपूणं कार्या के उत्ादन में सामथ्यं नदीं होगा, 
इस कथन का क्या भावदहै१ क्यायह भाव है कि यदौ ईश्वर से सम्पूणं कार्यो की 
उत्पत्ति नहीं हो सकती है, अथवा यह माव हैकियर्हौँ ईश्वर मेँ सम्पूणं कार्यौ के 


उत्पादन के लिये श्रपेश्चित शक्ति नदीं हो सकेगी इन दोनों प्छ मे प्रथम पच का (५.)) 


खण्डन यह है रि इस देशविेषावच्छल् ईश्वर से सवे कार्यो की उत्त्तिन दो, यद 
इष्ट दी ह! देशविशेषावच्छिन्न ईश्वर से सवं कार्यो की अनुत्यत्ति हरमे अभीष्ट ही है। 
अतः यह पक्ष इष्टापत्ति से दूषित हो जाता दहै! भगे दुसरे पक्ष का खण्डन किया जाता 
हे | श्रन्थ रहने वाला ईश्वर यँ सर्वं क्वौ के उत्पादन मेँ अपेक्चित शक्ति नहीं रख 
सकता, यदह मोच्च कदा जाता है, यह समीचीन नदीं, अन्यत्र रहने पर मी इश्वर य्ह भी 
सर्वकार्थजनन साम्यं रख सकता है, इसमे कोई विरोध नदीं है । सर्वोसादनानुङूल शक्ति- 
विशिष्ट होकर ईश्वर वर्ह भी विद्यमान हो, इसमे कोई दोष नहो, शक्ति रहने मात्रसे 
यह सिद्ध नदीं हो सक्ता है किं समी काय यदौ उत्पन्न दो! सभी कायं यँ उत्पन्न हँ 
यथवा न हौ, सवकार्योत्पादनानुकरूल शक्तिविशिश् इश्वर का यहाँ सद्धावमाच दी तो 
कहा जाता है, इसमे को$ विरोध नदीं । प्रश्न--यदि सवत्र विद्यमान ईश्वर सवंकार्यानुकूल 
शक्तिसम्पन्न हो तो जल मे वियमान ईश्वर मी दाहक द्यो सकता है, परन्तु वह दाहक 
नदीं होवा, किन्तु क्लेदक होता है, उसे मी दाक दोना पदेगा यदि सर्वत्र विद्रमान 
इश्वर सवकार्यावुकूल शक्ति सम्पन्न हो 1 एेसा क्यो नदीं द्योता १ उत्तर-जद्ँं जँ जो 
कार्य देखे जाते दै, बह्यँ वहो तादश कार्यानुकरूल शक्ति से सम्पन्न"होकर ईश्वर रहता है । यदी 
अर्थं सिद्धास्ती को अभिमत है! जलम दाह क्रिया देखने में नदीं ्राती है}! अत एव जल 
सँ दादकत्व अत्यन्त अप्रामाणिक है 1 अत एव जलगत दाहं सवकार्या के अन्दर नही 
लिया जा सकता] वहि मै दादकत्व प्रामाणिक है] वह सवकार्यौ म अन्तगंत होता 
हे। जल मे विद्यमान ब्रह्म मी बहि म देखी जाने बाली दाह क्रिया के अनुक्रूल शक्ति 
से सम्पन्न रहता है! रेखा माननेमें कोई दोघ नदीं है! सवत्र विद्यमान ब्रह्म प्रामाणिक 
सर्व॑कारयो की अनुकूल शक्ति से सम्पन्न होकर रद सकता है । इससे यह मापत्ति नदीं हो 
सकती कि जलनत ब्रह्म भी दाहक है । यदि यह न माना जायकिं प्रामाणिक सवकार्यानुद्रूल 
शक्तिसम्पन्न होकर ब्रह्म रहता है, तो श्चणिकत्ववाद उपस्थित हो जायगा । तथाहि-- 
दाक्ति शक्यका्यौ के साथ अविनाभाव संबन्ध रखती है, शक्ति रहने पर शक्यकायं श्रवद्य 
होना चाहिये । सतः किंचिद्ेशावदधिन्न ब्रह्म यदि सवकारयानुकरूल शक्तिवििष्ट होकर रहे तो 
देान्तर मे होने बाले उन समी शक्यकायौ को उस किंचिद च मेँ उत्पन्न होना चाये 
॥ ~ 


(८) 
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यदि च कांटक्रमेण क्वचित्‌ सवंकार्योत्पादकत्वग्रसङ्ख इष्टः, तदा सूर्वदेश- 
भाविद्रत्स्नव्यक्तिविवक्तायां व्याघातः; भूतानामन्यत्र भवन्तीनां व्यक्तीनामत्र 


न, 


यदि यह श्रापादन सही माना जाय तो कालान्तर म उत्पन्न होने बाले शक्यकार्यो 
को इस काल मँ उत्पन्न होना चादिये। यह आपादन मी तवर शिर उठा सक्ता हे। 
परन्तु कालान्तर मेँ उत्पन्न होने बाले कार्यो का इस काल म उत्पन्न होना असम्भव 
है अतः यह मानना पड़ेगा कि कषेत्रस्य बीज में कालान्तर मम उत्पन्न होने बाले कार्यो 
को उत्पन्न करने वाली शक्ति निहित नदीं है, किन्त कषेचस्थ बीज मे अनन्तर कालमें 
उत्पन्न होने वाले अद्कर को उत्पन्न कराने की ही शक्ति रहती है। एसी स्थितिं 
त्णिकत्ववाद उपस्थित होगा, तथा उसे मानना पडेगा | क्षणिकत्ववादी यद्य मानते 
है कि यदि यदह दण्ड कालान्तसरमावी घट को उत्पन्न करने में शक्त हो तथा तादश शक्ति 
दण्डर्मे इस समय हो तो इसी समय घट उत्पस्न होना चाहिये) परन्तु कालान्वरभावी 
धट इस समय उत्पन्न नही होता है, अतः यह मानना पडेगा किं यह दण्ड कालान्तरभावी 
घट के उत्पादन में शक्त नदीं, किन्तु अनन्तरकालभावी घट के उत्पादन मे शक्त दै, 
इस प्रकार मानने पर उस दण्ड मेँ अनन्तरभावी घटोत्यादन शक्ति तथा कालान्तरभावी 
घरोत्पादन शक्त्यभाव इन विरुद्ध धर्म का समावेशं प्राक्त होगा । अतः इस विरुद्धधर्मं के 
समावेश को दूर करने के लिये यह मानना पड़ेगा कि कालान्तरभावी षटोत्पादन-शक्त्यभाव- 
विशिष्ट दण्ड तथा अनन्तरकालभाकी षयोत्पादनश्क्तिविशिष्ट दण्ड मिन्न भिन्न 
है) रेसी स्थिति मै इन दण्डो म जो एकता प्रतीत होती है, वह श्रम सेदी 
प्रतीत होती 81! क्षणिकत्ववादिर्यो के इस कथन के श्रनुसार प्रकृते भी च्ृणभङ्गवाद 
अर्थात्‌ श्चणिकत्ववादं मानना पडेगा} यदि कोई क्षणिकत्ववाद को मान कर दही 
उपर्युक्त शंका करे तो उसका निराकरण सिद्धान्तिस्षम्मत क्षणिकत्ववाद खण्डन के 
अनुसार हो जायगा । 

न्यदि च कालक्रमेणः इत्यादि । उपयुक्त आपादन को सदी मानने प्र॒ अन्त में 
छ्वणिकत्ववाद उपस्थित हो जातादहै, इस भय से यदि कोई वादी वैसा श्मापादन न करके 
इस प्रकार आपादन करे- कि मले ही कालान्तरभावी कार्यो की उत्पत्ति इस काल में 
न हो, किन्तु समी देयो मै होने वाले कायं पदार्थौ की इस देश म विभिन्न उत्पत्ति क्यो 
न हो, यदि ईश्वर सर्वकार्यानुक्रूल शक्तिसम्पन्न है १ यदि इस प्रकार का आपादन किया 
जाय, तो यदौ पर यह प्रश्न उपस्थित होता दहैकिक्या सभी देशो मे होनेवाले भविष्यत्‌ 
कार्यन्यक्ियो का आपादन असिमतदहै१ अथवा स्वदेशोमे जो कार्यव्यक्ति उत्पन्न हो 
गये है, तथा उत्पन्न हो रहे ई, उनका आपादन अभिमतहै१ इन दोनों पर्षोमेभी 
दोष है । तथादि--यदि सर्वदेशं मे उत्पन्न होने वाल्ते कायं व्यक्तियों का श्रापादन अभिमत 
है तो इसमे विरोध उपस्थित होगा, क्योकि उन व्यक्तियों मेँ विभिन्न दे भावित्व तथा 
प्रतदेखभावित्व दोनों रह नदीं सकते, यै दोनो परस्पर विरद धमंर्है। यदि सव॑देशो मं 
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भवननेरपेच्याद्‌, नष्टानां क्वचिदप्यत्र जन्मागमयोरयोगात्‌, स्वसजातीय- 
मात्रविवचायामिषटप्रसङ्गात्‌ । बिभूतिद्वयस्याप्यंशतः सम्मेदोऽबतारदशावां 
दस्यते । 


न॒ चतुर्थः, रूपरसगन्धादीनां स्वाप्रयव्यापिनां कत्सनग्रदेश- 
न्यापित्वस्यावय विपरमाण्वादिषु तेस्तैरभ्युपगमात्‌ । 


उव्यन्न हुए्ट तथा उ्यन्न दो रदे व्यक्तिर्भो का यह भापादन श्रमिमत है तौ इसमे यह 
दोष होता है कि श्रन्यत्र उत्पन्न हुए व्यक्तियों की तथा श्रन्यत्र उत्पन्न हो रहे व्यक्त्या कौ 
यहाँ उदयन होने की आवदपकता नदीं है| प्रष्न--मले उन व्यक्ति्यो को यदं 
उन्न होने की श्रावश्यकता न दहो, परन्तु कारण ओर कायंको एक देशर्मे रहना 
त्रावदयक है, मतः उन कार्यो का यहो आगमन तो आवश्यक होगा ही, इसका कैसे 
निराकरण हो सकता ह १ उत्तर--सर्वदेरशो मे उस्पन्न हए तथा उन्न हो रदे सवग्यक्तियो 
को य आना चाहिये, क्योकि यदाँ सव॑का्यानुकूल शक्तिसम्पन्न ईश्वर विद्यमान है, इस प्रकार 
जो आपादन किया जाता है, उसक्ते विषय मे यह जिज्ञासा होती है कि स्वं देच म उत्पन्न 
होकर जो कार्यव्यक्ति षिनष्ट हो गये दै, उन कायेव्यक्तियों के यदौ श्रागमन का यापादन 
अभिमत है १ अथवा सरव॑देर्यो मे उन्न जो कार्थव्यक्ति विनष्ट नी हुए ई, उनके यहो 
सागमन का च्रापादन अभिमत दहै इसर्मे अविनष्ट व्यक्तियों म कद व्यक्तिर्थो का कारण- 
वात्‌ यह आगमन हो सकता है । अतः द्वितीय प्च के विषयमे इष्टापत्ति है । विनष्ट 
व्यक्तियों का यदोँ जन्म अथवा आगमन हो ही नदीं सकता है। अतः प्रथम पचरमेभी 
दोष है | प्रश्न--यदि ब्रह्म सर्वकार्यं जननानुङूलशक्ति सम्पन्न होकर सर्वत्र रहता है पो 
लीला विभूति मे वियमान ब्रह्म नित्य विभूति मँ होने वाले {काथो के प्रति समथं श्रवद्य 
होगा । सी स्थिति मँ नित्य विमूति मे होने वलि कायो के सजातीय कायं लीलाविभूति 
म होना चादिये, परन्तु वैसा होता न्दी, यह भ्यो १ उत्तर-नि्यविमूति मेँ होने बाले 
कार्यौ के समान कार्यं लील्लाविभूति में होते ह्य ई, अवतार दशा मेँ लीलाविभूति बर 
नित्यविभूति का आंशिक सम्बन्ध होता _ई ह । अतः नित्यविमूति मे होने बाते कायौ के 
समान कायं लील्लाविमूति मे हेते ही ईदै। अतः प्रङृति द्रव्य नित्यविभूति से श्रत्यन्त 
विजातीय द्रव्य नदीं है । इस प्रकार पूर्णत के विषय म वणित तीसरा पक्त भी खण्डित 
दो जाता है) 

ध्न चतुर्थः? इत्यादि ! आगे चदुर्थ प्च पर विचार किया नाता है । चदुथं प्च यद है 
किं यदि ब्रह्म अन्यत्र विमान हो तो ययँ पूणं नहीं होगा अर्थात्‌ संपूण कल्याण गुणो से विशिष्ट 
नदीं होगा । इस चदु प्च का खण्डन यह हे कि अन्य कतिपय वादी यह मानते दै किस्ूप, 
रस ओर गन्ध इत्यादि गुण स्वाभय द्रव्य मेँ व्याप्त होकर रहते ईै, अतः वे स्वाय द्य मेँ 
सर्वपरदेशावच्छेदेन रहते है, अवयवी मे वि्यमःन रूपादि गुण ॒सर्वावयवाच्छेदेन रहते ह तथा 
परमाणु से बि्यमान रूपादि उस परमाणु मे सवन रहते है इस प्रकार प्रकृत मे मी यह माना 
जा सकता हे कि ईश्वर सै विद्यमान समी कल्याण गुण ईश्वर मँ स॑प्रदेशावच्छेदेन रहते 


(५) 
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एतत्‌ सँ “ृत्स्नप्रसक्तिनिरवयश्ब्दकोपो बा” इति परिचोद्य 
“श्रुतेस्तु” इत्यादिभिः परिहरन्‌ सूत्रकार एव प्रदशितवान्‌ । अतो यथागमं 
सर्वत्र पूणं एव भगवान्‌ । 
( ब्रह्यनि्ुणवादस्य निराकरणम्‌ ) 
अत एव नि्गुणवादोऽपि निरस्तः । विरुद्रौ गुणविधिनिपेधौ कथमिति 


है । श्रतः एतदेशावच्छिन्न ईश्वर प्रदेश्च भी समस्त कल्याणगुण विशिष्ट होकर रह सकता 


- है| इस प्रकार चतुथं पत्त का निराकरण हो जाता है। 


"एतत्‌ स्म्‌ इत्यादि । “ङत्स्नपसक्तिर्भिरवयत्वशब्दकोपो वा? इस सूत्र से पूर्व 
पच् का उर्लेख करके “श्रुतेस्तु शब्दमूलस्वात्‌” इत्यादि स्रौ से उस पूवं पश्च का परिहार 
करने वलि ब्रहमवूत्रकार ने दी इस पूणत्व विचार म वित सब अर्थौ पर प्रकाश डला है। 
उन पूरव प्च सिद्धान्त सल्लो का यद र्थं है किं निरवयव एक परह्य “बहु स्याम? ( मै नेक 
कार्यं रूपवन जाऊँ ; एेसा संकल्प करके आकाश श्रौर वायु इत्यादि विभागको तथा व्रह्मा 
से लेकर स्तम्ब पर्यन्त जीव विभागको प्रास्त करताहै। यहनजो सिद्धान्त में माना जाता है 
यदह समीचीन नही, यदि निरवयव ब्रह्म पूणेरूपसरे एक कायरूप को प्राप्त कसताहैतो 
ब्रह्म का सम्पूण स्वरूप एक कार्यं मे उपयुक्त हो जायगा, अनुपयुक्त अंश न रह सकेगा, यदि 
ब्रह्म अंशो से अनेक कायंरूप को प्राप्त करता दोतो ब्रह्म को निरवयय कहने बाले शब्द्‌ 
बाचित हो जार्गे } इस प्रकार पूर्वं पक्ष करके “श्रुतेस्तु” इत्यादि सूत्र से यइ सिद्धान्त स्थिर 
किया गयादहैकरि ब्रह्म शरुतिप्रमाणसे दी जाना जा सकता) श्रुति से बह जसा कहा गया 
हो वैसे दी उसे मानना चाद्ये ! श्रुति ने यदी कडा है कि निस्वयव ह्येते हुए भी ब्रह्म अनेक 
कार्यरूप को प्राप्त होता है, वैसा ही व्रह्म के विषय मेँ मानना चाहिये! ब्रह्मका स्वभाव यहं 
है कि वइ निरवयव होता हुआ भी श्ननेक काय रूपको प्रास्त करता है।_ इस अपूव ब्रहम का 
यह्‌ स्वभाव युक्तयो से विचलित नदींदहो सक्ता उसी प्रकार प्रणत्व के णत्व के विधव मेभ 
सममना चाद्य } श्रुति कती है कि ब्रह्म सर्वत्र रताहै, साथ ही प्रत्येक मै भी पूरं 
-रहतां ह अर्थात्‌ प्रत्येक सँ रहने बाला ब्रह्य संपूर्णं का्थजनन साम्य से युक्त रहता है तथा 
समस्त कल्याण गुणों से विशिष्ट होकर रता है । अतः इस श्रुतिप्रमाण के अनुसार यह 
मानना चाहिये किं श्रीभगवान्‌ स्त्र पूणं रहते है ! 

( बह्म निगुण है, इस वाद्‌ का निराकरण ) 

"भत एव निगुणवादोऽपिः इत्यादि } यह सिद्ध किया गया है कि श्चतिप्रमाणानुसार 
ब्रह्मस्वरूप को मानना चाहिये, इससे ब्रह्मनिगुणवाद्‌ भी निरस्तदहौ जाता है, क्योकि 
"स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया चः, सत्यकामः सत्यसंकल्पः इत्यादि भ्रुतिवचन ह्य मेँ 
ज्ञान, बल, क्रिया श्रौर संकल्प इत्यादि गुणो का प्रतिपादन करते है, बरह्म को निरंण मानने पर. 
उनसे बिरोध उपस्थित होगा } प्रन--“साक्ची चेता केवलो निगुंणक्च'' ओर "निष्कलं 
निच्छियं शान्तं निरव निरञ्जनम्‌” इत्यादि वचन बरह्म मँ गुणो का निषेध करते ई, |तथा 
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चेत्‌ १ विचारयामः। न तावदत्र सञ्ुच्चयो युक्तः, विरोधात्‌ । अत एव नोमय- 
त्यागः, न च विकर्प सिद्धे तदयोगाव्‌। न चान्यतरत्यामः, कि 


“स्वाम विकी ज्ञानबलक्रिया चः इत्यादि वचन ब्रह्य मेँ गुणों के सदूभाव का वर्णन करते है । 
गुणो का सद्भाव एवं गुणों का अभाव परस्पर विस्द्धहै। एेसी स्थितिमे ब्ह्ममेंगुणोंका 
विधान ओर निषेध का समन्वय कैसे दहो सकता है १ उत्तर-इस विषय पर विचार करना 
आवश्यक है । इस पर हम विचार करते ई कि गुणविघान ओौर गुणनिषेध इन दो्नोका 

ब्रह्म मे समुञ्चय नहीं हो सकता, क्योकि गुणो का सद्धाव एवं रभाव परस्पर विख 
है। इस परस्पर विरोधके कारणदही इन दोनों कास्याग मी न्दी हदो सकता, क्योकि 
गुणविधान को व्यागने पर्‌ ब्रं को गुणशूल्य मानना होगा; ताथ गुणनिषेध को त्यागने पर 
ब्रह्म को सगुण मानना होगा । अतः दोनो का व्याग नदय हयो सकता ! ब्रह्म का सगुणत्व श्रौर 
निरणस्व में इस प्रकार विकल्प नहीं हो सकता हैकरि चाहे ब्रह्म सगुण है च्रथवा चाहे 
ब्रह्म निरगण है, क्योकि साध्य कर्म के विषयमे ही ेसा विकल्प होता है किं चादेरेसा 
करो, अथवा वैसा कयो । सिद्ध पदाथों के विषय मेँ रेखा विकल्प नदीं [रो सकता, 
क्योकि वह इन विषदधस्पामे किसी एकरूप से दी विष्चिष्ट होकर रहेगा } सगुणत्व 
एवं निगुणत्वमे क्रिसी एकको त्याग दिया जाय, णेसाभमी नदीं दो सकता, क्योकि किसको 
त्यागा जाय १ इसमे कोई नियामक प्रमाण नदीं भिल्तता है। प्रश्न--पूवमीमांसावणित 
अपच्छेद न्याय के अनुसार पूवेपस्थित सगुणत्व का त्यागो सकतादहै। भाव यदहिकिं 
प्रवमीमांसा के षष्टाध्याय्‌ के पञ्चमपाद्‌ मं श्वा अधिकरण अपच्छेदाधिकरण है | उसमे 
यह विचार क्रिया ग्याहैकरि व्योतिष्टोम म प्रातःसवन मेँ वहिष्पवमान स्तोकं पाठ करने 
वाले ऋत्विजो को एक दूसरे के कक्ष को पकडते हुए पिपीलिकाषङ्किं कौ तरह चलना 
चाहिये । वँ यदि कोई ऋत्विक्‌ कन्त को छोड देता दै तो यह प्रायदिचनत्त कडा गया है किं 
“भ्यदुताऽपच्छ्धेत, अदश्चिणो यज्ञः संस्थाप्यः, तेन पुनयजेत्‌, तत्र _तदद्याद्‌ यत्‌ पुवेस्मिन्‌ दास्यनू 
स्यात्‌, यदि प्रति यदि प्रतिहरताऽपच्छिद्यत, सववेदसं द्दात 1 ऋअथ-- यदि उद्भाता गरदीत क्क्च करो 
प्रमादसे छोडदे तो आरब्ध यज्ञ को दच्विणा दिये विना ही समाप्त करना चाहिये, बादर्मे 
पुनः उसी यज्ञ को करना चाहिये, प्रथम प्रयोग मे जो दक्षिणा देने को रदगयी थी उस दक्विणा 
को द्वितीय प्रयोग मे देना चादिये । यदि प्रतिहर्ता ण्दीतक्क्षकोदछोडदेतो उसीयागर्मे ही 
सर्वस्व को दक्षिणां स्पे देना चादिये। इस प्रकार प्रायश्चितं विहित है। यदि कोई पक 
ऋस्विक्‌ कक्ष द्धोडदे तो उसके लिये जो प्रायशिचत्त विहित है वह कतव्यहै) यदिदौो 
चषतविक एक काल म क्क्ष छोडदतो वह्यं कोई एक प्रायश्चित्त कतव्य है, क्योकि ठन 
प्रायश्चित्त मँ विकल्प माना जाता है} यदि एक त्विक्‌ पहले छोड़ दे, दुसरा उत्तरकाल मेँ 
छोड दे, इस प्रकार क्रम से दो अपच्छेद जाँ हयो जाते ई, वदाँ क्या करना चाये, क्या पू्वा- 
पच्छेदनिमित्तिक प्रायश्चित्त कर्त॑न्य है, भथवा उन्तरापच्छेदनिमत्तक प्रायद्िित्त कतच्य है १ 
इस प्रकार संशय होने पर पुरवपक्ती यद सिद्ध करता है कि क्रम से दो भपच्छेद हो तो पूर्वा 
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३८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ दैश्वरपरिच्छेदः 
स्याञ्यमिति नियामकाभावात्‌ । अपच्छेदनयात्‌ पूं त्याज्यमिति चेत्‌, 


पच्छदनिमित्तक प्रायश्चित्त दी करना चाहिये, क्योकि पूर्वापच्छेदनिमित्तक प्रायश्चित्त शास्तर- 
परबत्त होते समय प्रतिद्न्दरै शून्य होकर रहता है, श्रत एव वह परल है } उत्तरापच्छेद्‌- 
निमित्तक प्रायस्चित्त शास््रमरहृत होते समय प्रतिद्वन्द्धी से युक्त रहता है, क्योकि इसकी 
परढत्ति के पूर्वाच्छदनिमित्तक प्रायरिचत विधायक शास्त्ररूपी प्रतिद्वन्द्वी पदले ही वहाँ उपस्थिव 
हो जाता है अतः सप्रतिद्रन्द्रिक होने से उत्तरापच्छेद शाख दुबल है। निष्परतिद्न्द्िक 
एं प्रनल पूर्वापच्छेद शास्र के अनुसार हौ प्रायरिचत्त करना चाहिये । इस प्रकार पूवप 
भ उपस्थित होने पर उस अधिकरण मे “पौर्वापये पूवदौवल्यं प्रकृतिवत्‌” इस सूत्रसे यह्‌ _ बदोर्यल्यं प्रकृतिवत्‌ इस सृत्रसे यह 
सिद्धान्त कदा गया है क्रि पूर्वापच्छेदरूप निमित्त उपस्थित होते ही पूर्वापच्छेदनिमित्तक 
प्रायदिचत्त शास्र उपस्थित होकर ज्ञान कराता है । उस समय उतत्तयापच्छद्‌ तथा तन्निमित्तक 
प्रायदिचत्त शास्त्र उपस्थित दी नदीं है । अचपर्थत उत्तरप्रायदिचत्त शास्र का ब्राघ नहींहो 
सकता । उचरयापच्छेद स्पन्न दोन पर उस निमित्तके बल्ल से उत्तर प्रायङ्िचत्त श्चास्वको 
उपस्थित होकर ज्ञान कराना पडता है, उख समय पूरवंप्रायशचित्त रूपी प्रतिद्ठन्द्री पदले ही 
उपस्थित रहता है । शतः पूतं प्रायरिचत्त शास्वजन्य न्ञान को बाधे चिना उत्तर प्रायस््ित्त 
शास्वजन्य ज्ञन उत्पन्न हो ही नदौ सकता } निमित्त उपस्थित हौ जाने से उत्तर प्रायद्िवत्त 
शचास्त्रको उपस्थित हदो ज्ञान कराना दी पड़ता है, अतः उत्तर प्रायरिचत्त शास्चसे पूरं 
ध्रायद्चित्त शास्त्र बाधित हो जाता दहै} इस प्रकार उस अपच्छेदाधिकरणर्मे सिद्धान्त स्थिर 
किया गया है] इसी मधिकरण न्याय के श्रनुसार उत्तरोपर्थित निगुण शास्र से पूर्वोपस्थि 
सगुण खासन का बाच होता है। सगुणशास्वसे गुण प्रतिपादित होने पर दही निशंणशास्वसे 
गुणाभाव प्रतिपादित हो सकताहै।! यइ अथे सवसिद्धान्त संमत है किं अमावज्ञान में 
प्रतियोमी ज्ञान कारण है निर्गुण शास्वसे सगुणस्चास््रके वाध्रित होने पर्‌ व्रह्म निगुण ही सिद्ध 
होगा] भतः पूर्वप्रहत्तिशील सगुण शास्त्र को त्यागना चादिये,तथा उत्तर प्रडत्तिशील निगुण शास्त्र 
को अपनाना चाहिये । ब्रह्म को निर्ण मानना चाहिये । उत्तर अपच्छेद स्थाय एेखे शास्य 
के विषयरसे हयी प्रवृत्त होता है) जिन शाषस्ों मे विरोध अनिगत है, कभी विरोघहोताहै कभी 
नदीं ह्येता दै तथा जिन शस्त्रो में पौर्वापयं भी अनियत है यदी आस्तर पूवं हो, यही शास्त 
उत्तर हो सा नियम भी नदीं है, वे अपच्छे दश्चास््रण्से ही ह । जिन प्रयोगो मे एक प्क 
अपच्छेद होकर एक एक प्रायश्चित्त शास्त्र प्रच्त्त होता है वद्य दू सरे प्रायश्चित्त शास्त्र की प्रवर्ति 
न होने से उन शास्त मेँ विरोघ नियत नदी है । जौँ दोनों प्रायरिचत्त शस्त्रो की प्रत्त होती 
ड वँ यदी शास्त्र पूरव प्रटृत्त हो, यह उत्तर मे प्रदृत्त हो एसा नियम मी नदीं है किसी प्रयोगमें 
एक शास्त पूवं प्रत्त हो सकता है, दुसरे प्रयोग में दूसरा शास्र पूवं प्रदत्त हो सकता है, इस 
प्रकार अनियतविसोघपौर्वापर्यं वाल्ते शास्वो के विषय में दी अपच्छेद न्याय प्रत्त होता है । 
अङ्कव यँ सगुण शास्व एवं निरुंण श्चास में विरो नियत है तथा पौवापय भौ नियत है, सगुण 
-शठास्व प्रहृत होने के बाद ही निगुण शास्र मदत दो सकता है, क्योकि अभावज्ञान के प्रति 
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तस्यानियतविरोधपौर्वापर्य ्रिषयतरात्‌, नियमे हि विरोधनयाव्‌* परानुत्पत्ति- 
प्रतियोगी ज्ञान कारण होता है} अतः नियत विरोघ पौर्वापयं युक्त इन सगुण निगुण शास्तों 


के विष्य मै अपच्छेद न्यायकी प्रहृत्ति नहीं होती है। किन्तु, विरोधपौ्जपियेनियमस्थल्त में 
विरोघारविकरण न्याय दही प्रहरत होगा, जिससे परशाख्र की असुत्पत्ति ही सिद्ध होगी । भाव 





द. पू॑मीमांसा के प्रथमाध्याय के तृतीयपाद्‌ मे व्रिरोघाधिकरण है. जिसका प्रधान 
सूत्र यह है कि “विरोध स्वनपेक्ष्यं स्यादखति द्यनुमानमः? इस अधिकरख मेँ यह 
विचार च्छया गया है कि ““जओदुभ्बरी स्थृष्टोदरायेतत थह प्रत्यश्च श्रुति है जिसका यद 
अथं है कि उद्राता जैदुम्बरा का स्पशं करके उद्वान करे । ““ओदुम्बरी सवां वेष्टमितव्याः 
यह स्ति है, जिस अथं यह हैकरि संपूरं जदुम्बरी को वख से वेष्टन करना चाहिये । 
इस श्रनि ओर स्छति मे विराध दै क्योकि यदि संपूरणं च्रदुम्बरी का चञ्च से वेष्टन किया 
जाय तो ओदुम्बरी का स्पशं करना अस्वंमव हे, स्पशे करके उद्रान करना मी श्रसंभावित 
है । यह पर॒ यह संशय हाता है कि प्रव्यक्त भतिविरुदधः यड स्छतिवचन प्रमाण दै 
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या नहीं? यहो पर पूचैपत्ती ने का कि चह स्षुतिवचनप्रमाणदही है] जिस प्रकार 
अन्यान्य स्ट्ृतिवचन श्रतिमूलक होनेसे अरमाण ई, उसी प्रकार यह स्मृतिवचन भी 
ग्रमाण हो मानने योग्य डे, इसके मी मूल में कोड्‌ श्चतिवचनहोगादही।! इस 
स्तिवचन के अनुसार सूलश्रूत श्रुतिचचन का अनुमान करना चाहिये । अतः 
च्ननुमित श्रुतिभूलक होने से यह स्द्तिवचन भी प्रमाण हे । इस प्रकार पूवंपच्च 
पाक्ष होने पर वौ यह सिद्धान्त स्थिर किया गया है क्रि श्रुतिवचन शीन्र ही यथाथं 
त्वान को उत्पन्न कर देना डे, क्योकि भ्रुतिचचन निरपेक्ष प्रमाण हे । स्तिवचन 
विलम्बसे दी यथाथ ज्ञान को उत्पन्न करता हे, क्यांकि वड अपने मुरुभूत श्चुतिवचन 
के अनुमान की अपेक्षा रखता है 1 यौ पर ““श्रोदुम्बरीं स्णष्टोदूगायेव्‌ः" इस प्रत्य 
वेदवच्न से श्रोदुम्बरी का स्प विहित है] यदि सम्पूणं श्दुम्बरशाखा का 
चख वेष्टन क्रिया जाय तो स्पश करना असम्भव हो जायगा} इससे सिद्ध होता 
है कि वेष्टनस्खति प्रस्यक्तशरुःत से विरुद्ध है । अत एव अप्रमाण हे । म्रत्मचश्रुति 
से विरोध न होने पर ही स्ति तेश्च॒ति का अनुमान हो सक्ता है। इस प्रकार 
उख अःघकरण में प्रव्यन्लश्रुति-विरद्ध स्छति को अध्रमाण सिद्ध किया गया है| 
वर्ह पर यह अथं ध्यान देने योम्य दै कि श्रुति परे दी अर्थबोध करा देती दहै, 
क्योकि चह ॒निरपेत्त प्रमाण है! वह जथप्रमिति को उत्पन्न करने मे दुसरे किसी 
प्रमाण की अपेश्चा नहीं रखती है} परन्तु स्छति एेसी नहीं हे, क्योकि चह विम्ब 
से ही अर्थं बोध करा सकती दहै, कारण, वह म्रूलशरूत श्रुत्िवचन के अनुमान की 
अयेक्ता रखती हे ! इस प्रकार श्रुतिवचन श्रौर स्खछतिवचन को भर्थ॑बोध करने में 
पौर्वापर्यं अव्रदय नियत रहता है, तथा उद्राह्त श्रतिवचन ओर स्तिवचन मं 
व्रिरोध मी नियत है }! इनमे पहङे भरुतिवचन के श्चजुसारं यथाथं ज्ञान उत्पन्व होने 
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पर उससे विरुद्ध धर्थ--जो स््रतिवचन से बोधित होते, बाधित दहो जायेंगे 
इससे यद फलित होता है कि शीघ्र ज्ञान को उत्पन्न करने वाला भ्रमाण विर्म्ब से 
ज्ञान को उत्पन्न करने वारे प्रमाण की अरपेत्ता बलवान्‌ होता है । इस न्याय के 
सनुखार पहले षान को उत्पन्न करने वावी श्रुति स्श्रति से बर्वती होती है! रेसी 
स्थिति मै विरोधी परशाखरस्छति का उदय अर्थात्‌ ज्ञानोरपादकत्व हो ही नदीं सकता 
अत एव श्चुतिविरद्ध॒स्छति अप्रमाण सिद्ध होती है। इस विरोधाधिकरण में 
चर्णित न्याय के श्ननुसार थदि प्रक्रत मँ विचार करिया जाय तो यही फलित होगा कि 
सगण शाख्न ओर निर्गुण शाख सें विरोध नियत है, तथा पौवापय भी नियत हे । 
इने समुण शाख पके बोघ कराने वाल्ला तथा निगुण शाख बाद मं कान करान वाला 
है, क्योकि गृणनिषेध के पूवं प्रतियोगी गणां का ज्ञान आवश्यक हे । देसी स्थिति 
म प्रथम भरन्त होने वारे सगण शाख से गणो की प्रमिति होने पर, गणो से विरोध 
रखनेवाखे नगण शाखो का उदय अर्थात्‌ प्रमोरपादकत्व नहीं हो सक्ता है! निगुण 


-मानीजकहाए 


मानी जातीं 


श्रथचा सगण श्रुति शरोर निगुण श्चुत्तियों के विषय में उपक्रमाधिकरण अचरत्त होगा 
उसके अनुतर दी निर्णय करना चादिये । पूवेमीमासा ठृतीयाध्याय वृतीयपाद्‌ का 
प्रथम्‌ अधिकरण उपक्रमाधिकरणा हे) उसका विषय वाक्य यह दै कि ““उच्चेक्ैचा 
क्रियते, उपांशुयजुषा, उच्चैः साग्ना 1 अथं ऋक्‌ उच स्वर से पदी जाती दहे 
यजः उपांशु स्वर से पडा जाता हे, साम उच्च स्वर से पढ़ा जाता है । यहौँ यह 
संशय होता है कि उच्चैस्त्व इत्यादि धमं क्या ऋक्‌ इत्यादि मन्त्रो का धमं हे, अथवा 
ऋग्वेद इत्यादि का धम है । यदोँ पर यह पू्वपकत्त है कि ऋक्‌ इत्यादि शब्द मन्त्रो 
का वाचक ह । श्रत यही मानना चाहिये किं उच्चेस्व करङ्मन्त्र छा धमं है, उपांडुत्व 

यजु्मस्त्र का घमं है, तथा उच्चेस्त्व साममन्त्र का धमं है । इससे यह फलित होगा 
च्छि जो चत्कमन्त्र यजुतैद मे उस्पन्न है, ्रध्वयुं से प्रयुक्त होते दै, उन्ह भी उच्चैः 
स्वर से पढना चाहिये इत्यादि । इस प्रकार पूवपत्त उपस्थित. होने पर वरहो परे यह 
सिद्धान्त स्थिरं च्छया गया है कि इस प्रसङ्ग के आरम्भ में ला च्रथैवाद्‌ प्रवृत्त हे 
कि “जयो वेदा जजायन्त । अग्वेऋम्वेदः । वायोयजञुवद्‌ः । आदित्यात्‌ सामवेदः 1” 
श्र्थ-- तीन वेद आ्विभंत हृष । अग्नि से ऋग्वेद श्राविभरूत इजा, वायु से यजुवद 
जाविभूरंत इञा । आदिस्य से सामवेद आचिभूत इजा । इस भ्रकार इस प्रकरण के 
उपक्रम में ऋग्वेद इत्यादि तीनों वेदो का उन्ञेख हे | वहीं कक्‌ इत्यादि शब्द वेद्‌- 
परक प्रयुक्त है । इस प्रकरण के उपसंहार मं "'डच्चेक्चा क्रियते” इप्यादि कहा गया 
हे । यहो यदि कक्‌ इत्यादि शब्दो का यदि मन्त्रपरक श्रथं किया जाता है तो उपक्रम 
से विरोध उपस्थित होया, क्योकि उपक्रम मँ कर्‌ इत्यादि शब्द॒वेदपरक भयुक्त है । 
बँ उपक्रम लोर उपसंहार म निरोध होता दै, वहा उपक्रम भवर दै, उपसंहार हे, वर्ह उपक्रम भवर है, उपसंहार 
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इ है, क्योकि उपक्रम की भदृत्ति क समय विरोधी उपसंहार उ्पन्न _ ही . नही इमा 
हे । अत पव उपक्रम का अर्थान्तर करने के छखियि च्नावश्यकता श्रनुयूत नदीं होती है । 
उपक्रम स्वरसखिद्ध बाच्याथं को लेकर प्रदत्त है ¡! बाद जब उपसंहार वाक्य उपस्थित 
होता हे, जैसे प्रकृत मँ “त्रयो वेदा अजायन्तः, इत्यादि अथेचाद्‌ के वाद्‌ ““उच्चैक्ेचा 
क्रियते" इत्यादि उपरसंहारस्थ वाक्य अर्थबोध कराने के लिये प्रवृत्त होते हँ । यदि 
इनका मन्त्रपरक अथै किया जतातो उपक्रम से विरोध उपस्थित होता, किन्तु वैस 
अथ किया नहीं जा सकता, क्योकि विरोधी उपक्रम ने पहले पने उस अथं को-- 
जो उपषंहार के मन्त्रपरकं अथं से विरोध रखता है--उपस्थि्त कर दिया ह॑! जव 
विरोधी अर्थं उपस्थित हो तब उपसंहार का वही अयं करना चाद्ये जो उपक्रम्‌ से 
विरुद न सक । अतः उपसंहपस्य "््डच्छऋवा क्रियते" इत्यादि वाक्यो का वेदपरक 
ह श्र्थं करना पडता हे । इक्षसे यह फच्ित होता दै कि यजुवद मेँ उत्पन्न ऋकमन्तर 
काभी उपां्ु स्वरसे दही पाट करना चष्धिये। इस अधिकरण के विषयवाक्यों के 
प्रकरण से उपक्रम वाक्य ओर उपसंहार वाक्य का पौर्वापयं नियत है, तथा दोर्नो 
वाक्य यदि वाच्यां को ल्लकर प्रदत्त होते हं तो विरोध भी नियत है। पेसे स्थल 
इस अधिकरण मे यही निर्णय द्या गघ्या है किं उपक्रम वाक्य ही प्रबल है, क्योकि 
उसका विरोधी उत्पन्न नदी हुश्ा है । उपसंहार वाक्य दुबल हे, क्योकि उखका विरोधौ 
उत्पन्न हो गया है} उपक्रमसे विरोध न रखने वाला अथ ही उपसंहार कादहोना 
चाहिये । प्रकृते भी सगुण वाक्य सोर निरण वक्ष्यो मं यह पौर्वापयं कि-- 
सगुण वाक्य पहले एवं, निरुण वाक्य बाद मे प्रत्त होते ै-- नियत हे, 
क्योकि गुणनिषेध के पूव प्रतियोगी गुरो की उपस्थिति अनिवायं है। इन दोनों 
वाक्यो में विरोध भी नियत है! देसी स्थिति मँ पूं में प्रदत्त होने वाले सगु वाक्यों 
की प्रबलता तथा वाद्‌ मेँ प्रघ्रत्त होने वाले निगुण वाक्यों को दुवलता इस अधिकरण 
न्याय से सिद्ध होगी, जिसके कारण सुण वाक्यो से विरोध न रखने वाखा अथं ही 
निर्गुण वाक्यों का करना होमा । इस विवेचन से सगुण वाक्यो कौ अबरूता तथा 
निगुण वाक्यो कठी दुबंललता प्रमाणित हौ जाती डे । 





०. 


वस्तुतस्तु विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त मेँ यह साना जाता है कि सगुण वक्यं का 
भगवान्‌ के कस्याणयुर्णो के प्रतिपादन म तास्पयं हे ओर निरुण वाक्यो का श्रीभगवान्‌ के 
दुरो के निषेध में तात्प है । अत एव इन वाक्यों का प्रतिपाद्य (केषिय भिच्न-भिच्न 
होने से विरोध नर्दः है। परन्तु जो अद्धेतवेदान्ती सगुण वाक्य एवं निगुण चक्वा म. निगुण चाक्यो में 
विरोध मानकर नि्ुंण वाक्यों भ सगुण चावरयो का विरोध मानते है, उन्दी क भि क 
य कहा जाता है क्रि यदि इन वाक्यो नं दिरोधदहोतो विरोधाचिकरख् शोर 
उपक्षमाधिकरण कै अनुखार सगुण वाक्य दी भवल होगे, निगुंख वाक्य नहीं । निरुंग 
वाक्यो का प्राबल्य सिद्ध करने के व्यि जि अपच्छदन्यायको प्रह अद्वतिर्यो 
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रेव । न च बिषयव्यवस्थया विरोधपरिहारे सस्यन्यतरात्यन्तवाध- 
कापच्छेदनयावतारो युक्तः, गुणनिषेधवचसाुस्सगापवादन्यायेन बिहित- 
मङ्गरगुणव्यतिरिक्तविषयत्वात्‌, भूयमणे दहेयगुणनिषेघे पयंवसानात्‌ । 
उक्तं च तन्वसारे-- 

यह है कि तरति ओर स्मृति म यदि विरोधदहोतादहै, तो बहाँ श्रुति निरपेक् प्रमाण होने से 
पहले उपस्थित होती है ओर स्प्तिश्चुति सापेश्च प्रमाण होने से पश्चात्‌ उपस्थित होती है उपस्थित होती है ओर स्पृतिश्रति सापेश्च प्रमाण होने से पश्चात्‌ उपस्थित होती है! 
इस प्रकार उने पौर्वापयं नियम है, तथा श्रुति ओर स्परति परस्पर विरुद्धाथं प्रतिपादक 
होने से उनमें विरोध भौ नियत है। इस प्रकार नियत विरोध पौर्वापयं वाले भुति-स्पति 
वचनो म विरोध उपस्थित होने पर विरोधाधिकरण से यदी सिद्धान्त स्थिर किया गया 
है किं श्रुति विरु स्मरति प्रमाण है, उससे प्रमात्मक ज्ञान उत्पन्न नदीं होता) इस 
प्रकार विरोघाधिकरण में नियत विरोध के पौर्वापयं स्थलमे पूव॑शाल्न का बलीयस्त्व तथा 
उन्तरशाख्न की अनुत्पत्ति अर्थात्‌ भ्रमाचुत्पादकत्व सिद्ध किया गया है। प्रक्रत मे सगुण शाख 
प्रर निश॑ण शाख मे विरोध एवं पौर्वापयं नियत है । इनसे विरोध उपस्थित होने पर पूवं 
सगुण शाख का बलीयस्त्व एवं उत्तर निगुण शाख की अनुत्पत्ति अर्थात्‌ प्रमानुत्पादकत्व ही 
सिद्ध होगा । इस सगुण शाख से निगुण श्याल ही बाधित होगा । किच, प्रकृत मे अपनच्छेद- 
न्याय की प्रवृत्ति मानना उचित नदीं है, क्योकि अपच्छेद शाख मानने पर पूरवंशाख का 


त कण बाघ एवं अप्रामाण्य मानना पड़ता है, इसकी अपेक्षा दोनो शास्त्रों म विषयव्यवस्था] 
द + 1. 
सं किं सगुण शास्र ब्रह्म मे कल्याण गुणौ का विधान करता है ओर निगुण शाख ब्रह्म 
मे दुर्युणों का निषेघ करता है । इस प्रकार विषयभ्यवस्था मानने पर सगुण-निगुंण वचनो 
म विरोध परिद्त होकर दोनों वचनो का प्रामाण्य सुरक्चित रहता है । अतः याँ ्रपच्छद्‌- 
न्याय का संचार करना उचित नहीं} किच, जिस प्रकार उत्सर्गापवादन्याय के श्रनुसार 
"ऽअग्नोषोमीय पश्युमालमेतः इत्यादि वचनो द्वारा विहित याक्लिक ईसा को छोडकर इतर 
हिंसाओं का निषेध “न रिस्यात्‌ सवंमूतानि? यह व्चन करता है, उसी प्रकार सगुण 
वाक्यो दवाय विदित कल्याण गुणो को छोडकर इतर गुण अर्थात्‌ दुरंणों का ही निषेध 
निरुण वचन करते ह । य श उस्ठायवावन्धाय चे ड दोषा द. रथं उत्सर्गापवादन्याय से सिद्ध होता है। किंच, जिस 
प्रकार सामान्य विशेष स्याय अनुसार “पञ्युमालमेत”” यहो के सामान्यवाचक पशु 
शब्द का “छागस्य वपायाः रेसे मन््रवणं मे प्रतिपादित ागरूप विशेष मे पर्यवसान 
होता है, वह विहित पश्यु छाय माना जाता है, उसी प्रकार निगुण वाक्य का भी--जो 
सामान्यरूप से गुणों का निषेध करता है--““अपहतपाप्मा'? इत्यादि वाक्य द्वारा प्रतिपादित 


पापादि दुगुंण के निषेध मँ पयवसान होता है । अतः च्पच्छदन्यायसे निगुंण्‌ वाक्यसे 
सगुण वाक्य का बाघ मानना उचित नहीं | त्त्वसार मन्थ मँ यह अथं वर्णित है कि 


| को मान्य है, वह यहो प्रचरत्त नहीं हो सकती; रपि तु विरोधाधिकरणन्याय शरोर 
उपकमाधिकरणन्याय ही प्रदत्त इये । 


ततीयः | माषानुकादसदितम्‌ दे८७ 


यद्त्रहमणो गु णश्चरीरविकारजन्मकर्मादिगोचरविधिप्रतिषेधगचः । <€ ` १ 
द्नन्योर्यभिन्न विषया न विरोधगन्धमहन्ति तन्न विधयः प्रतिषेषवाच्याः।। 
इत्यादि । 
एवं स्थितेऽपि निषेधाथस्वमावग्रयुक्तपरत्वमात्रेण यदि निर्विंशोष- 
वचसा पवंबाधः, तदा श्रूल्यवचस्ा तस्यापि बाधाद्‌ माध्यमिकमत- 
स्येव ॒विजयित्वम्‌, द्वयोरपि वचसोः पारमाथिकस्य प्रामाण्यस्या- 
नम्युपगमात्‌, अपारमाथिकस्य चाविशिष्टतवात्‌* । तदेवघ्ुमय लिङ्ग एवेश्वरः 


उपनिषद्‌ इत्यादि शाखो मँ ब्रह्म के विषय मेँ कई वचन गुण, शरीर, विकार, जन्म श्रौर 
कमं इत्यादि का विधान करते ई, तथा कई वचन इनका निषेध करते ई } इस प्रकार 
उभयविघ वचन मिलते ई । इन वचनो का विषय भिच्न-मिच्नहै। ब्रह्मम गुणादि का 
विधान करने बाले वचन मंगल गुणादि के विघान मँ तात्पर्यं रखते ई तथा गुणादि 
निषेधक वन्न दुरुण इत्यादि के निषेध मे तात्पर्यं रखते ई। इस प्रकार ये वचन 
भिन्न-मिन्न विषयो को लेकर प्रवृत्त होते ई, अतः इनमे सवथा विरोघ नदीं है । रेसी स्थिति 
मे गुणनिषेध वचनो से ^ गुणविधायक वच ष का नही हयी र इत्यादि अथं 
तत्वसार मे वर्णित है] ( (4 न न ०८५८4 ,) 

पवं स्थितेऽपिः इत्यादि } अर्थस्थिति इस प्रकार होने पर भी यदि इतने से 
ही कि-अभाव पदार्थं का यह स्वभाव है कि वह प्रतियोगी ज्ञानदहोनेपरदही ज्ञात 
होता है अतः पश्चात्‌ प्रतीत होने वाला होने से निषेच प्रतियोगी के बाद स्थान पाता है- 
इस परत्व माज से ही त्रह्य को निर्विशेष अतलाने बालि श्रुतिवचनों से पूवं प्रदृत्तिशील 
तथा त्रह्म को सगुण बतलाने वाले वचनों का बाघ होता तो "सवं शृन्यम्‌' इस शल्य प्रतिपादके 
वचन से निर्विशेष ब्रह्य के प्रतिपादक वचन भी बाधित हो जार्येगे । इस प्रकार सवंशुल्यवादौ 
माध्यमिक का ही मत विजयी होगा, क्योकि श्रदेतिमतानुसार वेदवाक्य एवं माध्यमिक 
वाक्य म पारमायिक प्रामाण्य नहीं माना जाता, च्रपारमा्िक प्रामाण्य दोर्नौँकाहो 
सकता है । अतः यदि निर्विशेष वचन से सविशेष वचनो का तावदहो तो शल्य वाक्य से 
निविरोष वचन भमी बाधित हो जायेगेऽ । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि ईश्वर निर्दाषत्व 
एवं कल्याणगुणवत्व इन दोनों चिह्यौ से युक्त ३ । 


७. यहा पर यादवप्रकाशाचा्यं का यह चचन ध्यान देने योग्य है कि.“वेदोऽचरतो | 


् 








बुदधङृतगसोऽरतः ना्यमेतस्य च तस्य चानृतम्‌ । बोद्धाञ्चृतो जुद्धिफले ठथाऽ- 
चते यूयं च बौद्धाश्च समानसंसद 11" अ२--अद्भेतवादी वेदो को मिथ्या मानते हं नोर 
माध्यमिक बोद्धागम को सिध्यामानते है! अद्धैतवादु वेदप्रमाण्य को तथा माध्यमिक 
बोद्ध बोद्धागम के प्रामाण्य को मिथ्यामानते है) दोनों ही ज्ञाता, ज्ञान जोर ज्ञान 
फल को मिथ्या मानते हे । श्रत एव हे अद्धैती विद्धान्‌ १ जाप लोग ओर माध्यमिक बोद्ध 
एक समभा में बैरने योग्य हं । 


३८८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { ईश्वरपरिच्छेद्‌ः 


( ब्रह्मणि प्रपच्छराध्यापनिरासः ) 
एतेन निविशेषस्यापि बद्मण आच्छादिकयाऽविद्यया तिरोहितस्य विक्तेपि- 
कया तया प्रपश्चाध्यास्र एव सृष्टिरिस्यपि निरस्तस्‌, तस्याविचादिदोष- 
गन्धायोग्यत्वात्‌, सव॑ज्ञत्वादिगुणमणवि शि्टत्वस्य नित्यचेतनघहुत्वस्य 
‡ ज्य में प्रपञ्चाध्यास का निराकरण ) 


"एतेन निर्विशेषस्यापिः इत्यादि । ब्रह्य संपूण कल्याणयुणो से युक्त है, यह अथं 
सिद्ध हो गया है! इससे श्रदरैतियो का यह सिद्धान्त भी--कि ब्रह्म निर्विशेष है, वह अविद्या 
दोष से ग्रस्त है । अवि्या मेँ दो शक्तियो है--.१) आवरण शक्ति गौर (२) विक्षेप शक्ति, 
अविद्या आवरण शक्ति से ब्रह्म पर आवरणं डालती है; जिससे ब्रह्म यथाचस्थित 
रूप से नह प्रका्ता । अयथावस्थित रूप से प्रकाशत करना ही विक्षेप शक्ति है। 
अविद्या इस विक्षेप शक्ति से ब्रह्म को मिथ्या प्रपञ्च केरूप मे भासित करती है, इस प्रकार 
ब्रह्य मे प्रपञ्च का अध्यास होता है, यह प्रपञ्चाध्यास ही खष्टि है- खण्डितो जाता 
ह ¦ क्योकि जह्य निर्दोष है, उसमे अविद्या दोष लग दही नहीं सकता 1 किंच; यह सिद्ध 
किया गया है) कि ब्रह्म सवव॑ज्ञत्व इत्यादि कल्याणशुणों से युक्त है, तथा चेतन; नित्य एवं 


बह है । सर्वज्ञ बरह्म अविद्या से भ्रान्त नहीं हो सकता} चेतनो का बहुत्व नित्य हीने से. 





चेतन मेद का अध्यास नहीं हो सकता, कादाचित्क पदायं काही अध्यास संभावित हे 
न~~ ` सत्य है ~ व 
किच चैतनसेद इत्यादि प्रपञ्च सस्य है, अत एव इसका च्ध्यास नहीं हो सकता । 


प्रभ “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्धितीयम्‌?ः यह वाक्य बतलाता है कि यई जगत्‌ 
प्रलयकाल मे एक अद्वितीय सद्ब्रह्यके स्पमेदही था] यद्यँ सदेवः से अप्षद्रुपी विजा- 
तीय मेद. "एकमः से सजातीय भेद, "अद्वितीयम्‌" से स्वगत मेद अर्थात्‌ ब्रह्म म विद्यमान 
ध्म॑रूपी सेद का निषेध फलित होता है । इससे ब्रह्म सजातीय, विजातीय अर स्वगत मेदस 
रहित सिद्ध होता है! रेसे ब्रह्म मेँ प्रपञ्च का अध्यासहोदह्ी स्कतादहै, खि प्रपञ्चाध्यासरूप 
हो द्ी क्षकती दहै) टेसा मानने मे क्या दोष है १ उत्तर - उपयुक्त व्चन का यह अथं 
नहीं ह, कि प्रलयकाल से सजातीय, विजातीय ओर स्वगत मेद से रहित निविशेष ब्रह्मथा 
क्योकि जगत्कारण बह्म मे विषवसष्टि आदि के कारण उपस्थित होने बाले वैषम्य ओर नेषुण्य 
इत्यादि दोषो का परिहार करने के लिये जीववह्ुस्व, जीवनित्यत्व तथा जीवक्कत कमप्रवाह 
का अनादित्व इत्यादि मानना पड़ता है} इससे यह सिद्ध होता है कि जगत्कारण ब्रह्म 
प्रलयकाल मे सृष्ष्मरूप से श्रवस्थित चेतन एवं अचेतन से विरिष्टं होकर रता है। 
यदह सुषम चेतना चैतन विशिष्ट बरह्म ही सच्छब्दाथं है । स्थूल चेतनाचेतन विशिष्ट ब्रह्मद 
जगत्‌ है, केवल जडपदाथं दी जगत्‌ नहीं है । जगत्‌ के प्रस्येक जडपदाथ के अन्दर चेतन 
जीवात्मा ओर उसके श्रन्दर परमात्मा विराजमान है । स्थूल चेतनाचेतन विशिष्ट परमात्मा 
को ही जगत्‌ कहना चाहिये । यह स्थूल चेतना चेतन विदिष्ट॒जगद्रुपी परमात्मा प्रलयकाल 
म सक्षम चेतनाचेतन विशिष्ट सदु परमात्मा के रूप म विराजमान रहता दै । खष्टि ओर 


तृतीयः | माषाजुवादसदितम्‌ देवर 


च समथितत्वात्‌, सदेवेत्यादिवाक्येऽप्युपादानत्व विधानबुद्धिस्थकारणान्तर- 
निषेधमात्रे तत्परस्य पोर्वापर्यादिपर्यालोचनसिद्धत्वात्‌' । 


प्रलये यदी +न्त् हैकि प्रलयकाल म परमात्मा चेतनाचेतनं के द्रा नामरूपविभा- 
गाभावरूप सृषमत्व का आश्र्र होकर रहता है । यह नामरूपाभाव ही एकत्व है, जो श्रुति 
से "एकम्‌ पद्‌ से कहा जाता है । खषटिकाल्ल मेँ वहो परमात्मा चेतनाचेतनों दाया नामरूप- 
विभागरूप स्थूलत्व को प्राप होता है । यहं नामरूप दी बहुत्व दै, जो “बहुस्यां प्रजायेय 
इस वाक्य ; वर्णित दहै, इस प्रकार परमात्मा खष्टिकाल्ल मे सृष्धमत्वावस्था को चछ्रदकर 
स्थूलत्ाचस्था को प्रास्त कर जयत्‌ ब्रन जाता है) इसमे सुष्टमचिदचिद्धिश्य्ट ब्रह्म उपादान 
कारश्च तया स्थूलचिदचिद्विशिष्ठ ब्रम उपादेय कायं सिद्ध होता है) प्रलयकाल से ए्कत्वा- 
वस्था को ऋल्लाने वाले “रकमेव? इन पदो से परमात्मा उपादान कारण बताण गया है । 
कार्मोत्प्ति के ् उपादान ऋरण अर निमित्त कारण कौ ञ्येक्षा होती है। जो कारण 
कार्यरूप से परिणता है. वह उषादान कारण कहलातवा है, जो कारणं उपादान कारण 
को कार्वस्पम मेंˆपरिणत करता है वह निमित्त कारणम कहलाता है; “एकमेवः से ब्रह्म 
का उपादान कारणत्व सिद्ध होने धर यह विचार उछ्ताहै करि ठव जगत्‌ का निमिन्तकारण 
कौन दगा? क्या ब्रह्म दौ निमित्त कारण है? अथवा दृससा कोई निमित्त कारण दै! 
इस शंका का समाघान अद्वितीयः पद से हो जाता दै। अद्वितीय पद से यह सिद्ध 
होता है (किसी तदम ्रसरे कि निमित्त कारण से युक्त नदीं है, किन्तु ब्रह्म दी निमित्त कारण 
है। इस प्रकार "एकमेवः ओर (अद्वितीयम्‌? इन पदों से जगत्‌ के प्रति ब्रह्म का उपादान 
कारणत्व एवं निमित्तकारणत्वे हौ सिद्ध होता है| यहं उचित ही है, क्योकि “बहुस्यां 
प्रजायेय” इस उन्तर वचन से बह्म का उभयविध कारणत्व समथिंत द्येतादहै। ब्रह्मने 
संकल्प किया किरम व्यष्टिर्खा. के रूपमे बहुत बू, तदथं स्मष्टिखष्टिकेसरूप मे उत्न्नदहो 
जार्ज । कारणब्रह्म को बहुभाव प्राक्च दने की बात यहां कहीजाती दै, इससे ब्रहम मं. 


समल तिद नता ह, तमा संकाय दहने से त्रम निचा. मी. सि 
रीता] इस प्रकरण मँ पले एक को जानने से सवरको जान जाने की प्रतिज्ञा वणित 
है। इतरे “एकविज्ञानेन स्वंविज्ञानप्रतिज्ञाः' कते दै इममे ब्रह्म का उपदान कारणत्व 
एवं निमित्तक्रारणस्र फलित होवा है! उपादान कारण एवं कायं एक द्रव्य होने से 
उपादान कारण को जान केने पर उसे चने दह्ुए समी कार्यं जान लवि जाने ई । इससे 
ज्ञातव्य उत्त एक-वस्तु च्य मे उपादान कारणत्व नद्ध होता है! निमित्तक्रारण उपादान 
ब्रह्म से भिन्न होने प्रर उपादान के जानने पर मी जाना न्दी जाः सकता । सवं विज्ञनप्रतिज्ञा 
वाधित ह्यो जायगी | अव्ाधार्थं यह मानना पडता है करि उपादान ब्रह्म ही निभमित्तकार्ण 
है) दृत प्रकार ब्रह्म के अ्रसिन्न निमित्तोपादानत्व का बतललाने में दी (सदेवः इत्यादि 
वाक्यका तादर्य॑हे। यह अर्थ पूर्वापर वाक्यों ॐ प्रयलोचन से विदित दोता दै। 
हस वाक्यसे यह मी स्पष्ट होना दै प्रलयकाल मै “अग्रे पद से विवक्षित कालरूप 





८. यहम पर यह विचार संग्रहणीय है कि यदि श्रद्वैतियो के मतानुसार “सदेव 
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किथ्च, , 
्रधिष्ठानस्य कार्स्न्येन भानेऽमनेऽपि न भरमः। 
भातामाताकृतिभिदा सविशेषत्वसाधिका । ४१ ॥ 


विजातीय मेद, जीवरूपी सजातीय मेद्‌ तथा सव्॑ञत्व इत्यादि स्वगत सेद रहते दै । अतः 
यह वाक्य सजातीय, विजातीय ओर स्वगत भेद से रदित ब्रह्म का प्रतिपादक नदीं हो सकता । 
अतः इस वाक्य के आधार पर यह सि नहीं हो सकता किं प्रपञ्चाध्यास दही ष्टि हे। 

«किं च, अधिष्ठानस्यः इत्यादि । बह्म म प्रपञ्चाध्यास को सिद्ध करने के लिये 
द्रैतवादी यदह कते दै कि रज्जु को देखकर भ्यह सपंहै'रेसा जो ज्ञान होता है, वह 


सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्वितीयम्‌”” इस श्रुतिवचन का यह अथं होता कि सजातीय, 
विजातीय एवं स्वगत रएेसे तीन प्रकार के भेदांसे द्युन्य बद्ध प्रलयकाल्लमं था । तब 
तो अनेक दोष उपस्थित दोगे | धेये ह (३) अद्धेतियो क मतानुसार बद्ध सद्‌ा निर्विशेष 
होकर रहता हे 1 वह प्रलयकाल में ही निर्विशेष रहता हो एेसी वात नहीं, बह संष्टिकाल, 
स्थितिकाल एवं प्रलयकाल इन तीनो कालो मेँ भी निर्विशेष होकर ही रहता है । रेसी स्थिति 
में इस वचन का अद्धेतियो वारा स्वीकृत यह शअरथं-कि कालविशेष मेँ बरह्म सजातीय, विजा- 
तीय एवं स्वगत भेदो से शून्य रहता दे--उनके सिद्धान्तसेही खण्डित हो जाता हे सिद्धान्त से ही खण्डित दहो जाता हे। 
(र) वैषम्य ओर नैधंण्य इत्यादि दोषों का निराकरण करने के लिये अद्धेतियो को भी यह 
मानना पदता हे कि प्रलयकारु मे भी समी जीव सूच्मरूप सै रहते इ तथा 
जीवों के प्रवादहानादि कमं भी प्रख्यकारूम्मे रहते है! सी स्थित्तिमें उन्हं यह 
मानना पडेगा कि प्रलयकाल मे भी जह्य जीवरूपी सजातीयं मेदो से तथा क्म॑रूपी 
विजातीय भेदा से युक्त होकर ही रदतादै 1 इस कारण से भी उपयुक्त अर्थ असंगत 
सिद्ध होता है यदि यहो पर अद्धेतवादी यह कं किं प्रलयकाल मे जिन सजातीय 
ओर विजातीयभेदों को सानना पडता दहे, वे सिथ्या ह} अत एव प्रलयकाल मँ 
जह्य के सजातीय, विजातीय ओर स्वगत भेदो के शून्य होकर रहने में कोई बाधा नहीं है, 
तब तो प्रलयकारु वाचक “अग्नेः पद्‌ व्यथं हो जायगा, क्योकि खष्टिकार एवं स्थिति 
काले भी उन मेदां के मिथ्या होने से ब्रह्म उपर्युक्त मेद्यन्य होकर ही रहता हे । यहौँ 
पर यह मानना कि “अग्रेः पद्‌ का अर्थं अविवक्तित है--असंगत हे, क्योकि आगे खष्टि 
का वर्णेन किया गया है इसे स्पष्टहो जाता है कि खष्टिके पूर्वकाल अर्थात्‌ प्रख्यकाक 
को बतरने के छियि “जगरः पद्‌ प्रयुक्त है ¦ अतः यह अनिवायं रूप से माननी पडता है 
कि कारणत्व प्रतिपादक इस वाक्य से ही कालरूपी विजातीय मेद, जीवरूपी सजातीय मेद 
एवं खष्टयुपयुक्त सर्वक्षत्व श्रौर सर्वंशाक्तिस्व इत्यादि स्वगत मेद्‌ इन भेदो से विशिष्ट होकर 
द्य रहता है । देसी स्थितिमें इस वचन का उन मेदो के निरसन मं तात्पयं नदीं 
. हो सक्ता है। ध 


ठेतीयेः } माधनुवादेसखदिवम्‌ ९६१ 


अतो निविक्ञेषस्य तिरोषेयधमंविशोषायोगात्‌ स्वशूपमात्रतिरोषाने 
स्वस्येव हानिभ्रसङ्गात्‌, स्वयंप्रकाशतय!ऽस्यन्वचिश्चदस्वसूपे च वस्तुनि 


अध्यास है, इसमे रज्ञु ्रयिष्ठान ओर सपं अध्यस्त है | इसी प्रकार ब्रह्मरूपी अधिष्ठाने 
ग्रपञ्च का अध्यास होतारहै, ब्रह्म भ्रम से प्रपञ्चरूप मे प्रतीत होता है) जिस प्रकार 
रज्जु मे प्रतीत होने बाला सपं मिथ्या है उसी प्रकार ब्रह्य मे प्रतीत होने बाला 
प्रपञ्च मी मिथ्या है। अद्धेतियों का यद सिद्धान्त मान्य नरह दो सकता, क्योकि 
निर्विशेष ब्म अधिष्ठान नदीं हो सकता । लोक में यद देखा जाता है कि रज्जुरूपी चअ्धिष्टान 
यदि पुरी तौर से भाति दो अर्थात्‌ रज्ज्व घमं को भी लेकर भासित दो, तन सर्प का श्रम नदीं 
होता है, यदि रज्ञुरूपी अधिष्ठान बिलकुल न मास्ति हो, अर्थात्‌ ^“इदन्त्व” घमं को लेकर मी 
नदीं मासे “यइ” रेखा भी समर मे नहीं आवे तव भो भ्रम नदीं द्योता है! किव रज्जु कु धमं 
को ज्ञेकर भासित हो अर्थात्‌ इदन्त्व धमंकोल्तेकर भासे तथा भ्रम विरोधी रन्जुत्व ध्म को लेकर 
नदी मासित हो, तभी रम होते ई! इससे रञ्ज मे इदन्त्व ओर रञ्जुत्व इत्यादि धमं मानना पडता 
है, अतः अधिष्ठान रज्जु सविशेष सिद्ध होती है । इसी प्रकार प्रकृतसें मी जहम यदि पूरी तौर 
से भासित हो, तव अध्यास विरोध रूपको भी ल्ेकर भासना होगा, तच प्रपञ्चाध्यास नदींदहो 
सकता । यदि ब्रह्म बिलकुल नदीं भासित दो, तन अधिष्ठान काक्ञान न होने से प्रपञ्च भ्रम नहीं 
सकेगा । यदि अधिष्ठान ब्रह्य किंचिद्र से मासे, किंचिद्रुपसे न मासे तो ब्रह्म मेँ भासित 
एवं शअ्रभासित होने वाते अनेक आकार मानना पड्गा, उन आकारो को लेकर ब्रह्म सविशेष 
ही सिद्ध दोगा} यदि ब्रह्य निर्विशेष द्यो वी वहं अधिष्ठान नदीं बन सकता | 


"अतो निर्विशेषस्य इत्यादि । यदि ब्रह्म निर्विशेष है तो मविद्या से तिरोहित योने 
वाला कोई मी घमं बह्म मे नहीं हो सकता है, अतः अवियासे ब्ह्मस्वरूपका दी तिरोधान 
मानना पड़ेगा, यदि अविद्या से ब्रह्म के स्वरूपमात्र का तिरोधानदह्ोीतो ब्रह्म स्वर्पका नाश 
हो जायगा, क्योकि तिरोधान दो प्रकारका होतादहै। (१) वस्तु के विषयमे जो प्रकाञ्च 
होता रहता है उस प्रकाश को नष्ट करना तिरोघानदहै। (२) वस्तुके विषयरसे आगे 
होने वाले प्रकाद्चको रोकदेना भी तिरोधान है) ब्रह्य स्वयं पकाशस्वरूप दै) यदि इस 
प्रकाश्रूप ब्रह्म का अविद्या से तिरोधान हो तो प्रकाञ्चरूप ब्रह्म का ना मानना होगा । 
प्रकाश रूप ब्रह्म का नाश अद्धेतियों को मान्य नदींहै) अतः ब्रह्मयका तिरोधान मी नहीं 
हो सकता । चिना तिरोधान के प्रपञ्ाध्यास कैसे दोगा । प्पञ्चाध्यास न होने पर बन्ध 
होना असंभव है, तथा मोक्ष ऋत्यन्तासंभावित है) करि च, अद्धती ब्रह्म को निविश्चेष ए्टवं 
स्वयंप्रकाश अर्थात्‌ स्वयमेव प्रकाशने वाल्ला पदाथं मानते ई! निर्विशेष ब्रह्म स्वयं प्रकाशता 
हो तो मानना पड्गा कि ब्रह्म स्वयं ही अत्यन्त विशदसरूप मेँ प्रकाशता है) ब्रह्मम कु घमं 
प्रकाशित दों कुं घमं अप्रकाशित हो, तमी तो ब्रह्य का अविश्चद्‌ प्रकाश माना जा सकता 
हे, जव ब्रह्म नि्ंमैक है, स्वयं प्रकाशता रहता है, तब ब्रह्म मेँ अप्रकाखमान घमं न दोन 
ते यदी मानना दोगा कि बह्म स्वयं दी अत्यन्तविद्छद स्यम प्रकाशतादहै। यदि ब्रह्म स्वयं 
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ाधकम्र्यया वसेयविशेषाभावेनानिर्मोक्तासंसारयोरन्यतरप्रसङ्गात्‌ । 
प्रभिज्ञाप्रस्यभिज्ञयोरपि देश्कारादि विशेषादस्त्वेव मात्रया वेषम्यम्‌ । 


हौ अत्यन्त विशदरूप मँ मासे तो ब्रह्म रूपी अधिष्ठान य प्रपञ्चाध्यास कैसे दोगा । अविशद 
प्रकाशने बाल्ले अनिष्ठान म ही लोक में इतर वस्वुका आअध्यासदेखा गयादहै। किंच, 
देती विद्धान्‌ जिस निर्विशेष बह्मज्ञान को प्रपञ्चनाधक मानते है, उसके विषयमे यह 
जिज्ञासा होती हैकि क्या वह ज्ञान ब्रह्म मे उस विरोषका ग्रहण करता है, जो स्वरूपमूत-ज्ञान 
से प्रकाशित नहीं है। किंतु निर्विशेष ब्रह्म मे ेसा विशेष नदीं हो सकता । अतः यह मानना 
होगा कि प्रपञ्चनाधक ज्ञान भी ब्रह्य स्वरूपका ही ग्रहण करता है। स्वरूपनज्ञान ओर प्रपञ्च 
बाधक ज्ञान में विषयको लेकर कुकु अन्तर नहीं दहो सकेगा | रेसी स्थिति सें वाधकज्ञान 
प्रपञ्च का बाध करे तो समान विषयक स्वरूपज्ञान भी प्रपञ्च को नाध सकता है, स्वरूपज्ञान 
नित्य होने से प्रपञ्चारोप नहीं हो सकता, तथा च सदा संसाराभाव दहौना चाहिये! यदि 
स्वरूपमूतक्ञान प्रपञ्च को नहीं बाध सके तो समान विषयक ब्रह्मज्ञान मीनदींवबाध सकताहै, 
एेसी स्थिति म मोक्त दी नहींद्ो सकता! इस प्रकार मोक्लाभाव आमौर संसाराभावमें कोई 
एक अवश्य प्राप्त होगा) 


“अभिज्ञा प्रत्यसिज्ञयोः इत्यादि । प्रश्न- शब्द्‌ एवं प्रव्यक्त से अभिज्ञा तथा पस्य 
भिज्ञात्मक ज्ञान उत्पन्न होते है ; “यह देवदत्त है" ओर “चह देवदत्त है ेसा समभ्ना 
अभिज्ञा ज्ञान है) “यह वही देवदत्त है” सा समम्हना प्रत्यभिज्ञा ज्ञान है! भभिज्ञा- 
ज्ञान से प्रत्यसिन्ञा ज्ञान मे विषयङ्कत मेद नहीं है, दोनों ज्ञान समान विषयक दही दह। दोनो 
जलानां म देवदत्तेक्य ही भासता है। देवदत्त का अपने साथ क्य अभिक्ञा ज्ञानमेन भासता 
हो एेसी बात नदी, अभिज्ञा ज्ञानम मी देवदत्त का अपने साथ एेक्य भासतादहै देवदत्त 
का अपने साथणेक्यएकदही दहै, दो नदी, दो होने पर कहा जा सकता दहं कि एक एेक्य 
द्ममिक्ञा मै भासता है ओर दुसरा प्रत्यभिज्ञा मे परन्तु एेक्य एक ही है। वहं 
एक एेक्य ही श्रसिज्ञा ओर प्रत्यभिज्ञा मँ मास्ता है। दोनों ज्ञान समान विषथक दी दै। इनमें 
विषयत मेद्‌ नहीं है । यदि कहो किं प्रत्यभिज्ञा म एक देवदत्त का कालद्वय संबन्ध भासता है 
यह कालल दय संबन्ध अभिज्ञा मे नहीं भाक्ता है] इस प्रकार अभिज्ञा एवं प्रत्यभिन्ञा मे विषय 
भेद होता है - तो यह कथन भी अनुपपन्न है, क्योंकि प्रत्यभिज्ञा मेँ भासने वाले देवदत्त क 
रेक्य श्रौर कालद्धय संबन्ध यह देवदत्त है, वह देवदत्त हैः” इन दोनों अभिज्ञाओं मे भं। मासते 
ह । इन दोनों अभिज्ञा का प्रत्यभिज्ञा से विषयक वैलक्षण्य नहीं है( समान विषयक होने 
पर भमी इन ज्ञानां सें यह अन्तर अवद्य है किं अमिक्ता ज्ञान तदे तत्कालवर्तो देवद 
ओर एतद एतत्कालवर्ती देवदत्त मेँ भ्रम से प्रतीक होने वलति मेद्‌ को बाध नदीं सकता 
किन्तु प्रत्यभिक्ञा ज्ञान उस मेद्‌ को वाधता है। इसी प्रकार ब्रह्म का स्वरूपमूतक्ञान 
एवं ब्रह्मत्मेक्यज्ञान सूप इत्तिज्ञान यद्यपि समानविषयकं ही है, तथापि स्वरूपभूतन्ञान के, 
द्वारा ऋनाध्य बस्ध को इृत्तिज्ञान बाध सकता है। इस प्रकार मानने मै क्या आपत्ति है 
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अभिज्ञायाः प्रत्यभिज्ञा विशिष्टविषया सती । 
तदक्चक्यभिदावाधप्रगस्भा न तथात्र ते॥ 
अतो यदि स्वरूपं निवतंकम्‌, नित्यनिडत्तिः स्यात्‌ । यदा तु तद्‌- 
तिरिक्तं मानम्‌, तदा सविशेषत्वमेष्टव्यम्‌ । अमानस्य निवर्तंकत्वादशैनाद्‌ 
मानत्वमेव निवत॑कत्वौपयिकमिति चेत्‌, तद्वदेवामेयस्याप्यधिष्ठानस्वादर्शनाद्‌ 
मेयत्वमेव तदौपयिकमिति किं न स्वीक्रियते १ जडाजडवैषम्यादिति 


उत्तर--अभिज्ञाज्ञान से गीत होने वाले अभेद शओओर प्रत्यभिज्ञा ज्ञान से गहत होने वाते 
अभेद मेँ अन्तर है, वे दोनों एक नहीं ई । “वह देवदत्त है यदह अभिन्ञाज्ञान तदेश्च-तत्काल- 
वर्ती एवं देवदत्त मे असेद्‌ अर्थात्‌ एेक्य का ग्रहण करता है, ध्य; देवदत्त है यष्ट अभिनवा 
ज्ञान एतदेश एतत्कालव्तीं ओर देवदत्त मे ेक्य का अ्रहण करता है, परण्तु * यह बही देवदत्त 
है" यह प्रत्यभिज्ञाज्ञान तत्कालं तदेद्यवर्ता देवदत्त एवं एतदेश एतत्कालवर्ती देवदत्त मे रेक्यका 
ग्रहण करता है | इस प्रकार दे्कालाटिरूप विश्चेषण को लेकर अभिज्ञ एवं प्रत्यभिक्ला ज्ञान 
मे विघयक्रत मेद है । मेदविरोधी स्वरूप विशेष प्रत्यभिज्ञा मँ दी भासता है, अभिज्ञा 
नहीं ! इस प्रकार विषयक्रत मेद्‌ होने से तया अभिज्ञासे प्र्यिज्ञा अधिक विषद्रक होने से 
ही श्रभिज्ञा के द्वारा बाधित न होने वाते मेदज्ञान को ८ तरेश-तत्कालवर्ती देवदत्त एवं 
एतदेश एतत्कालवतीं देवदत्त मिन-भिन्न ई, इस ज्ञान को ›) बाधने में प्रत्यभिज्ञा साम्यं रखती 
है। परन्तु च्रदतवादी के मतानुसार ब्रह्मस्वरूपभुतज्लान एवं छत्तिलान्‌ मं श्रेतवादी के मतानुसार ब्रह्मस्वरूपभूतक्ञान एवं इत्तिज्ञान म किसी प्रकारसेभी 
विषयञ्रत्‌ मेद्‌ न होने से स्वरूगमूतज्ान से स्वरूपरभूतज्चान से अबाध्य संसार को छत्तिञ्चान वाध नदीं सकता 

“अतो यदि" इत्यादि , बद्यात्मेक्यज्ञानरूप उत्तिद्धान अओौर ब्ह्यस्वरूपज्ञान मँ विषय- 
कृत विशेष नदीं, यह सिद्ध कर दिया गया । रेसी स्थिति मेँ यदि स्वरूपमूतन्ञान संसारका 
निवतंक होगा तो स्वरूपभूतज्ञान नित्य होने से संसार प्रडृत्तिभी नित्यहो जायगी, वई काल 
बिशेष सें साध्य नदीं हो सकेगी | यदि स्वरूप-ग्यतिरिक्त प्रमाणल्चान अविद्या निवत॑कडहोतो 
वह अवि्यानिवतंक तभी माना जा सकता है कि यदि ब्रहमणु्विरूपभूतनज्ञान क द्वारा श्रग्रहीत 
विशेष का अह्ण करे) तच ब्रह्म को सविशेष मानना द्येगा | प्रर्न--प्रमाणक्ञान मिन्न 
घटादि मरम का निवतंक नदींह्ोतादहै, किन्तु ममाज्ञान हा ्रमकरा निवर्तक दीता है) अतः 
जगद्धम निदत्त के लिये प्रमाणज्ञानत्व ही प्रयोजक है, यड प्रमाणक्ञानत्व बह्लात्म्येक्य ज्ञानरूप 
वृत्तिज्ञान में विद्यमान है | रतः समान विषयक होने पर मी उत्तिज्ञान से ही जगद्धम की निदत्त 
होती है, स्वरूपन्ञान से नहीं । इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति दहै उत्तर-लोक मे यद्‌ 
देखने मे आतादहैकिल्लान का विषय बनने वाल्ला शुक्त्यादि पदार्थं दही स्रम्‌ का अधिष्ठान 
होता है । श्रधिष्ठान बनने के लिये मेयत्व अर्थात्‌ ज्ञानविषयत्व दी प्रयोजक है, एेसा क्यों नहीं 
माना जाता १ वा मा तावा चास मानने पर अद्रेतमतान॒सार ज्ञानाविषघय बह्म अनिष्ठान नदीं हो सकेगा । 
प्र्न-- जद पदाय॑ ज्ञान विषय हीन पर ह्य भधिष्टानं बन सकता ई, छिन्द अजड अर्थात्‌ स्वय 
प्रकाश पदां ज्ञान कः अविषध होने पर भो अधिष्ठान बन सकता है, क्योकि उसका 
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चेत्‌, तस्यम्‌ । मानस्यापि स्वरूपातिरिक्तस्य जडस्वात्‌, स्वरसानुप्रवेशिनस्तु 
तदस्य प्रागपि सच्वात्‌ । 
किञ्च, 
ब्रह्मणो निर्विशेषमिति धर्मोऽस्ति बान वा| 
द्विधापि सविरोषत्वं तद्योगतदयोगजम्‌ । 
त्वद्राक्याद्‌ ्रान्तिसिद्धं॒तस्लक्षणाब्रस्यन्‌ दतम्‌ । 
निषेधामोऽभिधाशक्तिनस्तीति हि निषिध्यते | 
प्रका होता रहता है ! श्रत एव वहं अधिष्ठान दहो सकतादहै। बह्म स्वयंप्रकाश दोनेसे 
ज्ञानाविषय होने पर मी अधिष्ठान बन सकता है! इस प्रकार मानने मे क्या आपत्ति दै! 
उन्तर--आपन्ति यह है किं घयादि अज्ञान की निष्रत्ति नहीं करते ह । इसमे यदी प्रयोजक है 


कि घटादि ज्ञानस्वरूप नही है, उस प्रमाणत्व अभाव प्रथोजक नहीं} ब्रह्म स्वयं जान 
स्वरूप होने से संसारश्रम को बाध सकतादहै तदथं दत्तिज्ञान कौ आवद्यकता नद| इस 
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दी विद्यमान है, यदि बह निवर्तक दहो तो संसार की निव निद्र दौनी चादिये। 


"किञ्च, ब्रह्मणः इत्यादि । किंच, अद्रैती ब्रह्म के निर्विशेष मानते है, उनसे 
यद पूना चाद्ये कि ब्रह्म मे निर्विशेषस्वल्पी धमं हैया नहँ" यदि ब्रह्म मे निविशेषल्व- 
रूप धमं स्देगातो यह धमं ही एकविशेष है, इस विशेष से ब्रह्मविशिष्ट रहेगा, इस 
प्रकार ब्रह्म सविशेष बन जाता है! यदि ब्रह्मम नर्विशेषत्व धमं नहो तो ब्रह्म सविशेष 
जन दी जायगा, क्योकि निर्विशेष ओर सविनैषत्व म विरौध होने से ब्रह्म निर्विशेष न 
होने पर सविशेष दा ही जायगा | इत प्रकार ब्रह्म में निर्विदचेषत्व हौ अथवा नदो, दोनों 
पक्षो मे बह्म सविशेष ही सिद्ध हीमा । 

'स्वद्वाक्यात्‌ः इत्यादि । प्रश्न--त्रद्य निर्विदयेष नीं डहै, इस प्रकार जो सविशेष- 
वादौ मानते ईद, वह असंगत दै, क्योकि निविशेष प्रतीत हमा या नदीं £ यदि प्रतीत 
हैतो उषकानिवघ नदींदो तक्ता । यदि प्रतीत नही दहै तो निरि सवंथा नहीं हो सकता! 
क्योकि निषेधज्ञान प्रतियोगिज्ञान को ऋअपेक्ला र्खता है) किंच, निर्विशेष ब्रह्म शब्द्‌ वाच्य 
नद्यं है । एेसी स्थिति मं उसका किसी शब्द्‌ से अचुवाद्‌ करके निषेव करना मी असम्भव है| 
निर्विशेष का निषेवभोकैसे हौ सकता है १ उत्तर परमाविषय पदाथ का निषेध नदीं 
होता, यदह दमे मान्यहै। परन्तु ्रास्तिविषथ पदार्थं का निवे तौ ह्य सकता है। 
“ब्रह्म निर्विशेष है” इस प्रकार के अद्ति्यों के वाक्य से जौ निविशेष बह्य प्रतीत होता 
दै, वड भ्रान्ति सिद्ध है, क्योकि “द्य निविशेष है” यह्‌ ज्ञान ्रान्तिदी है। इस प्रकार 
आन्विसिद्ध निर्विशेष ऋदय का निवे करने में कोई दोष नदीं! किच, अद्धेतवादी विद्धान्‌ 
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निमिषा परीत्युक्तियथेकत्र न तिष्ठति। 
तथा स्चप्रयोगञ्च विके पयंवस्यति॥ 
विशेषो निति रेषश्चेत सोऽपि कस्यापि वान वा। 
पूर्वत्र सदिशेषत्वमन्यत्र न विशेषता ॥ 
नह्य निविरेषमित्यम्लिःप्मि तदेत, हि स्द्धि रः सर्माहितम्‌ | दग्तुतो 


यह मानते है छि श्टशक्ति से ब्रह का प्रतिपादन न्ह सकता । यही भथ 
“ध्यतो वाचो निवर्तन्ते" इस श्रुतिवचन से विवक्षित है। शब्द लक्षणावृत्ति सेत्रह्मका 
प्रतिपादन कर सकता है| अद्रैतियों के इस मतत के अनुसार 'श्रह्म निर्विशेष है" इन 
शब्दो से लक्षणा से जो निविश्चेष ब्रह्म वत्तलाया जाता है, दम उसीका निषेध करते है) इस 
प्रकार माननेर्मे कीटे दोष नहीं दै) 

निर्विशेषा पुरी" श््यादि ! नोक गह जो कहा जाता है कि नगर निर्विशेष 
है, विशेषरदित है, इम कथन का भावय नदीं हैक नगर सथ तरह के विशेषो से शून्य है, 
क्योकि गृह, जनता भौर पण्यवीथी इत्यादि विशेष द ही, किन्तु उस कथन का नूतन समाचार 
ह्यादि विवक्षित वितरेषके निपेधपेदह्ी ताद्यर्थहै) इसी प्रकार शाखो म यदि कदींवब्रह्म 
निर्विशेष कहा गया होती उस कथन का मी य्ह भावदहै कि अचेतने विद्यमान विकार 
नथा चेतन मे दीखनेवाल्े सुख-दुःख अर पुण्य-पाप इत्यादि विशेष ब्रह्म मेँ नदीं दै, ब्रह्म इन 
विशेषो मे रहन है] उन कथन का यह भाव नहींदहै कि त्रह्च सर्वविशेषं से रहित है, वर्याकि 
ब्रह्म निदोषरल्र ग्रौर कल्याणथुण द्यादि श्रनन्त विशेधों से सम्पन्न दै । 

श्रिशेषो निर्विशेष ` दव्याटि । प्रशन--जम प्रकार नैयायिक विशेष पदाथ को निर्विशेष 
मानने ई, उसी प्रकार ब्रह्मको भी नित्रिरष मानने में स्या आपत्ति है? इस धरष्न का_उत्तर 
हस श्लोकम इस प्रकार वणितदहैकि यदि नैयापिक्र विरोष को निर्वितेष मानते ई तो उनसे 
यद्‌ पूना चाहिये करि वह विशेष ज्रिसीपंरदतादहैया नहीं । यदि वह नेवाविकमतानुसार 
निचय द्रव्यो मँ रहता द्म तो निव्य-द्रव्य-सम्-न्वश्पी विद्येष उसमे सिद्ध होगा ही। यदि 
वह नित्य द्र्य मे -द्ी रहतातो बह विद्ेष दही नही बन सता | वह विशेष तमी माना 
जा सक्ता है ज वद {शनी सें रहकर उत्ते इनर से व्याञत्त कर दे। यदि किसीर्मे मी 
नदीं स्हेणा तो वह स्वाश्रमे इनर व्याव्र्ति नहींला सकता । एेसी स्थिति सँ बह विशेष 
नदी बन सकता } मैवःयिक यद मानते है विरे नित्य द्रव्यो मँ रहता है, तथा नित्य 
द्रव्य को दसस से व्यादृत्त कग देता है} अतः नैयायिकमतानुसार विशेष मेँ नित्य द्र्य 
मश्यघ ओर व्यावर्तकरत्व एेसे विशेष होने दै) एेसी स्थिति में उसे निर्विशेष कदने म यदी 
तात्प ह क्रि बह अपने को दसो से भ्याद्ृत्त करा लेने में दृरुरे विषेष कौ अपेक्षा नहीं रखता 
हे | इसी प्रकार चेतनाचेतनगत विशेषो से शम्य होने से व्रह्म निर्विशेष कटा जाता है। 

ङ्ितररी दन्‌ यदि य कहे कि त्रहा निर्विशेष है, यद बोलने मर का है, निर्विशेष 
तधर्मके त्रिना ही निर्विशेष रेसा ब्रह्म केवल बोला जातादहै, तव तो सविशेष ब्रह्मवादी 
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विशेषप्रतिक्षेपामावात्‌, अन्ततश्चामिलापगोचरत्वस्य विधानात्‌ । वस्तुमात्रस्य 
तदपि नास्तीति चेन, 


अवाच्यं वाच्यमिति वा वस्तुनि प्रतिपादिते। 

वाच्यमेव मवेदरस्तु वाच्यावाच्यवचोऽन्वयात्‌ ॥ 
किञ्च, 

दटाष्यक्षादिमानेन जगस्सत्यत्वनिणंये । 

निर्धिंशेषवचोऽन्याथं यू पादित्येक्यवाक्यवत्‌ ॥ 


हम लोगो का इष्ट सिदध हौ जाता है, क्योकि अद्धंतियों के “ब्रह्म निर्विंरोष हैः इस्‌ वाक्य 
से वास्तव मे किसी मी विशेष कः प्रतिषेध नीं होता है) एेसी स्थिति मे हम कोई 
आपत्ति नहीं है। किंच, अन्त मै श्रदैति्यों को ब्रह्म मै अभिलापगोचरत्व अर्थात्‌ शब्द्‌ 
व्यवहार विषयत्व एेसा एकधमं मानना पडेगा, तमीतो यह कदा जा सक्ता है कि ब्रह्य 
निविशेष एेमा बोलने भर कादहै। अद्रैतियोंके इस कथन से ब्रह्म म अभिलापगोचरस 
एसे धमं का विधान दी पलित होता है। प्रश्न --किंचिद्धममं वरिष्ठ वसवु मेँ द्यी अभि- 
लापगोचरत्व रह सक्ता है। शुद्ध ब्रह्म मे श्रमिलापगोचरत्व भी नहीं रहता है, इस 
प्रकार माननेमे क्या त्रप्ति है १ उत्तर--यदि शुद्ध ब्रह्म म अमिलापगोचरत्व नदीं 
होगा तो ब्रह्म अवाच्य सिद्ध होगा) ब्रह्य को अवाच्य मानने पर दोष कहा 
जाता है कि-- 

अवाच्यम्‌ इत्यादि 1 चाहे ब्रह्म को अवाच्य कष जाय अथवा वाच्य कहा जाय, 
दोनोँदहीपक्षों मँ ब्रह्म वाच्य दह्यीसिद्ध होगा, क्योकि प्रथम पत्तमें ब्रह्म अवाच्य शब्द्‌ से 
दूसरे पक्च मेँ वाच्य शब्द से कहा जाता है, इस प्रकार शब्द वाच्य होने से ब्रह्म मे वाच्यत्व 
ही सिद्ध होगा । 

किञ्च; दटाध्यक्ष' इत्यादि । प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमाण्‌ दृद है, निदौष ई, तथा 
स्वारसिकवाधक ज्ञान से शल्य द । इन दढ प्रत्यत्ञादि प्रकरणों से जगत्‌ सत्य सिद्ध होता 
है, इस सत्य जगद्भुपौ विशेष से ब्रह्म युक्त ही रहता है । ठेसी स्थिति मेँ ब्रह्मं को निर्विशेष 
मानना प्रस्यक्तादि प्रमाणोँस्े विरुद्ध होनेके कारण असंगत है। यदि शार में कीं ब्रह्म 
निविदेष कहा गया हो तो उस्न निर्विशेष शब्द्‌ का हेधविशोषशरूल्य ही श्रथ है, स्व॑ विशेषशन्य 
अथं नदीं । उसे अथं मानने पर प्रत्यक्षादि प्रमाणो से विरोध होगा । युष श्रौर आदित्यम 
त्रभेद्‌ बतलाने वाला “भादिव्यो सूपः” यह वाक्य आदित्य ओर यूपमे मेद्‌ का ग्रहण करने 
वलि प्रवयश्च प्रमाणसे विषु होने के कारण दी आदित्य श्रौर यूप मे साम्य को बतलाने 


वाला माना जातादहै। उसी प्रकार निर्विशेष शब्द का भी प्रतयक्षाचविष्ड द्यी अथं 
कृरना चाद्ये | 
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प्रत्यक्चादिग्रत्ययो निरालम्बनः प्रर्ययत्वात्‌ स्वाप्नप्रत्ययवत्‌, 
प्पश्चो मिथ्या दृश्यत्वात्‌, व्यावतेमानत्वात्‌, शुक्तिरूप्यवदित्यादिभि- 
रागममन्तरेणापि जगद्भाध इनि चेन्न, निर्विषयासदन्यथाख्यातिसाघने 


श्रत्यद्ादिः इत्यादि । प्रश्न प्रय इत्यादि कान निरालम्बन ई, अर्थात्‌ भाख- 
म्बनरदित ई, क्योकियेकज्ञानदहै। जोजोक्ञान होतेह, वे निरालम्बन ई} उदाहरण-- 
स्वप्न म होने वाला ज्ञान निरालम्बन होता है, इसी प्रकार प्रत्यश्चादि ज्ञान भी 
निरालम्बन दही द| प्रत्यक्षादि ज्ञान के निरालम्बन हने पर प्रत्यश्चादि ज्ञानविषय जगत्‌ 
मिथ्या सिद्ध होता है} किंच, अन्य अनुमानों से भी जगत्‌ का मिथ्यात्व सिद होता है। 
वे ये ईह--(१) प्रपञ्च मिथ्या है, क्योकि मपञ्च दद्य है। जिस प्रकार स्वप्न मे दिखाई देने 
वाले पदार्थं मिथ्या होति है, उसी प्रकार यह ह्य प्रपञ्च भी मिथ्या है। (२; प्रपञ्च 
मिथ्या है, क्योकि य प्रपञ्च व्यावतंमान है, अर्थात्‌ स्व॑प्रतीति्ों मे विषय नदीं होता है । 
जिस प्रकार घरप्रतीति में पर विषय नदीं हाता, तथा घट परप्रतीति मेँ विषय नदीं होता, इसी 
मकार प्रपञ्चान्त्गत प्रत्येक पदाथं अनेक प्रतीतियो मे भासित नदीं हाते है, अत एव व्यावेतं- 
मानदहै) व्यावर्त॑मान पदार्थ ल।कमें मिथ्या देखा गया है) उदाहइरण---स्ज्जुको देख कर 
एक यह सपं है" सा नमता दै, दुसरा भवह बाँस है" ठेसा सममता है, तीसरा “वह भूमि 
का विदलन है"? ठेसा समम्हता दै, चौथा “यद जलधारा हैः रेस्ता समस्ता दहै। इन सब 
प्रतीतियो सें “यह यह” ेसा गज्जु प्रतत होतो है, श्रत एव रज्जु अनुवतंमान होने से सत्य 
हे । परन्तु सर्पं इत्यादि प्रत्येक प्रकनिवां मे नदीं भासते ई, अत एव व्यावर्तमान दोनेसेवे 
मिथ्या मने जाते! इसी प्रकार शक्ति पँ प्रतीत दने वाला धरजत मी मिथ्या दहै) इस 
उदाहरण के अनुसार प्र पञ्च व्यावर्तमान होने से मिथ्या सिद्धहोताहै। इस प्रकार इन्‌ 
च्नुमानों से शाख कौ सहायता लिये बिना दी जगत्‌ का बाध अर्यात्‌ मिध्यात्व सिद्ध होता 
है] इन अनुमान से जगत्‌ को मिथ्या मानने में क्यः श्रापत्ति है १ उत्तर--प्रथमानुमानमे 
ज्ञानो मे जो नियालम्बनत्व निद्ध किया जाता है, यदि वह निरालम्बनत्वं निर्विषयस्यातित्व, 
छरसस्ख्यातित्व ओर अन्ययाख्यातित्व रूप दता तो विरोध एवं अपसिद्धान्त इत्यादि दोष 
उपस्थित होते! ज्ञान को नि्विघयक कटने पर चिरोध दोष उपस्थित होता है, क्योकि सभी 
छान सविषय दी होते ई, किसी न किमी व्रिषयकाप्रका्चज्ञान्मेहोतादी दै) किंच, ज्ञान 
को च्रसत्ख्याति असत्‌ के विप्रयमेंदोने बाला ज्ञान कटने मे विरोध दोष होता है क्योकि 
तीनो कालो मेँ न रहने वाला अत्यन्नासत्‌ पदाथ करिसीभीज्ञान का विषय नदी हो स्कवा। 
किंच, यदि ज्ञानको श्रन्यथाख्यातिन्प त्र्थात्‌ एक वस्तु को दुसरे पदाथं ऊ रूप मेँ प्रकाशिव 
करने वाला सिद्ध किया जाय, तो इस पक्षम भी विसे उपस्थित होगा, क्योकि च्चानर्मे 
जिस पदार्थंका भान होता है उसी का प्रकाशक ज्ञान दोगा है) शुक्तिको देखकर जो “यह 
रजत है" एेसाज्ञानहोता -~स्ञःनसेः शुक्ति इदंके रूपमे रजतरजतके रूपमे मासित 
होता है, शुक्ति रजत के रूप म नही भासित हो सकती, वद वस्तु उसी के रूपमे प्रति भासित 


३६८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { इश्वरपरिच्छेदः 


विरेधापसिद्धान्तादिदोषात. अनिवगच्यत्वसाधनेऽग्रसिद्धविशषणत्वस्ववचन्‌- 
विरोधादिदोषात } विरुदो समृच्वयवत्‌ ततप्रतिक्षेपयोरपि परस्पराभावा- 
त्मनोः समरुचयस्य विरुद्धत्वात्‌ । 


सकती है 1 अतः ज्ञानो को अन्यथाख्यातिरूप मानने पर मी अनुभवविरोधरूप दोष उपस्थित 
होता हे) किच, इस अनुमान से होने वाले अनुमित्याव्मक ज्ञान में ज्ञानत्व हेतु है, तथा निरा- 
लम्बनत्व रूप साध्य विषय है, यदि यह अनुमिति भमी निरालम्बनस्व हो तो उससे निरालम्बनत्व- 
रूप साध्य का विषयीकरण नहींद्यो सकेगा } रेसी स्थित्तिमे इस अनमान से निसालम्बनस्व 
सिद्ध नहीं छे सकेगा } निराल्म्बनत्वरूप साध्य पू्वपक्ची को अभिमत है, वह सिद्ध नदीं होगा ] 
इस प्रकार स्वासिमताथ विरोध उपस्थित होता है । किंच, यदि इस अनुमिति की निराल्लम्बनत्व- 
रूप आलम्बन वाल्ती मानी जाय-तो बह सालम्बन जन जायगी, उसमे निरालम्बनरूप साध्य 
केन रहने पर भीज्ञानत्वशूप देठ॒ विद्यमान है। अतः व्यमिचार दोष मी उपस्थित होता है। 
किच, तत्व मस्यादिवाक्य॒जन्य ज्ञान को सालम्बन मानना होगा यद्वि वह लान _निसलम्बन मस्याटिवाक्यजच्य ज्ञान को सालम्बन मान्तो लन हौगा वह जान्‌ निरालम्बन 
होतो बाक्य निर्थकदहो जावगा, तया ब्रह्मा्म्येक भी उससे बोधित नदीं दहो सकेगा । 
ताद्य बाक्यजन्य ज्ञान सें निरालम्बनत्व रूप साध्य केन रहने एर मी ज्ञानत्व हेठु विद्यमान ह । 
इस कारण से भी व्यभिचार दोष उपस्थत होता है} किंच, अद्वैतवादियों के सिद्धान्त मे कोई 
मी लान निर्विषवकख्याति असत्ख्याति एवं अन्यथाख्यातिसूप नही साना जाता है, _णेसी_ 
स्थिति स निर्विषयख्यात्ित्वादि कौ साधने पर अपसिद्धान्त दोष मी उपस्थित होगा । प्रन -- 
प्रत्यक्ञ इत्यादि ज्ञानी कौ सिरालम्ःन कहने का यही भावहैकिवे ज्ञान अनिवंचनीयख्याति 
रूप है, उन ज्ञानां मै अनिर्वचनीय अर्थं ही भासते ईह । वे ही अथं अनिवचनीय माने जाते 
है, जो अर्थं सत्‌ एवं असत्‌ से विलक्षण होने से सत्‌ एवं असत्‌ के रूपमेँ निवंचन नदीं 
पा सकते है ¦ मिभ्यात्व मौ सदसद्धिलश्चणत्व रूप अनिवचनीत्व ही है। इस प्रकार मानने 
मे क्या आपत्ति है) उन्तर--सदसद्िलक्षण को अनिवंचनीय शब्दां मान कर ज्ञानको 
अनिर्वचनीयख्याति सिदध नदीं कियाजा सकता, क्योकि जगत्‌ मं सदसद्धिलक्षण प्रदाथं दही 
सर्वथा च्रप्रसिद्ध है। पदाथ सत्‌ अथवा असत्‌ होते ईँ, कोई भी पदार्थं सवसद्विलच्तण नहीं 
होता है) रेसी स्थितिमे ज्ञान को अनिर्वचनीयख्यातिरूप सिद्ध करने पर्‌ अनिवेचनीयरूप 
विद्चेषण अप्रसिद्ध होने के कारण अप्रसिद्ध विशेषणत्वरूप दोघ उपध्थित होगा । किंच; 
सदसद्विलक्छण को अनिर्वाच्य शब्दार्थं मानने पर स्वव चन विरोधूप दोष भी उपस्थित होता दे को अनिर्वाच्य शन्द्थं मानने पर स्ववचन विरोधषश्प दोष मी उपस्थित होवा है, 
क्योकि अनिर्वाच्य शाब्द से ही उसका निवेचन किया जाता है} किंच, सत्व ओौर असत्व एेसे 
विरु धर्मौ का एक वस्तु मेंज्ेसे ममुचय नहींदो सकतादहै, उसी प्रकार सद्विलक्षणत्व एः 
अस्रद्धलघ्षणत्व रेसे विरुद्ध धर्मोका मी एक वस्तु मे समुचय नहीं हो सकता, क्योकि सद्धिल- 
च्णच्च का अभाव दी असद्विलक्तणल्व्र है, तथा असद्धिलच्तणत्व का अमाव ही सद्धिलक्षणत्व 
है ! इन परस्पराभावखूयी दोनो धर्मौ का एक वस्तु से समुचथ्र दोना शआरसंभावितंदहै। ये दोनों 
घमं परस्पर विस ईँ, एकन नदीं रद सकते 1 
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तथा- 
सदसद्वयतिरेकेभ विधानातन्निषेषनात्‌ । 
सदसद्रच तिरिक्तस्य सिद्धा सदसदात्मता ॥ 
एकग्रिज्ञानेन स्व॑किज्ञानं न च ते भवेत्‌| 
सदुपिज्ञानन सदसदन्यव्िज्ञप्स्यसंम्‌ वात्‌ ॥ 
एक्यसाघम्यवेघम्यमावैः स्यादेकतोऽन्यधीः । 
बाधासिद्धयध्याहृतयो लचेणा च स्यु ते ॥ 


"सदसद्वघतिरेकेण' इ्यादि : किंच, श्रद्धैतवादी जगत्‌ कौ सदशद्धिलक्चषण मानते 
है, उनके मतानुसार जगत्‌ मँ सदसद्विलक्षणत्व प्रामाणिक है । तथा च यह मानना होगा कि 
सदसद्धिलक्षण रूप मेँ जगन्‌ प्रामाणिक है । इससे सदसद्वि्लद्णरूप मे जगत्‌ की सत्ता सिद्ध 
दती है इस प्रकार जगत्‌ सत्‌ जन जाता है, तथा ` नैह नानास्ति शरिञ्जन' इत्यादि वचनो 
से स्वरूपतः जगत्‌ का निपरेव होने से जगत्‌ अघत्‌ सिद्ध होता है! जो जगत्‌ श्रदरतिरयो को 
सदसद्विलक्षणल्प मेँ श्रभिमत दहै, उस जगत मे उपयुक्त प्रकार से सदसद्रपत्वे ही सिद हेता 
दै। इससे यही फलित होता दै कि जगत्‌ की सदसद्विलक्ण्‌ मानना उचित नदी दै । 

५कविज्ञानैनः इत्यादि } किंच, यदि प्रपञ्च सदसद्विलक्षण घए्वं मिथ्या होगा तो 
उपनिषदो म एक ब्रह्म कौ जानने से सको जाननेकीजो बात कदी गई है वड सिदध 
नहीं होगी, क्योकि सदुत्रह्म को सम लिने पर॒ सदसद्विलव्तणप्रपञ्च का ज्ञान नदीं हे] सकेता । 
इससे मी प्रपञ्च कौ सदसद्विलच्ण नदीं मानना चाहिये । 

“रक्यसाधम्यंः इत्यादि । एक वस्तु के जान लेनेपर स कुदं जाना जासकता है । इस 
प्रकार ग्रतिश्चा करने पर यदं मदन उठ्तादहै कि क्याएकं के जानने पर सव जाना जा सकता 
३१ इस प्रश्न का उत्तर इस प्रकार देना दोगा करिउस एक का सवके साय टेक्य 
है, अथवा साधम्यं है, अथवा वैवम्यं है, अतः उस एकं को जानने पर सन जाने जते है । 
परन्तु इस प्रकार अद्रैती नदीं कह सकते ई, क्योकि अद्टती विद्धान्‌ एक ब्रह्य क जान लेने पर 
ब्रह्म से व्यतिरिक्त भस्य का निष्त्ति मानते ई, यह नदीं मानतदईं रि त्रह्मकेौ जाननेसे 
वस्तुतः सब जाना जाता दै) उबर ब्रह्म को जानने पर मीस नदीं जाने जते दै, तत्र 
सर्वविज्ञान न होने से साध्यद्ा बाधहयोतादहै। अद्धेतवादी यद भमौ नहीं मानते हं कि 
प्रपञ्च ब्रह्य से रेक्य रखता है, अथवा ब्रह्म के समान गुण रखता है, अथवा ब्रह्मके 
विरद्ध गुण स्ता है अवः रेक्व साधम्यं आर वैषम्यं ये दु असिद्ध हे जते ई। 
यदि “सब लात दोता है” इस श्रुति का यह्‌ बतललाने मे तात्पयं है कि सवका अपिष्टान 
ञान होता है, अथवा सत्र निदत्त हाता दहै, तत्र स्वं शब्द का अधिष्ठान मे लक्षणा 
माननी होगी, अथवा वादु कौ निरत मे लक्षणा माननी होगी | तथा अधिष्ठान का 
अध्याहार करना होमा । प्रपञ्च को मिथ्या मानने पर त्रापके अर्यात्‌ अद्धेती ॐ सत में 
ये दौष उपस्थित होते द) । 
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किथ्च, 
तत्वे दित्रिचतुष्कोरिव्युदासेन यथायथम्‌ । 
निरुच्यमाने निलंन्जेरनिर्वाच्यस्वभरच्यते ॥ 
तथा बाघधतदोग्यत्वादिसाधने चालुपलसम्पादिदोषात्‌ | नश्वरत्वादिसाधनं 
च्विषटमेव । 


किव, 
तत्तस्पक्षादिवुद्धीनां  प्रमाणत्वाप्रमास्वयोः 1 
बाधासिद्धयादयो दोपा विजुम्भन्ते यथायथम्‌ ॥ 


"किंञ्च, तच्वेः इत्यादि । समी वादो विभिन्न प्रकारो से तत्व का निवंचन करते ईै। 
पक वादी तच्च को सत्‌ मानते ई, दुसरा वादी तत्व को असत्‌ मानते हैँ ; अद्धैतवादी विद्धान्‌ 
जगतत को सद्धिलक्षण एवं असद्विलक्लषण मानते इए सत्‌ श्रौर असत्‌ इन दोनों 
कोयो से बहि्भूत मानते दै, अथवा अद्वेतवादी विद्धान्‌ यहं मानते ह किं जगत्‌ सद्विलक्चण 
एवं असद्िलच्तण होता हुमा भो सदसत्‌ से विलक्षण है, ेसा मानते हपट तत्व को सत्‌, असत्‌ 
ओर सदसत्‌ इन तीनों कोय्यों से बहिर्भूत मानते दह । माध्यमिक मानते ह कि जगत्‌ 
सत्‌ न्दी, असत्‌ नदीं, सदसत्‌ नदीं तथा सदसद्विलक्चषण मी नदीं; अतः जगत्तत्व सत्‌, श्रसत्‌, 
सदसत्‌ ओर सदसद्विलक्षण इन चारों कोष्यों से बहिभुत है। इस प्रकार दो, तीन ओर 
चार कोयो का खण्डन करके तत्व का निवंचन करने बाल्ञे वादिगण यदि तत्व को अनिर्वास्य 
कते है, तो कहना पडता है कि वे निले होकर ही एसा कर्ते है | 

नथा बाधः इत्यादि । यदि अद्धेतवादी विद्धान्‌ बाधितल्त्र अथवा बाधयोग्य को मिथ्यात्व 
मानकर इस बाधितत्वरूप अथवा बाधयोग्यत्वरूप मिथ्यात्व क} जगत्‌ मे उपयुक्त अअनुमानों 
से सिद्ध कसना चाह, तो बाध दोष उपस्थित होगा. क्योकि प्रस्यक्नादि प्रमाणो से सत्य- 
रूप में सिद्ध होने वाले जगत्‌ काबाघह्ुश्रा ही नही, न दहौने की सम्भावना है। यदि 
अद्धैतवादी विद्धान्‌ नश्वरत्व को मिथ्यास्व मानकर इस नश्चरत्वरूप मिथ्यात्व को अनुमानं से 
सिद्ध करना चा तो हमें इष्टापत्ति है, क्योकि इम जगत्‌ कौ नश्वर मानते दह । 

“किञ्च, 9तत्तत्पन्तादि' इत्यादि । किच, श्रपञ्च मिथ्या दहै, क्योकि वह दृश्य है, 
व्याव्त॑मान है इत्यादि अनुमानों मे प्रपञ्च पक्ष है, मिथ्यात्वं साध्य है, हयत्व इत्यादि 
देव है । श्रतुमान में पक्त, देठ आर साध्य अस्यावदयक्र ई, इनके बिना अनुमान उठ ही 
नहीं सकता । यद्य पक्त, साध्य श्रौर देठ का ग्रहण करने बाली बुद्धियों यदि प्रमात्मक हों 
तो पश्च माहक प्रमात्मके बुद्धि के श्रनुसार प्रपञ्च को सत्य मानना होगा} उससे भिथ्यात्व 
साधने परर बाघ दोष उपस्थित होगा| यदि प्च साध्य ओर डेव का ग्रहण करने 
वाली इदधियँ भ्रमास्मक हों तो पक्चादि च्रप्रामाणिष होगे, तव आश्रपरासिद्धि इत्यादि दोष 


वतीयः | माषानुवादसरितम्‌ ४०१ 


तदभ्युपगमे चाचुमानस्य निष्पयोजनस्वस्ववचनविरोधाखत्थानानि स्कः । 
किञ्च, समस्तम्रत्यच्ताद्यग्रमाणत्वसिद्धावेतदनुमानोत्थानम्‌, त्तव 
तत्सिद्धिरित्यन्योन्याश्रयणम्‌ । मेदवासनादोषमूरत्वात्‌ प्रत्य्मग्रमाजमिति 
चेन्न; दोषत्वाप्रमाणत्वयोरन्योन्याश्रयणात्‌ । शाखर्तोऽन्यतरसिद्धौ चत्प्राचस्था- 


तदभ्युपगमे चः इत्यादि } प्रश्न-सबको मिथ्या मानने वल्लि अही शे बाच 
असिद्धि इत्यादि इष्ट ही है} एेसी स्थितिमें यदि इष्टापत्ति मानतो क्या किया बाय! 
` उत्तर--यदि श्दवेतो नाध सैर असिद्धि इत्यादि दोषों को स्वीकार करते टो छे कद 
अनुमान प्रयोग निष्ययोकन हो जायमा, क्योकि आशथयासिद्धि इत्यादि दोर्षोसेदुष्टद्ेु 
कु भी नटीं साघ सका है | श्च, पक्षम देतु श्रौर साध्य को मिथ्या मानते इष 
अद्धेवी विद्धान्‌ पश्च मेसाध्य ओर देतुका सद्धाव कहते है, श्रतः स्ववचन वरोध दोष 
उपस्थिव होता है। इन दूधव देठर्मो से प्रनुमिति नदो हो सकती । अवः अनुभवि का 
,अनुत्थानरूपी दोष उपस्थित होता. दे । 

(किञ्च समस्त" इत्यादि , प्रपन्च के सत्यत्व को सिद्ध करने वाले प्रत्यु इत्यादि 
सभी प्रमाण यदि श्रप्रमाण सिद्ध हो, तमी ग्रपञ्चमिथ्यात्वग्राहक ये अनुमान खिर उड़ा 
सकते, अन्यथा प्रपञ्चसप्यत्वग्राहक प्रत्यक्षादि प्रमाणो से नाधित होने सेये अनुमान 
उर दही नदीं सकते । इन अनुमान प्रमार्णो केच से दो प्रव्यश्चादि प्रमाणो के ष्मा 
सिद्ध करना होगा, तथा च प्रव्य्लादि प्रमाणें का अधामाण्य श्रौर इन अनुमानों के 
उत्थान को लेकर अन्योन्याभरय दोष उपस्थित होगा। प्रन -प्रपञ्चमिथ्यात्वग्राहइक 
इन अनुमानों के बल्ल ॒से यदि प्रपञ्चसत्यत्वम्राहक प्रत्यश्वादि को अप्रमाण सिद करन 
डो तो श्रन्योन्याश्रय दोष द्ये सकता है! परन्तु मेद वासनारूपी दोघ्र से उत्पन्न होने के 
कारण दी प्रत्वश्चादि प्रमाण सिद्ध होते है, अवः अन्योन्याभयद्‌ःष नरह ह्ेगा } उर - 
प्रत्यश्चादि अधरमाण सिद्ध होने पर दी इनका उत्पादक मेद वासना दोष बन सकती है 
भेदवास्ना दोष सिद्ध होने पर दहा उसत्े उत्पन्नं होने वाले प्रर्यश्चादि अप्रमाण हमि) 
इस प्रकार मेदबासना का दोषत्व ओर प्रत्य्चादि के अप्माणव्व को लेकर पुनः अन्ोन्या- 

भय _ दोष_उपस्थिव होगा ।. प्ररन--प्व्यश्वाद का अभामाण्य तया दोषजन्यत्व इन दो 
रथौ मे एक अर्थं शास्र से सिद्ध हो जायगा, अतः उपर्युक्त चअन्योन्याथय नहीं होमा । 
उत्तर--तव्र वो शाच्नप्राचल्य सूप अर्यकोन्लिकर चक्क दोष प्राप देःया। यदि बूते 
अयं परस्पर में पेश्वा रक्खं, तो उन चक्रक दोष कते ई, वह चक्रके दोष यहाँ इस प्रकार 
उपस्थित होता है कि यदि शाख का प्राचल्य द्यो तभी शाल से प्रत्यक्षादि का दोषजन्यल्व 
वं अप्रमाण्त्व इनमे एक अर्थं सिद्ध होगा, इनमे टक अथं सिद्ध होने पर प्रत्यद्छादि 
से यप्रतिबद्ध होकर प्रपञ्चमिथ्याच्वमाहक अनुमान प्रवरच हदो सकता) श्रनुमान प्रच 
होने पर दही अनुमान से अनुख्दोत होने से श्रुति -जो प्रत्यक्चादिं का अघप्रामाप्य मथवा 
दोषजन्यत्व सिद्ध करती है--वह प्रबल सिद्ध होगी । इस प्रकार श्रुतिपराचल्य परत्यक्चादि 
का अप्रामाण्य ओर दोषजन्वत्व मे एक ओर अनुमान प्रद्चि इन तीनो अर्थो को लेकर 

र 


[ 
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पच्या चक्रकापातः श्रतिग्राबल्याप्रामाण्यदुष्टकारणत्वनिधयाचुमान- 
प्रवृत्तीनाम्‌ ` । तत्तत्यदाथस्वरूपं प्रत्यक्ञादि विषयः, धमस्तु मिथ्यास्वादि 
चासकस्तद विरुद्धाचुमानविषय इस्यविरोधं इति चेन्न, स्वप्पसिद्धेरेव 
जिथ्यात्निरोधात्‌ । ` स्वरूपाविरोधिमिथ्याशब्दषरिभाषितधर्मसाधने 
चास्माकमनिष्टामावः । 
¬ किथ्ब-- 

मिथ्यावादिप्रतिज्ञार्थः स्वप्रतिज्ञां स्पृशेन्न वा। 

आये स्वस्येव विष्वंसो दहितीये व्यभिचारत ॥ 

मिथ्यात्वस्य तु मिथ्यात्वे मिथ्यां बाधितं भवेत्‌ । 

सत्यत्वस्य तु सत्यत्वे सत्यत्वं स्थापितं भवेत्‌ ॥ 


चक्रक दोष उपस्थित दोगा, क्योकि ये तोनों अथं परस्परापेक्ञा रखते है| प्रहन-- 
प्रव्य्चादि प्रमाणो से प्रपञ्चमिथ्यात्वग्राहक अनुमान का कोई विरोध नहीं है, क्योकि 
प्र्यक्षादि प्रमाण उन-उन पदार्थो के स्वरूपमात्र का अहण करते दै, तत्तसदार्थं स्वरूप से विरोध 
न रखने वाल्ला मिथ्यात्व नामक धमं उन पत्यक्तादि प्रमाणो से अविरुद्ध अनुमान प्रमाणका 
विषयं हे, अतः प्रत्यक्ष ्रौर मनुमान मै विरोध नहीं है । एेसा क्यों न माना जाय १ उत्तर-- 
प्रतयक्चादि प्रमाणो सेजो पदार्थौ का स्वरूप सिद्ध होता है, वह स्वरूपसिद्धि ही मिथ्यात्वसे 
विंसीध रखती ह । स्वरूपसिद्धि का अथै स्वरूप को प्रामाणिकता | मिध्यात्व का श्रयं है 
वस्तुस्वरूप को अअप्रामाणिकता । मिथ्यास्व भरत्यक्चादि प्रमाणों से सिद्ध होने बाल्ते वस्तुस्वरूप 
से श्रविरुदध नहीं हो सकता । स्वरूप से विरोध न रखने वाले किसी धमं का मिथ्याशब्द्‌ 
वाचक है, इस प्रकार संकेत करके उस स्वरूपाविरोधी संकेतित धमं को भिथ्याशब्दसे 
साधा जाय तो जगत्सत्यत्ववादी हम लोगो को कोई आपत्ति नदीं है 


“किंञ्च मिथ्पावादि' इत्यादि । ब्रह्मव्यतिरिक्त मिथ्यात्ववादी यद्‌ जो प्रतिज्ञा करते हैकि 
ब्रह्मव्यतिरिक्त सव्र मिथ्या है, इस प्रतिज्ञा से सिद्ध होने वाला मिभ्यात्व रूप अथं उपयुक्त 
प्रतिज्ञा का स्पद्ं करता है या नदीं, यदि स्पशं करता है तो मिथ्यास्व भो मिथ्या सिदध होता है। 
यदि स्पद्यं नदीं करता तो मिथ्यात्व भी मिथ्या सिद्ध नदीं होता है) यदि मिथ्यात्व में मिथ्या 
अद्ध तियो का इष्ट हो तो प्रपञ्चमिथ्यात्व नदीं सिद्ध होगा, क्योकि प्रपञ्च मे मिथ्यात्व मिथ्या है। 
य॒दि मिथ्यात्व मेँ मिथ्यात्व नहीं दो तो प्रपञ्चमिथ्यात्व मेँ भ्िथ्यात्वरूप साध्यन होने से तथा 
हद्यत्व मौर व्यावतमानस्व इत्यादि दहेतु विद्यमान होने से व्यभिचार दोगा । 

“मिथ्यात्वस्य तु भिथ्यातेः इत्यादि } प्रभ- जिस प्रकार मिथ्यात्व मे भिध्याख हैया न्दी, 
इस प्रकार विकल्प करके मिथ्यात्व का खण्डन किया जाताहै उसी प्रकार सत्यत्व मेँ सत्यत्व 
हैया नहीं प्रकार विकल्प करके सत्यत्व काभी खण्डन किया जा सकता है। अत 

तः . भिध्यास्वखण्डनयुक्ति समीचीन नदीं ह । उन्तर--मिथ्यात्व का मिथ्यात्वं ओर 





तृतयः ] भिष्तरैवाद सिक ४० कै 


यदि प्रपश्वमिध्यात्वं सद्गर्ैवेत्ति सद्धवेत्‌ । 
प्रपश्चश्च तथेवेति स सत्यो न कथं * भवेत्‌ ॥ 
जडत्वात्स न तच्चेत्‌ तन्मिथ्यात्वं च न तद्धकेत्‌ । 
तच््वेनेव तर्दन्यत्वान्न तत्सत्यं च ते भवेव ॥ 
खदसद्धिन्नता चापि विरोधात्‌ सदसततव्वत्‌ । 
परस्परमतिस्तस्य माधिकेति निंरुप्यताम्‌ । 
किञ्च, प्रपश्चतद्धाधकप्रत्ययास्यामुपदिताचुपदितवेषेण 


सत्यत्व के सत्यत्व म महान्‌ अन्तर है । वह्‌ यह कि मिथ्यात्व का_मिय्यास्व होने पर प्रथमं 


मिथ्यात्व खण्डित हो जाता ह शौर सत्यत्व का_सत्यत्व होने पर श्रयम्‌ स्यस्व क स्थापन है श्रौर सत्यत्व का सत्यत्व होने पर प्रथम सत्यत्व की स्थापना 
शती हे दोनो को समान नहीं माना जा सकता 

यदि प्रपञ्च" इत्यादि । प्रश्न-प्रपञ्चमिथ्यात्व वस्तु क्या है] वह सद्ुन्रह्महीहे) 
प्रपञ्चमिभ्यात्व सद्तरह्मस्वरूप हीने से वह सत्‌ अर्थात्‌ स्त्य है, उसे मिथ्या मानना 
अनुचित है) यदि देसा अद्वैती मानते दै सो इसर्मे क्या आपति है १ उत्तर--प्रपश्च. मी 
“सव खल्विदं ब्रह्य? इत्यादि श्रुतिवचनो के अनुसार सद्त्रह्च सिद्ध होता हे, एेसी स्थिति 
मे अद्रेती विद्धान्‌ प्रपञ्च को भी सत्य क्यों नहीं मानते दै १ उनके मतानुसार प्रपञ्च मौ 
सत्य क्यो नदी दहोगा १ इस युक्ति के अनुसार प्रपञ्च भी सत्यददो जायगा] 

जडत्वात्‌ इत्यादि } यदि भद्रैती विद्धान्‌ यह करै कि प्रपञ्च जड दोने छे 
ब्रह्मस्वरूप न्दी हो सक्ता हतो ““सवखल्विदं ब्रह्य इत्यादि वचनो का अर्थान्तर मं 
तात्यर्य॑है, तव तो यह भी कडा जा सकता है भिथ्यात्व भी जड होनेसे ब्र्मसेमिन्नहीहि 
अतः वह मी ब्रह्य स्वरूप नदीं हो सकता । ब्रह्म भिन्न होने से ` प्रप्वमिथ्यात्व 
श्रद्ध तियो के मतानुसार सत्य नदीं हो सकता । 


'सदस्द्धिन्नताः इत्यादि । प्रशन --सदसद्विलच्छणस्व को मिथ्यात्व मानकर 
उसको प्रपञ्च में साधने मँ स्या आपत्ति है उन्तर--प्रपञ्च म सदसद्विङक्षणत्व सिद्धः 
नदीं किया जा सकता । जिस प्रकार सत्व ओर अस्त्व परस्यर विरद. होने से प्रपञ्च मृ 
सदसत्व नदीं माना जा सकता, उसी प्रकार सद्विलक्षणत्वं योर असद्विल्चणत्व प्रस्पर विख, 


न 








नि 
मत 


असद्धिलक्षण का बाधक दहै, क्योकि सद्िलक्षण बुद्धि से अस्त्व सिद्ध होठा है, क्था 
श्रसद्विलक्चणत्व बुद्धि सद्विल्णत्व का बाधक ई, क्योकि उससे सत्व सिद्ध हेता है । अत 
सद सद्धिलक्चणत्व परस्पर विस्द्ध होने से प्रपञ्च में नी माना जा सकता | इस प्रकार का उच्तर 
यहोँ देना चाहिये । 

"किञ्च, प्रपञ्चः इत्यादि । किच, अद्धौती यह मानते है, कि प्रप प्रतीति ओँ 
प्रपञ्चोपहित ब्रह्म भास्तता है, तथा “तत्वमसि” इत्यादि वाक्यजन्यश्ान मे श्रनुपित शुद्ध 


४०४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्रपरिच्छेदः 


दश्यत्वादनैकान्स्यम्‌ , ब्ह्ममिथ्यात्वं बा स्यात्‌ । 
अनुभूतिरवे्या, अनुभूतित्वादिति चेन; 
अनुभूतिरवेदयेति वचनं बोधकं न वा। 
श्रा तेनेव क्यं नो चेत्‌ किंक् विधीयते ॥' 
जक्मणथात्यन्तवेद्यत्वे ““अथातो ह्मजिज्ञासा', “बरह्मविदाभोति परम्‌", 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादिव्याकोपश्च । उपदेशश्च निष्प्रयोजनः । 


रह्म भासतादहै! अतियो के इस मत के अनुसार तहा मँ ३ दश्यत्व सिद्ध होता हे) 
ब्रह्म से मिथ्यात्व रूपसाध्य न होने से तथा दृश्यत्व रूपदहेवु होने से व्यभिचार दोष 
उपस्थित होता हे, यदि ब्रह्म मँ मिथ्यात्वको मान कर व्यभिचार दोष को अद्वती दुर 
करना चाह तो ब्रह्य मेँ मिथ्यात्वं मानना दोगा, व्रह्म सत्य नहीं माना जा सकता। 
इख प्रकार व्यभिचारी ओर ब्रह्ममिथ्यात्व मे कोड एक दोघ अवद्य उपस्थित होता हे । 

“अनुभूतिः इत्यादि । प्र्न-- उपयुक्त दोष को दूर करने के लिये यह माना 
आ सकता हैकि ब्रह्म दशय नहींहै। ब्रह्म मे दद्यत्वामाव अर्थात्‌ वेद्यस्वाभाव को सिद्ध 
करने वाला अनुमान प्रमाण मी विद्यमान है] अह यह हैकि श्नुभूति रवे दहै, क्योकि 
श्रनुभूति बह हैजो घटादि पदार्थं सर्थात्‌ वेद्य ज्ञान का विषय रै, श्रतः वे"सब अनुमूति से 
भिन्न है! इस प्रकार व्यतिरेक व्याति होने से अनुमूतित्वदेठ से अनुभूति मे अवेद्यत्व 
सिद्ध होता है! अनुभूति के चअरवेय सिद्ध होने पर यह मानना पड़ता है किं उस्म इश्यत्व 
हेतु नही है, श्रत एव व्यभिचार -दोषभीनहदींहै, इस प्रकार मानने क्या आपल्निहि) 
उत्तर इस प्रकार नदीं मानानजा सकतादहै, कार्ण यहदहैकि- 


"अनुभूतिरवेदयेतिः अनुभूति अवेद्य है यह वचन बोधक है या नदीं १ यदि बोधक 
है तो यष्ट मानना पड़ेगा किंइस वाक्य सेः अवेद्यत्वप्रकारक अनुभूतिविशेष्यक शान 
उस्पनन होता है! रेसा ज्ञान उन्न होता तं उसज्ञान का विषय अनुभूति होगी, तथा 
अनुभूति मेँ बे्यत्व फलित होगा, यदि बह वाक्य बोधक नहो तो अनुभूति म मवेद्यत्व 
का विधान कैसे किया जा सकताहै | बोधक होने पर ही तो अनुभूति मे अवेद्यत्व का 
विधान संपन्न होगा} बोक न होने पर इतत वाक्य से किस्म किसका विधान संपन्न डो 
खकता है 

श्रद्यणद्वः इत्यादि 1 यदि जक्ष सवथा अवेद्य हो, श्र्थात्‌ ज्ञानाविषय हो तो 
“अयातो बह्जिक्ञासा??, “ज्रक्षविदाप्नोति परम्‌”, “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादि श्ुतिव चन 
भोर ब््मसूत्र बाधित हो जा्येगे। पर ब्रह्म के विषयमे उपदेश देना भी निरर्थक होगा, 
उपदेश्च देने पर भी श्रोता अक्तेय ब्रह्य को सम हौ नहीं सकता । किंच, उपदेश्च देने 
बसि को यदि अद्रतनिश्वय हो तो वह अवश्य यह समभ्तादी दोगा कि भोता पुरुष 
भौर वक्ता पकी है, भोवा दमसे भिन्न नदीं है, रेसा जानने बाला वक्ता गुर 
किसको उपदेश दे। दूसरे को उपदेश देना चाद्ये । दूसरा तो कोई है ही नहीं । रेसी 


तृवीयः | माक्षनुवादसश््तम्‌ ५०५ 


उपदेष्टुश्चा्रैतनिश्वयानिङ्चययोः कस्मे किपदेश्यम्‌ ? नद्ययुन्मचा 
मिथ्यात्वेन ` निर्मतिस्यः प्रतिबिम्बादिम्य उपदिशन्ति । 
व्यावृच्यनुवृत्तिमात्रं तु न मिथ्यात्वादि प्रयोजिकम्‌ । तथाषहि-- 

व्यादचेऽपि च सत्यत्वं रज्जुकशादिके स्फुटम्‌ । 

तत्रैव कानुब्त्तस्य सिध्यात्वमपि मोमिन ॥ 
स्थिति मँ ओता को अपने से ऋमिन्न खमम्छने वाला क्ता मिच्न ओोत। नशेने खे 
किसको उपदेश दे, किसी - को मी उपदेश नदीं दे सकता! यदि उपदेश देने बाले 
क्का को अद्धौत निद्वय न होतो वद क्वा उपदेश देगा, उपदेश श्रोत का देना 
चाहिये । उसका अदधत मे निहचयात्मक न है ही न्दी, रेस स्थिति मे वह क्या 
उषदेष्ठ दे सकवां है { यदि कडा व्यायकरि प्रविबिम्ब के समान दिखाई देने बले भोतामों 
क्रो वह उपदेश देता है ते यह भी समीचीन नहीं है, क्योकि प्रतिनिम्ब मिथ्या दता है, 
प्रतिननिम्बरूप श्रोका यी मिथ्या होगे, उनको उपदेश देना भसंमावित है, क्योकि कोद 
उन्मत्त भिन पुरुष अपने प्रतिविम्ब इत्यादि के प्रति ओ मिथ्यातेन निर्णत ई--उपदेख नदी 
देते ई । इ धकार अद त सवधन मं उपदान दोण सथान पाला दै 

श्याडइस्यनद्त्तिमाजम्छ इत्यादि । अद्ध तिर्या ने जिस दश्यत्वदेतु से प्रपञ्चमिथ्या 

सिद्ध करना चाहा है वह दद्यत्व देतु इस प्रकार खण्डित हो गया है) आगे व्यावतंमानत्व 
देतु का खण्डन करिया जाताहै। अद्धौती विद्धान्‌ यद मानते ह करि घट इत्यादि पदाथं 
निथ्याई। कयोकिये समी चन मेँ नदीं मासते ई, तथा समी देशो मे नदीं रहते, 
अतः ये व्याव्त॑मान दै, व्यावतमान होने खे दयी मिथ्या दै} इस प्रकार सत्‌ 
अनुव्तमान होनेसे सत्यै, वह समी ज्ञानो में वट सत्‌ है, पट सत्‌ है” इत्यादि रूप 
से प्रतीत होने से तथा समीदेशोमे विमान होने से मी अनुवतंमान है । .अनुवतंमान. 
दोनेसे दी सत्‌ सत्यहि) इस प्रकार अद्धौती विद्धान्‌ व्यावतेमान होने से घटादि ग्रपञ्च 
का मिथ्यात्वं तथा अनुवतंमान होने से सद्र का सत्यत्व साधते दै! उसका खण्डन 
करिया जाता ह । केवल व्यावतंमानत्व मात्र से मिथ्यात्व सिद्ध नहीं किया जाता है, ४ 





वह मिथ्यात्व मे प्रयोजक नदीं ई तथा अनुव्तमानत्व देतु से सत्प्रतव भी सिद्ध नदीं 
होगा, क्योकि वद्‌ सत्यत्व मे प्रयोजक नहो है । 

'व्याब्रत्तऽपि च इत्यादि । कोई रज्जुको देखकर ्रमखे ध्यह सपं हैः रेस 
समता है, दूरा वंश्दंड को देखकर “यह सपं है" ठेसा समता है । तीसरा जल 
धारा को देखकर “यह स्प हैः समस्तादहै । इनम एक प्क ज्ञान में ही रच्छ 
शरोर वंश इत्यादि भासते है, सभी ज्ञानो मे ये नदीं मासते दै, अत प्व रन्लु आदि 
व्याव्व॑मान . ई । व्यावतंमान होने पर भी वे मिथ्या नदीं किन्तु स्स्यही ई तथी 
इन सब्र प्रतीति्यो मे सपं भासता है, अतएव शनुवतंमान है, अनुवतमान होने फर 
भी वह सत्य न्दी, किन्तु मिथ्या हीह इससे यदी सिद्ध होता है छि केक्ड् व्वाडृत्ति 
एवं अनुचरृत्ति से मिथ्यात्व ओर सत्यत्व सिद्ध नदीं हो सकता 1 
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व्याब्रत्तिमात्राचदि तत्‌ सतोप्येऽतत्‌ प्रसज्यते । 
सत्वं षरस्येहेदानीं नास्तीत्यादिनिरूपणात्‌ ॥ 
तच्येत्देशकालादौ नापोदं तत्समं धटे । 
सदे घरदेशश्चेन्नान्यथेबोपरुम्भनात्‌ ॥ 
सत्सदित्यनुच्रर्या चेत्‌ सतः सत्यत्वमिष्यते । 
भिन्ननास्त्यनुब्रस्यादेर्मेदनास्त्योश्च सत्यता ॥ 
देशकालादिभेदेन नास्तिता ` स्वंगामिनी । 


“व्याद्रत्तिमाच्रात्‌ः इति । किंच, यदि केवल व्यावृत्ति से ही मिथ्यात्व सिद्ध करिया 
जायतोसत्कोभी मिथ्या मानना दोगा, क्योकि “वहं इस समय घट का सस्व नहीं 
हः इत्यादि प्रतीति से सत्‌ भी व्यावतंमान सिद्ध होता है । 


८तच्चेत्‌ः इत्यादि । प्रश्न- जिस देश तथा जिस काल म जिस वस्तु का सद्धाव 
विदित होता है, यदि उसी देश एवं उसी कालम वह वस्तु है नदीः" ेसा उसका 
अभाव विदित होतो बह वस्त॒ ्यावत॑मान माना जायगा, व्यावतंमानत्वसे उस वस्तु का 
मिथ्याख भी माना जायगा । सत्ता का जिस देश एवं जिस काल म सद्धाव विदित होता है, 
उस काल एवं उस देश मे उसका असद्धाव विदित नहीं होता है, किन्तु देशान्तर एवं कालान्तर 
म दी उसका असद्धाब विदित होता है, अत एव सत्ता व्यावतेमान नहीं मानी जा सकती 
तथा उसका मिथ्यात्व भी नदीं होगा । रेस स्थिति मेँ वह मिथ्या कैसे मानीना सकती है? 
` उत्तर--यदि पेसी बात है, तो घटादि मे मी मिध्यात्व सिद्ध नदीं किवा जा सकता, क्योकि 
उसमे भमी उपर्युक्त व्यावर्तमानत्व है नदीं, कारण जिस देश एवं जिस कालम घयदि 
सत्‌ प्रतीत होते ईै, उनके विष्रय मेँ यह प्रतीति नदींद्योती हैक उस देश एवं उसदेश 
म घयदि ई नदी, कंठ यी प्रतीति होती है करि देशान्तर एवं कालान्तर में घयदि है नही, 
श घटादि मे भी व्याव्त॑मानत्व नदहीडै, अतण्ववेमी मिथ्या नदीं दो सकते ईै। 
प्रनस्त दी दे है, सद्य देश म बर आदिं कासद्धाच प्रतीत्‌ होता है, तथा घट का 
श्ममाव प्रतीत होता है, भतः घटादि का मिध्यात्व मानने म क्या श्रापत्ति है १ उत्तर--भूतल 
म घट है, चत्वर मेँ घट ै, इत्यादि प्रतीतिं से भूतलादि ही घट का देश सिद्ध होता है, 
सत्‌ घट कादेश नहीं दो सकता, क्योकि सत्‌ मे घट है एेसी प्रतीति किसी को भी को भी 
नदीं होती । 

'सत्सत्‌? इत्यादि । “वट सत्‌ &ै, पट सत्‌. है” इत्यादि प्रततियो मेँ सत्‌ का 
भान होने से सत्‌ को अनुवतंमान मानकर यदि उको सत्य सिद्ध कियुु जायतो 
स्वर मिन्न है, पट भिन्न है तथा “वट नहींहै, पट नहीं है" इत्यादि प्रतीतियो मे 
मेद एवं नास्तित्व का मान हने से मेद ओर नास्तिस्व मे भी अनुदृत्ति सिद्ध होती है, इस 
अनुद्त्ति से सेद ओर नास्तित्व भी सत्य सिदध होगा । 

देशकालादिः इति । निमिन्न देश काल इत्यादिको लेकर खभी वस्वुश्रो मं 
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ततीवः | 





भिन्नता च मिथोऽफेचा न क्चिद्धिनिवतंते ॥ 
शब्दमात्राचुद्तिश्चेत्‌ तत्रापि च तथेव नः। 
तचत्माणयोम्यत्वमाघ्रं सचेति मन्महे ॥ 
अचुबरृचधिया सत्ता सव॑भावाञुयायिनी । 
यद्ययपीष्टा वथप्येषा वद्धम॑त्वेन सिध्यति ॥ 
श्चतः प्रतिषन्नदे्चकाललादौ निच मिथ्या, नान्यत्‌ । न्यत्‌ 


नास्तित्व कदा बा सकता ३, यदो क्क कि जो प्रमेयत्व इत्यादि केवलान्वयी अर्यात्‌ सवत्र 
धिद्यमान माने जाते है, उनका भी नास्तित्व इस प्रकारका जा सकता है करि प्रमेयत्व 
संयोग संबन्ध से न्दी रहता) रेसी स्थिति मे सवत्र कहा जाने वाला नास्तित्वं भी 
ग्रनुवर्वमान होगा । किंच, दोनों वस्वुत्रों मे मेद्‌ मान्य जावा है, यह मेद भी सवत्र विद्यमान 
8, क्योकि प्रत्येक पदार्थं मे स्वेतर पदार्थो से मेद हेदी) अवः मेद भौ मनुवत॑मान 
होने से सत्य दोगा । 

'छन्दमात्रः इत्यादि । प्रश्न ~ “घट मिन्न है, पट भिन्न है; घट असत्‌ है, पट असत्‌ 
डैः” इत्यादि प्रतीवियों मं भिनन शअसत्‌ इत्यादि शब्द मात्र की अनुदृति है भथं कौ श्रनुदृतति नदीं 
अतः मेद्‌ एवं असत्‌ का सत्यत्व सिद्ध नदीं होगा । एसे मानने मे क्या आपत्ति रै? 
उत्तर यदि ेसी बातदहै, तो यहमी माना जा सकता है कि “घर सतत्‌ है, पट सत्‌ है 
इत्यादि प्रतीति मे भी शब्द माकौ हयी अनुडृत्ति है, सद्रप अर्थं की अनुडत्ति नदीं है, 
है, अतः सत्‌ का भी सत्यत्व सिद्ध नहीं होमा । प्रन-- अनुत्त अथं न होने पर ““सत्‌ सत्‌? 
रेखा अनुचत्त व्यवहार नहीं हौ सकेमा, अनुगत व्यवहार के कारण दी यह मानना पडता है 
कि सर्व॑ विद्यमान ब्रह्म दयी सच्छन्दा्थं है, सत्ताजाति सच्छन्दाथं नदीं है, क्योकि 
सत्ताजाति मँ कोक प्रमाण नदीं है, सरव॑प्रयोगानुच सच्छुन्द का श्मथं ब्रह्म है, अतः 
अनुद्ृत्ति के कारण ब्रह्म सत्यसिद्ध हाना है ! रेसा मानने मेँ क्या श्रापचि है? 
उत्तर --सच्छुन्दा्थं ब्रह्म नदीं ३, . किन्तु तत्तप्रदार्थौ मे जो प्रमाणयोग्यत्व है, वही सत्ता है 
उसके कारण ही सव्र पदाय सत्‌ कहलाते दै । “घट सत्‌, पट सत्‌" इत्यादि _ प्रतीतियौ| 
मँसद्रप मं ब्रह्म कौ प्रतीति न्दी है, अतः ब्रह्य मे अनुवतमानत्व सिद्ध न्दी दं) सक्ता 
न उससे ब्रह्म का सत्यत्व सिद्ध किया जा सक्ता । 


“अनुड्त्तियाः इत्यादि । अनुच्रच् व्यवहार के लिये अनुगत प्रत्त निमित्त 
होना चाद्ये, यदि रेखा निर्बन्ध ह्यो तो भी “वट सत्‌ है, पर सत्‌" खे अनुग 
व्यवहार के क्लिये जिस अनुगत सत्ता को मानना पडता ३, वह घट पयादि के घमंरूप 
मडी सिद्ध होमी, घटादि के श्रधिष्ठान ख्पर्मे सिद्ध नहीं होगी) 

ग्रतः प्रतिपन्नः इत्यादि | वास्तव में वही पदाथं मिथ्या होताहै जो जिस देश 
श्रौर कालल आदि उपाधि प्रतीव हा यदि वही उसी देश काल आदि उपाधिं 
उत्तर काल से बाधित द्येता दोतो वह पदार्थ मिथ्या माना जाता है, क्योकि पृवेज्ञान देश 
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उदिति त्म्‌ । 
प्रत्यनुमान्- 
मानासद्रयतिरेकाचेविंमतं सत्यमात्मवत्‌ । 
विमतः प्रस्ययः सम्यग्‌ ज्ञानावाधात्‌ स्वतन्त्रवत्‌ । इत्यादि । 
अत्रान्तिमयुगवेदान्तिनामभिजन्मरहस्यं प्रकाशयामः । 
सांख्यसौगतचार्बाकसङ्राच्छङ्करोदयः । 
दूषणास्यपि तान्यत्र पुनस्तद धिकानि च ॥ 
तदेवं सिद्धंन च बह्म बंञ्चमीतीति। 


कालाद्युपाधिमे बाधितन हो, जिस उपाधि दी नित्त दयो जाता है। जो अर्थं उनदेश 
कालाद्युपाधि में पहले प्रतीत होता था, बह सत्य हे 1 यदी सत्य श्मौर मिथ्या का तच है । अगत्‌ 
जिस दे कालाद्युपाधि मेँ प्रतीत शेता है, उसमें बाधितन दोन से सत्य ही हे । किञ्च, 
जगत्सत्यत्वसाधक प्रत्यनुमान मी व्रि्यमान ई । 


"भानः इत्यादि । विवादास्पद प्रपञ्च सत्य दै, क्योकि यह भासमान हे, तथा 
असत्‌ से भित्र है इत्यादि । निष शावा नामान 
म म त था 3 आ । प्रप. 
की अदिती अरुद्धिलछषण मानते ई! अतः असद्धिनत्व देतु अतिया क = मान्य मान इ । अतः असद्धिन्नत्व देतु अद्रैतियों को भी मान्य दहे) 


किमिमे न 


हल प्रकार क अनुमान श्च जगत्‌ सत्य सिद्ध होता है! किंच, विवादास्पद जगद्विषयक 
प्रतीति समीचीन दै अर्थात्‌ वह सत्‌ श्रालम्बन को लेकर होती है, क्योकि अबाधित है, 
जिस प्रकार आस्मविषयक प्रतीति अबाधित होने से सत्‌ आलम्बन बाली है ! उसी प्रकार 
जगतीति भी श्नचाधित होने से सदालम्बन वाली है इससे जगत्‌ का सत्यत्व सिद्ध हे । 
गेसचे रेखे अनुमानों से जगत्‌ का सस्यत्व सिद्ध होता हे । 

'अजान्तिमः इत्यादि । यदय पर कलयुग वेदान्ती अद्रैतियो के अभिजन्म रहस्य को, 
र्यात्‌ किस कुल मे उनका जन्म हु है, इस अथं को हम प्रकाशित करते है। 

"सख्यः इत्यादि । सांख्य, बौद्ध ओर चार्वाक के संकर से शंकर का उदय द्ुश्रा है, 
उनके मर्तो मै दिये जाने वाले दोष इनके मतम भी संगत होते ई। किच, उनसे अधिक 
दोषमीई। भाव यहहेकि सांख्य यह मानते किचित्‌ कौ या अर्हकार म पड़ना 
तथा अहंकार की छाया चित्‌ मँ षडना एवं चित्‌ का सम्पकं होना इत्यादि कारण से 
आत्मा मै ञातृत्व हुश्ा कर्ता है । वास्तव मै आत्मा मे कठत्व ओर भोक्चृत्व नद द । 
बौद्ध जगत्‌ को मिष्या मानते दै । चार्वाक अहमर्थे का विनाश्च मानते द, इन्‌ सन अर्थौ 
को शंकराचायं भौ मानते ई। शंकराचार्य भी मानते दै] इससे कहा जाताहै किं इन तीना के संकर से रांकरका 
उद्य ह्या है \ इस विस्तृत विवेचन से यइ सिद्ध होता दै कि ब्रह श्रवि्या में फस कर ्राम्त 
शेक हो, णेसी बात नदीं है। 


तृतीयः ] भाघायुबादसहितम्‌ ४०६ 


८ श््करादिपक्तत्रयेऽपि जद्मण खपाद्‌ानत्वालुपपत्तिनिरूपणम्‌ ) 

न च तत्‌ स्वरूपेण जगदुपादानम्‌ ; निविकारत्वनिर्दोपत्वादि- 
निरोधात्‌ । नापि शक्त्युपधनेनः सक्तर भिन्ने स्वरूपान तिरेकात्‌, भिनत्वेऽ- 
स्मन्मतापातात्‌, भिन्नाभिन्नन्वेऽयिन्नत्वाकारेणत्रिकारादि देष प्रसङ्गात्‌ । एतेन 
स्वतः सर्वेषां भिन्नाभिन्नल्मपि निरस्तम्‌ । व्यावृत्तमेच. दूषितम्‌ । 

शंकर इष्याद्धि तीनों मतो में बद्ध का उपादानत्वं अनुपपञ्च है ) 

ध्न च तन्‌? इत्यादि | बह्म स्वरूपतः निविकार एवं निर्द्र होने पर मी सषह्म 
चिदचिद्धिशिष्ठस्पस जगत्‌ का उपादान का कारण बनता है} यह सैद्धान्तिक पश्च है) 
ब्रह्य स्वरूपतः जगत्‌ का उपादान कारण नहीं हौ सकता । क्योकि यदि वह स्वरूप से जगत्‌ 
काडउपादान हो तो वहं विकार एवं दोषौसेयुक्त दही जायगा | श्रुति प्रमाणसे ब्रक्ममें 
निर्विकारत्व ओर निर्दोषित्र इत्यादि स्वभाव सिद्ध होते ई, उनसे विरोध उपस्थित होता ३ै। 
यद्या पर ्रदधौती विद्धान्‌ यह कहते है कि मविद्यारूप शक्ति से विचिष्ट ब्रह्म जगत्‌ का उपादान 
है | भास्कराचा्यं यह कहते है कि उपाधिरूप शक्ति से विशिष्ट जह्य जगत्‌ का उपादान है। 
यादवप्रकाशाचा् वद कहने है कि ब्रह्म, चित्‌ अचित्‌ श्रौर ईश्वर इन दीन त्रश सूपी 
शक्तियो से विशिष्ट रदता द) चिदचिदीश्वरांशत्रयशक्तिविशिष्ट सदूत्रह्म जरत्‌ का उपादान 
ह| वरह उमी प्रकार विविध विचित्र जगद्रुप में परिणत दोता है, जिस प्रकार समुद्र फेन 
बुदूघद ओर त्ख श्रादि के सूप में परिणत दत है । ये तीन वेदान्ती अपने अपने अभिमत 
शक्ति से उपद्ित व्रह्य को जगत्‌ का उपाठान मानते द। इनका मत समीचीन नदी, क्योकि 
यदि वद्‌ शक्त व्रह्म प्रभिन्न होती तो ब्रक्चस्वल्प से श्रतिरिक्त नदीं मानी जा सकती 
तब ब्ह्यस्वर्पकोद्ी जगत्‌ का उपादान मानना होगा । बह पच्च खण्डित दो गयाहै। 
यदि वह शक्ति ब्रह्य से भिन्न होगी, तो हमारे मत को मानना प्डेगा। यदी तो हमारा मत 
है कि प्रक्कतिरूप शक्ति से उपित ब्द जगत्‌ का उपादान इहे! इमारे मत से उनके मत में 
अन्तर्‌ नदीं हागा। यदि वह शक्ति बह्म स्वरूप से भिनाभिन्न अर्थात्‌ सिन्न एवं भिन्न 
माना जाय तो अमिन्नत्व आकारको लेकर ब्रह्मम विकार इत्यादि, दोष आ जाये । किञ्च, 
भिन्नत्व एवं श्रभिन्नत््र परस्पर विरद धमं है, ये दोनों एक साथ नदीं रह सकते ईह । यादव- 
प्रकाशान्वायं यद मानते है कि सत्र पदार्थं स्वरूपत्तः भिन्न एवं अभिन्न होते ई, उनर्मे 
मेदामेद स्वाभाविक है । उनका यह मत समीचोन नर्द, क्योकि परस्पर विर्द्ध भेद प्व 
अमेद एक मे नदी रह सकते | किंञ्च, यादवप्रकाशाचायं यह जो मानते कि 
ब्रह्म अंशी है, चित्‌ , अचित्‌ ओर ईश्वर उसका चरंश है) त्रंशे तह्य अख दैश्वर से 
भिन्न ह, बह अंश ब्रह्य ही जगत्‌ का उपादान कारण है । उनका यह्‌ मत 
भी स्षमीचीन नहीं है, क्योकि ईश्वर ही ब्रह्य है, जह्य ईश्वर से भिन्न नही हे, 
रिच, अंदी बह्म यदि जम्त्‌ का उपादान कारणदहै, तो उसमे विकार श्रादि दोष उपस्थित 
हेगि । पदले ईश्वर को बरह्च सिदध क्रिया गया है, उससे मी यह मत खण्डित डो जाता हे। 
8. यँ पर कद कोशे से “्सरभाच्रस्याशिनो जद्यन्वमपिं निर्विंकारत्व निर्दोषत्वपदि 

विरोधात्‌ पूर्वमेव द्ुपितम्रःः । पेखा पार है । 
चरर 


४१९० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ दश्धरपरिच्छेदः 


८ शङ्करादिपश्चघ्रयेऽपि जगदुन्ह्मणोः सामानाधि करण्यातुपपत्तिनिरूपणम्‌ ) 
सङ्करादिपक्त्रयेऽपि विद चितपरप्चव्रह्मणां बहुविधसामानाधिकरण्य- 
वैरूप्येण लच्णादिभिश्व महान्‌ शः । 
नि्भेदे सि दीष्क्याद्विषाय जगदात्मताम्‌ । 
तत्रैव तन्निषेधोऽयमिति वाजिक्चभाषितम्‌ ॥ 


८ इन वेदान्तियो क मर्तो मँ जगद्च्ह्म सामानाधिकरण्य अनुपपन्न हे ) 

शङ्करादिः इत्यादि । सासन मेँ चेतनप्रपञ्चे अ्रचेतनप्रपच्च एवं ब्रह्य के विषयमे 
नाना ग्रकार से असेद निर्देश विद्यमान है! शओरीशंकाचरायेमत शभ्रीमास्कराचायंमत टवं 
श्रीयादवप्रकास्ाचार्यमत इन तीनों मतोंमे इन अभेद निदंशें का निर्वाहं करने मे महान्‌ 
क्लेश होता है, इनका एक सूपसे निर्वाह नदींहोता, क्ति निर्वांहमें वेरूप्य होता है" 
तथा लक्षणा श्रौर अध्याहार आदि की आवश्यकता मी दोती है । जड जगत्‌ एवं बरह्म मेँ 
जो सामानाधिकरण्य होता जो सामानाधिकरण्य होता हैः उसे अद्धती विद्धान्‌ बाधाथसामानाधिकरण्य मानते ह्‌ अद्धौती विद्धान्‌ वाघार्थस्ामानाधिकरण्य मानते ह। 
इष्ठ को चोर मानकर डरमे वाक्ते पुरुष के प्रति यहजो कदा जातादहै किं चोर इच है 
इसका भाव यदीह कि तुम्हारा चोर छृच्त ही है, अर्थात्‌ ठमने जिसे चोर माना दे, वह 
ब्र्च ही है। यहाँ वृत्त से भिन्न चोरहै ही नदीं। यँ चोर शब्द का चोराध्यासाघिष्ठान 
अर्थात्‌ चोर माने जाने बाला पदार्थं एेसा अथ लक्णसे करना पड़ता हे, तथा ब्रक्च 
शन्दकारत्वाभाव बाला यह श्रर्थं भी लक्षणा से करना पड़ता है । इस प्रकार “चोर इक्ष हैः" 
इस वाक्य मँ दोनों पदों मेँ लक्षणा मानकर यह अथं करना पड़ता दै करि चोर समभा जाने 
बालत पदाय चोर्वामान बाला हा उस तरकार जड जगत्‌ अर पदा चीरत्वामाव बाला इ। उसी प्रकार जड जगत्‌ ओर ब्रह्म के विषयमे होने 
वाज्ञे सामानाधिकरण्य को बाधाथ॑सामानाधिकरण्य मानने पर दोनों पदों में लक्षणा 
माननी पडती है, अथवा अध्याहार करना पड़ेगा । इस प्रकार कै दोघ उपयुक्त तीनों मतों 
मे मी होते ई) 

"निदे सतिः इत्यादि ! अद्धती विद्धान्‌ यह मानते है कि श्रुति ब्रह्म को सव॑विध 
मेदश्चल्य बतलाती हई विविध स्थावर जंगमात्मक प्रपञ्चरूप मेँ बरह्म मे बहुभाव को बतला कर 
नाद उसका निषेध करती है}! यह मत समीचीन नदह, क्योकि श्रुति ब्रह्म को सवया मेद्‌- 
शल्य सिद्ध करके उस बरह्म सें जिस बहुभाव का वणेन करती है, वह बहुभाव इतर प्रत्यक्षादि 
प्रमाणो से विदित नदींद्यो सकता, वह किसी तरह भी बुद्धयारूढ नदीं हौ सकता, उस 
बहुभाव को बर्थात्‌ ब्रह्य कौ जगद्रुपताको श्रुति विस्तारसरे ककर बाद उसका निषेध 
करती है, एेसा कथन अन्थिन्कादही कथनदहो खकता है, क्योकि जिस शाच्ैकसमयिगम्य 
प्रपच्चरूप्ता का निषेव करनादहै, श्रुति आरम्भ मँ उसका प्रतिपादन हीन करे, यही 
उचिव दहै अक्ञात अर्थौ का स्वयं हयी प्रतिपादन कर श्रुति उसका निषेध करे यइ 
सवथा अनुचित है} प्रपञ्च ब्रह्यका रूप है, यह चर्यं श्रुति प्रमाण सेदह्दी ज्ञाना जा 
सकता है, भुवि स्वयं इसका प्रतिपादन कर इसीका निषेध करे तो मानना पडता दै 
नि बुद्धिपुवंक पंक को श्ररीर मँ लगा कर धोने के समान कायं श्रुति करती है। जिस 


तृतीयः || माषानुवादसदिकतम्‌ ८११ 


सामानाधिकरण्यं हि न शछक्तिकरुघौतयोः। 
न च द्विचन्द्रयोर्नापि बिम्बतत्मरतिचिम्बयोः॥ 
न धराकाशयो्नापि घरद्धितयरन्ध्योः; । 
तथेव न षटाकाशमदाकाशादिकेष्वपि ॥ 


प्रकार पक कोशरीर्मे लगाकर धोने की अपेश्ापंक क्ये शरीरम न गाना ही 
अच्छा है, उसी प्रकार प्रमाणान्तरौ से ज्ञेय जगद्रुपता को बतला कर निषेव कएने कौ 
अपेच्छा उस जगद्रुपता को न बतल्लाना ही अच्छा होगा। 

(सामानाधिकरण्यं हिः इत्यादि 1 अद्धैवी विद्धान्‌ यह मानते कि. जड ज्रौ 
दश्वर म मेद, जड़ ओर जीवम मेद, जीव श्रौर ईश्वरे मेद, जर्ढोका परस्पर में 
मेद, तथा जोवों का परस्पर मै मेद ये पोच मेद सामानाधिकरण्य निदं 
खे अर्यात्‌ मेद निर्दे सरे निरस्त होत ह । सम्पूरणं जद अर्थात मेद निर्दे से निरस्त होते ई । सम्पूण जड प्रपञ्च मिथ्प्र 
है, यड ब्रह्मम उसी प्रकार श्रध्यस्त है, जिस प्रकार शुक्ति मँ रजत श्रध्यस्त होता है। 
हक्वर बिम्ब है, जीव उसका प्रतितरिम्ब है। यह विवरणादुयायियो का मव है करि अविद्या 
मथवा अन्तःकरण से अवच्छिन्न ब्रह्म जीव है! इन गद्धैतिर्यो के मत मे उपयुक्त पच मेदौ 
का सामानाधिकरण्य से निराकरण नदीं दहो सकता, क्योकि उनके मत मेँ सामानाधिकरण्य 
निदेश त्रनुपथन्न सिहता है, उससे भेर्यो का निरास असम्भव है। जिस प्रकार 
शुक्ति ओर रजत मे अभेद न दोने से “शुक्ति रजत है” णेसा भमेद निदेश नहीं दो सकता 
उसी प्रकार अधिष्ठान ब्रह्य एवं अध्यस्त जड़ प्रपञ्च में मेद होने से “सवे सल्विदं ङ्यः 
यह असेद निर्देश भी नहीं द्ये सकता है} जिस प्रकार चन्द्र के दोनो प्रतिनिभ्बों मे मेद्‌ 
होने चे उने अमेद न्दी दहो सकता, उसी प्रकार जीवों को इश्वर प्रतिनिम्बर मानने वाले 
सद्रैतियो के पश्च मे जीवों मे परस्परस्य न्दी द्यो सकता, जिस सामानाधिकरण्य 
निर्देश से जीवों मे परस्परैक्य कदा जाता है, उसकी उपपच्चि अद्वोत मत में 
नदीं लगती । जिस प्रकार जिम्ब प्वं प्रतिनिम्ब में रेक्य नहीं होता; क्योकि च्राकाश्चस्थ- 
चन्द्र एवं जल में दिखा देने वाला उसका प्रतिचिम्न भिन्न भिन्न है, उसी प्रकार 
निम्ब ईश्वर श्रौर प्रति्िम्ब जीवसे रेक्य नदद सकता! अत प्ठव इनर्मे एेक्यको सिद्धं 
करने बाले सामानाधिकरण्य निर्देश कौ अद्ध तवाद मं उपपत्ति नहीग्लगती } 

म्न घटाकाश्चयोः इत्यादि ¦ घट एवं घटावच्छिन्न आकाशम मेद्‌ दने से इनमे 
अपेद निर्देश नदीं दोता है, इसी प्रकार व्रटस्थानीय उपाधिभूत अन्तःकरण तया घटाकाश 
स्थानीय तादशथोपाध्यवच्छिनि जीव मेँ मेद दोने से इनर्मे सामानाधिकरण्य नदीं दो सकता । दोनों 
घ्य मे विद्यमान आकाश दौ घटाकाश्च होते ई, यह घटाकाद्य तथा वह घटाकाश दोनों भित्र 
ई, उनमें अरमेद नहीं हता, उसी प्रकार दी अन्तःकरणावच्छन्न चैतन्य को जीव मानने बाख 
के पश्च मेँ इस अन्तःकरण से अवच्छिन्न चैतन्यरूप जीव तथा उस अन्तःकरम से अवच्छिनि 
चैतन्यरूप जीव मे मेद होने से दोनों जीवो मे सामानाधिकरण्य निदे संगत नदीं हो सकता } 
जिस प्रकार आकाश स्वरूपतः प्क होने पर मी बरावच्छिननि आकाश श्रौर महाकाश्च 


४१२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छदः 


एवं न पिण्डघययोनं वा षरशरावयोः | 
न च पिण्डांशयोर्नापि षस्योश्व परस्परम्‌ ॥ 
मृदाद्याकारतो या तु सामानाधिकरण्यधीः | 
व्यक्तिमेदेऽपि जात्यादिनिमित्तेक्यनिवन्धना ॥ 


~ प @ स्स [3 ~ 
अङ्किष्त्वेऽपि पक्ताणां नेयायिकादिमतसेव साधीयः 


म मेद्‌ होने से उनम अभेद निदेश श्रधगत है, उसी प्रकार ही स्वरूपतः चैतन्य पक होने पर 
भी अन्तःकरणावच्छिनि चेतन्य जीव एवं अनवच्छिन्न चैतन्य बह्म मे सेद्‌ होने से उनम अभेद 
निदेश भी संगत नदीं हो सकता । 


'एवं न पिण्डः इत्यादि । मेदासेदवादी यादवप्रकाश्चाचार्यं के मते मी सामाना- 
विकरण्य निर्देश असंगत होते द । तथाहि--उनमे ब्रह्म सृषिण्डके समान दहै, चित्‌ 
अचित्‌ ओर ईदवर घट इत्यादि के समान ड, जिस प्रकार पिण्ड ओर घट के विषयमे 
«पिण्ड घट है? इस प्रकार सामानाधिकरण्य नहीं होता दहै, उसी पकार वरस्थानीय चिद- 
चिदीश्वरों को पिण्डस्थानीय ब्रह्म के साथ सामानाधिकरण्य नदींदहो सकता है! जिस प्रकार 
घर ओर शराव भिन्न-मिन्न होने से उनमें श्रमेद निर्देश नदीं होता है । उसी प्रकार बरस्थानीय 
लीव एवं शरावस्थानोय इदवर मिनन भिन्न होने से इनमे अमेद निर्देश असंगत ही होगा | 
जि प्रकार छतिण्ड के अंश भिन्न भिन्न होनेसेउन प्िण्डांशोंमे अभेद निदेश नदींहो 
सकता, उसी प्रकार गरत्पिण्डस्यानीय व्रह्म के अंश बनने बाले चित्‌ भचित्‌ भौर ईदवर 
ममीमेद होनेसे इनम भी उमेद निदेश नहीं दो सक्रताहै। जिस प्रकार घय मे मेद्‌ 
होने से उन्म परस्पर अमेद निदे नदींदहयो सकता, उसी प्रकार ब्रह्मपरिणाम आकाश 
रीर वायु श्मादिमें मेद्‌ होने से इनमे मी परस्पर मसेद निर्दँश नदीं हो सकता । 


्वदाद्याकारतः' इत्यादि । प्ररन-- घटादि व्यक्तियों मेँ मेद रहने पर मी “वट मृत्तिका 
हे, शराव मृत्तिका दहै” इस प्रकार से एेक्य प्रतीति है, श्रतः व्यक्तियों मे भी अभेद मानना 
चादधिये । क्यो नहीं माना जाता है १? उत्तर--घर भौर शराव आदि म मरदादिरूप को लेकर 
जो एेक्य प्रतीति होती है, उससे व्यक्तियों म रेक्य सिद्ध नष होगा, क्योकि घटशरावादि 
व्यक्तियों मे मेद्‌ प्रत्य सिद्ध है, घञ्शरावादि मँ विद्यमान शत्तिकात्व जाति एक होने से 


वह एेक्य प्रतीति दोती है) मले उससे ्ृत्तिकात्व जाति में क्य सिद्ध हो, परन्त ध्र उससे श्त्तिकात्व जाति म फेक्य सिद्ध हो, परन्त्‌ घट- 
शंरावादि व्यक्तियों म एेक्य सिद्ध नदीं दोगा | 


“अक्लि्टत्वेऽपि' इत्यादि । मले श्ांकरादि सम्प्रदायाचुयायी विद्धान्‌ यह मानें किं 
हमारे मत अक्लिष्ट है, इसमे किसो वचनका भी निर्वाह करने में क्ले नीं है । परन्त 
इनके मदो कौ अपेच्ता नैयायिक आदि का मत दी स्म॑चीन है । 


वतीयः | माषानुवादसद्ितिम्‌ ५८१३ 


तथाहि- ॥ 
वाचां परिगृदीतानां युपादित्येक्यवाक्यवत्‌ । 
व्याहतार्थाभिधाित्वाद्‌ बरं ्िष्टाथंकल्पना ॥ 
८ जगद्‌ ब्रह्यणोर्भिन्नासिन्नत्वनिराकरणम ) 
मिनामिन्नत्वं भवदभिमतं विरुद्धमिति वक्तमपि लजामहे । तथापि 
नूम: । अभेदो हि मेदामावः । अतस्तं च॒ तदभावं च॒ कथमेकतरेकेदेवाष्य- 


(तथाहि वाचां परिदीतानामः इत्यादि ! जो वेदादि वचन प्रमाण माने गये ई, 
उनका प्रत्यच्घादि विरद्ध अर्थं करने की अयेश्चा लक्षणा मानकर प्रस्यक्षादि प्रमाणाविरुद्ध रीति 
से अर्थं करना दी मच्छाहै, म्े रेसा अथं करने में क्लेश्च से लक्षणा माननी पड़ । रेते 
वचनो का प्रमाण विसद्ध श्रयं करना नितान्त अनुपपन्न है। उदाहरण स्प से ““भादित्यो 
यूपः इत्यादि वाक्य लिये जा सकते ई । ये वचन न्द शक्तिसे त्रआदिव्य च्रौर यूपमें 
अभेद बतलाते दै । परन्छु आदित्य ओर युप मेद प्रत्यच्धसिद्ध है, श्रमेद प्रत्यश्च विरुद 
है । प्रत्यक्ष विख अभेद शर्य करना उचित नदीं! अतएव इन वार्यो मे आदित्यादि 
पदों मे गणी लक्षणा मानकर यदी श्रथं करिया जाता हैकि यूप त्य के समान है । भक्ते 
इस अयमं लक्षणा मानने से क्लेश्च दो, यह क्लेश सद्य है, प्रस्यक्ष विरुद्ध अर्थं करना 
उचित नशँहै। इसी प्रकार प्रमाणत्वेन स्वीकृत अन्यान्य वेदवचनोंका भी प्रत्यक्चादि 
प्रमाणविरद्ध अथं करने की अपेक्षा, मलते क्ले हो, लक्षणा मानकर क्लिष्ट अर्थ करना ही 
यच्छा है! नैयायिकादि विद्वान्‌ लक्षणा मानकर च्रमेद श्रुति्यो का श्रथ करते दै, उसमें 
क्लेश अवश्य है, परन्तु अथं प्रमाणविरद्ध नहीं है । उन श्रुति वचनो का मेदामेदवादी जो 
श्रथ करते है, उस अयम श्रुति वचनो का स्वारस्य है। परन्तु बह अथं प्र्यद्ादि प्रमाण 
से विख्द्ध है) त एव यह कहना पड़ता है करि इनके वेदान्तियोंके मर्तोकी अपेश्वा 
नैयायिकादि का मत हयी समीचीन है। 


८ जगत्‌ मौर द्य मे मेदामेद का निराकरण ) 


°भिन्नामिन्नत्वम्‌ः इत्यादि ! आप लोगों का अर्थात्‌ मास्कराचा्यं शरोर यादव- 
प्रकाद्चाचायं इत्यादि वाप्यं का च्रभिमत भिन्नाभिन्नत्व विद्ध है, यह कहने मँ 
हम लल्ना का अनुभव करते हुए उनके विषय मे कहते ई) मेद का अभाव ही 
श्रमेद्‌ कदलाता है } मेदामेदवादी यह मानते ईह कि मेद एवं अभेद एक ही सें स्थान पाते ई। 
परन्त॒ मेद ओर मेदामावरूप अभेद परस्पर विच्द &ै, वे एक व्स्वु म कैसे रहते ई 
हम यह कैसे मान सकते है किं ये परस्पर विरद भेद एवं मभेद एक कामें एक 
वस्तु मेही रहते है! यदि कहा जाय किं अमेद मेदाभावरूप नदींडहै, किव मेदामावसे 
श्रतिरिक्त पदार्थं है तो वह श्रमेद मेद के साथ एक वस्व रइ सकता है। परन्तु 
यह कथन समीचीन नहीं है, क्योकि मेदाभाव से च्रतिरिक्त अभेद होता दी नदी, अतएव 
वह सव्या अप्रामाणिक है । प्रष्न-- व्यक्ति व्यक्तिकेस्प मे भिन्न है, जाति केसरूपमें 


४१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छद्‌ः 


वस्येम ? मेदाभावाति रिक्तस्त्वभेदो नास्त्येव । जात्याकारेणामेद इति 
चेत्‌, तहिं जात्यादाषमेदो व्यक्तादिषु मेद इति नेकस्य भिन्नाभिन्नत्वम्‌ | 
जातन्यक्त्यादकेमपि मिथो भिन्नामिनमिति चेत्‌ › इद स्वरूपेणेव चा 
श्राकारास्तरेण बा ? पूवत्र विरोधः । उत्तरत्र अनवस्थादिदोषः 

सष्रमङ्गीभक्ताच्‌ प्रस्युच्यते- 

यदि सत्वादनेकान्त्यं विपतस्यान्यवन्मतम्‌ । 
तस्यैकान्त्ये त्वनेकान्त्यमनेकान्त्ये न नः कतिः ॥ 

अभिन्न हे. क्योकि विभिन्न गोव्यक्तियों मे “यहगौ दहै, वह गौ है ठेसी प्रतीति होती है) 
शतः वियिन्न रूपों सेएक वस्तु म मेदामेद्‌ मानने मेँ क्या आपत्ति है १ उत्तर- रेता 
मानने पर यदी सिद्ध ६ किं जाति आदिम अमेद रहै, तथा व्यक्ति आदि मेँमेदहै। 
इससे एक मेँ भेद च्रौरसिद्ध नहीं होते है! प्रश्न-जाति ओर व्यक्ति तथा कारण भौर 
कार्यं इत्यादि भी परस्पर भिन्न भिन्नही है, ठेसा मानने मँ क्या आपत्ति है १ उत्तर-- 
जाति ओर व्यक्ति इत्यादि पदार्थं क्या परस्पर स्वरूपतः भिन्न भिन्न होते है, अथवा 
सआकासान्तर से मिन्नाभिन्न होते दै यदि येस्वरूप सदी भिन्नाभिन्नहोगि तो विरोध 
उपस्थित होगा, क्योकि एक पदाथ दृसरे पदाथं से स्वरूपतः भिन्नामिन्न न होगा 
क्योकि एक सँ मेद भौर अमेद विरुद्ध है। यदि जाति ओर व्यक्ति इत्यादि पदाथ 
आकारन्तर से भिन्नभित्र हो तो उन आकार्यो मे एक भकारमे सेद दूसरे मेँ 
अभेद होगा, एक मदो नहीं होगे। यदिवे श्राकारान्तर भी इतर आकार से भिन्न 
भिन्न होगे तो अनवस्था इत्यादि दोष उपस्थित होगे ! 

'सततभङ्गी? इत्यादि । जैन सप्मङ्खी न्यायके अनुसार जगत्‌ मेँ प्रत्येक पदाथ 
को अनेकान्त श्र्थात्‌ श्रव्यवस्थित स्वभाव बाला मानते है। जेन एवं उनके अनुयायी 


"=" -------~------------र्‌---------- 


इष्ियों से देखने पर उनम सात विरुद्ध धर्मौ का समावेश होता है) वे सात धमं स्याद्वाद 
के अनुसार सिद्ध द्योते है। “स्यादस्ति, स्यान्नासि, स्यादस्ति च नास्ति च, स्यादवक्तव्यमु ; 
स्यादस्ति चावक्तव्यम्‌, स्यान्नास्ति चावक्तव्यम्‌ , स्यादस्ति च नास्ति चावक्तव्यम्‌ स्यान्नास्ति चावक्तव्य स्यादस्ति च नास्ति चावक्तव्यम्‌ 2” यह 


वाद्‌ स्याद्वाद कहलाता है } इसमे स्यात्‌ चछन्द का कथंचित्‌ अर्थात्‌ किसी प्रकारसेणेसा 
चर्थे] इस बात से यह कहा जातादहै कि प्रत्येक वस्वुमे किसी प्रकार से सत्व दै 
किसी प्रकार से असस इहै, किंसी प्रकार से सदसत्‌ है । किसी प्रकार से सदसद्धिलक्चणत्व है, 
किसी प्रकार से सस्व नने रहते सदसद्धिलक्षणत्व है, किसी प्रकार असत्त्व बने रहते 
सदसद्विलक्चणत्व हे। इसी प्रकारये सातों धमं किसीन किसी प्रकार प्रत्येक पदार्थं 
विद्यमान ई} यह जैनं का मत दहै} इनका अनुसरणः करकी कद वेदान्ती भेदाभेद 
मूलत है; सतज्ञी मक्त जेन एवे उनके अनुयायियों के प्रति च्रागे उच्चर दिया जायगा । 


तृतीयः ] । माषानुवादसदहितम्‌ ४२१ 


विशिषणविशेष्यत्वग्रतीतेनेकधीः कचित्‌ । 
एकोऽयं घट इत्यादिरेको दण्डीति बुद्धिवत्‌ ॥ 


चेन विद्वान्‌ घर को अनेकान्त अव्यवर्थित मानकर यदि यह अनुमान रक्ल किं विवादास्पदं 
पदार्य अनेकान्त है, क्योकि वह सत्‌ है, दृष्टान्त घट है, घट सत्‌ है, तथा त्रनेकान्त है, 
उसी प्रकार विवादास्पद पदां मीसत्‌ होने से अनेकान्त है। यदि अनैकान्त्य साधनार्थं 
चैन विद्वान्‌ इस प्रकार अनुमान रक्लंतो उनसे पृच्का जायगा कि यह अनेकान्त्य 
एकान्त है, अर्यात्‌ व्यवस्थित है या नहीं । मावयद्रहै करि जगत्‌ अनेकान्त है अव्यवहित 
हे, यदह जो बात कही जातीहै, क्या यह बात व्यवस्थित है या अब्यवस्थित है, यदि 
अनैकान्त्य एकान्त है श्रौर व्यवस्थित ही ह, त्तो इस अनेकान्त्य मे अञ्यवसिथतता न 
होने से इसमे अनैकान्त्यरूप साध्य न होगा, परन्तु सत्वरूप देतु होगा+अतः व्यभिचार 
दोष उपस्थित होगा } यदि जगत्‌ मेँ विद्यमान अनेकान्त्य भी अनेकान्त श्रर्थात्‌. अञ्प्रवरिथत 
हेतो जगत्‌ मे असैकान्त्य व्यवस्थित नहीं रहेगा, जगत्‌ म अनेकान्त एवं एकान्त्य दोन 
को मानना होगा । तत्र जगत्‌ मे एेकान्त्य मानने बाल्ते दमारे मत का खण्डन जैनं 
के भरसे नहीं दो सकेगा । 


धविरोषणः इत्यादि ! मेदाभेदवादी जाति गौर व्यक्ति मे सेदाभेद सिद्ध करने 
केलिये चार देतुओं को उपस्थित करते ईै। वेये ८ १) सर्वप्रथम मोपिण्ड को देखते 
समय जाति मौर व्यक्ति अभिन्न रूप मेँ प्रतीत ह्यते है, क्योकि उस समय जाति मेँ 
व्युक्तयन्तरानुर्तिरूप विशेषता तथा व्यक्ति म व्यादृ्तरूप विशेषता ज्ञात न होने से 
उसमे मेद नदीं प्रतीत होता रै (२) गोत्र जाति एवं गोव्यक्ति को देखते समय यह 
गौ है इस प्रकार एक्‌ शब्द्‌ को लेकर प्रतीति होती है, इससे जाति ओर व्यत्तिर्मे 
एेक्य सिद्ध होता है! (३) जिस प्रकार “वह नीलवाला है” इस प्रकार मत्वर्थीय प्रत्यय 
की न च्रपना कर “यह घट नीलर है” इस प्रकार मत्वर्थीयप्रत्ययनिरपेच् सामानाधिकरण्य 
नील शब्द एवं घट शब्द महाता है उसी प्रकार दही “यह व्यक्ति गौ है" इस प्रकार 
मत्वर्थीय प्रत्यय को न अपना कर व्यक्तिवाचक व्यक्तिशब्ट एवं जातिवाचक गोशब्द 
मे मत्वर्थीयप्र्ययनिरपेक्ष सामानाधिकरण्य है, उस सामानाधिकरण्य से जात्ति ओर 
व्यक्ति म अभेद सिद्ध होता है (४) जाति श्रौर व्यक्ति साय साथ टदष्टिगोचर होते ह, 
इससे भी इनम अभेद सिद्ध हौता है | इन चारो देतुश्रों का खण्डन क्रिया जातादहै। प्रथम 
पिण्डग्रहण मे व्यक्ति विशेष्य म जाति विशेषण रूप मे प्रतीति होती है, इस प्रकार तिशचेषण- 
विशेष्यभाव को लेकर इनमे मेद प्रथम पिण्ड में गृहीत होता है, प्रथम पिष्डग्रहणमें इनमे एेक्य 
ग्रही नहीं छवा है। यह प्रथम दहेतुका खण्डन है) द्वितीय देव का खण्डन यह है 
कि जिस प्रकार दण्ड वाल्ला पुरुष एक दण्डीहै, इस पक अन्दघरित प्रतीति से विशेषण 
दण्ड ओर विद्धेष्य पुरुष मँ टेक्य गृहीत नहीं होताहै, उसी प्रकार "्एकमौहै” इस 
एक शब्द युक्त प्रतीतिसे मी विद्येषण जाति शरोर विशेष्य व्रति मे ग्रमेद गृदीत होता दै, 
किन्तु वह एकत्व विशेष्य मात्र को लेकर होता है। 


४९६ | न्यायसिद्धाज्जनम्‌ ` [ ईश्वरपरिच्छेदः 


परतन्तरस्वमावत्वान्मत्वर्थीयानपेक्षता | 
सहधीनियमोऽ्प्येवं स दि मेदेकस्राधकः॥ 
असिद्ध विना द्रव्यं गन्धादेरुपलम्मनात्‌। 
श्रालोकाध्यान्तरूपादावनेकान्त्यं च दर्यताम्‌ ॥ 


'परतन्स्वभावत्वात्‌" इत्यादि । “वट नील है इस प्रकार मत्वर्थय प्रत्ययकी 
अपेक्षा रक्खे विना दही नील रूप वाचक नीलन शब्द ओर घटवाचक घटशब्द को लेकर 
ज्ञो सामानाधिकरण्य प्रयोग होता है, उससे नीलरूप ओर घटम अभेद सिद्ध नहीँश्य 
सकता । तथा ध्यह व्यक्ति गोह" इस प्रकार मवर्थीय प्रत्यव की अपेक्षा रक्खे बिना 
ही व्यक्ति वाचक व्यक्ति शब्द ओौर जाति वाचक गो शब्द का जौ सामानाधिकरण्य 
प्रयोग होता है, उसमें भी जाति श्रौर व्यक्ति म अभेद सिद्ध नहीं हदो सकता, क्योकि 
द्रव्य के प्रति परतन्त्र होकर रहना नीलरूपका स्वमाव दै, तथा व्यक्ति के प्रति परतन्त्र 
होकर रहना जाति का स्वभाव है, अत एव द्रव्य के प्रति गुण अप्रथकूसिद्ध विशेषण 
कहलाता दै, तथाव्यक्ति के प्रतिजाति अप्रथक्सिद्ध विशषण कदलाता है । श्रपृथकूसिदध 
विशेषण वाचक शब्दां का यह स्वभाव है कि वे श्प्रथक्सिद्ध विशेषण उन पदार्थौ 
को बतलाते हुए उनके विशेष्य तक के वाचक होते है । अतः नीलशब्द नीलरूप 
को बतलाता हूश्रा विशेष्य द्रव्यतकं का वाचक होता है, तथा जातिवाचक गोशब्द 
गोत्वजाति को बतलाता हा तदाश्रयव्यक्ति तक का वाचक होता है ] इस प्रकार 
नीलदब्द से नीलसरूपाश्रय द्रव्यतक का तथा गोशब्द से गोत्वजाव्याश्चय भ्यक्ति तक का 
बोघ होने से वर्ह मत्वर्थाय प्रत्यय की श्येता नहीं होती है) गुण ओर गुणी द्रव्य ओर 
जाति एर्व व्यक्ति म अभेद होने से मत्वर्थाय प्रत्यय की अपेक्ता नदीं होती हो, ठेसी बात 
नदीं । अतः श्न्यथासिद्ध इस तृतीयदेठसेमी जाति ओर व्यक्तिमें श्रभेद सिदध नहींहो 
सकता । जाति ओर व्यक्तिमे अभेद सिद्ध करनेके ल्िये चौथा हे सहोपलम्भनियम-- 
जाति ओर व्यक्तिको नियमसरे साथहो साथ प्रतीत होना जो उपस्थित किया जाता है, 
वह भी साधक नदींहै, क्योकि जाति परतन्त्र होने से व्यक्तिके साथ प्रतीत होती है। 
अभेद होने से एसी प्रतीति होती दयो यह बात नहीं। किंच, भिन्न वस्तुं मेदी साहित्य 
हुश्राकरतादहै। साथ साथ प्रतीत होनामीदो वच्तृश्रंमे हो सकता है। इससे जाति 
श्रोर व्यक्ति मे सेद ही सिद्ध होगा, अभेद नहीं । 


“असिद्धिश्च' इत्यादि । गुण ओर गुणी द्रव्य तथा जाति श्मौर व्यक्ति मे जो सहोपलम्भ 
नियम अर्थात्‌ साय साथ प्रतीत होनेकी बात कही जाती है, वह असिद्ध दै, क्योकि 
घ्राणिन्द्रिय से गुण गन्ध मात्र कौ तथा रसनेन्द्रिय से गुण रस माच्रकी प्रतीति होती दहै, इन 
इन्द्रियों से गुणी द्रव्य के विषय मे प्रतीति नदीं होती है। किंच, उपर्युक्त सहोपलम्भनियमदेत॒ 
म व्यभिचार दोष भी दै, क्योकि श्रर्धकार व्यतिरिक्त घयादि पदार्थं गत सूप भौर आसोक का 
स्थ ही साय भान होता है, परन्तु उनमें च्रमेद्‌ नदीं ह 1 


कतीयः ] भाषातुवादसदितवम्‌ ४१७ 


तदयं सग्रहः- 
नामेदघीः प्रामवै्िष्ट्याद्‌ धम्येक्यादेकतामतिः । 
मत्वर्थीयः परथक्सिद्धे सदभानोऽपि मेदकः ॥ 
( बह्मणसिविघपरिच्छेद गदहित्यनिरूपणम्‌ ) 

जगदून्रह्मणोरत्यन्तमेदे कथं त्रिविधपरिच्छेदराहिस्यम्‌ ? इत्थम्‌ । तत्र 
देशकारपारच्छेदाभावस्तु :सवदे शकालव्याप्षत्वात्‌ सिद्धः । वस्तुपरिच्छेदः 
रार्हित्यं तु न स्वंतादात्म्यं सत्राध्यासाश्रयत्वं स्वेतरसमस्तमिध्यात्वादिकं 

तदयं संग्रहः, नामेदघीः इत्यादि | उपर्युक्त समाधानं का यह समह है कि 
नामेदघीः इत्यादि । प्रथम पिण्डग्रद्ण मँ जो यह कटाजाताहैषकि जाति श्रौर व्यक्छि 
अभिनिरूप से प्रतीत होते ई, बह समीचीन नदीं है, क्योकि प्रथम पिण्डम्रहण मे जाति 
विशेषणरूप मे ओर व्यक्ति विशेष्यल्पमे गृदीत होते है| इस प्रकार प्रथम पिण्ड- 
ग्रहण मेँ विशेष्य-विशेषग भाव को लेकर उन्म भेद ही व्यक्त होता है, अभेद नहीं । “एक 
घट हैः› इस एक शब्दानुविद्ध प्रतीति से मः धत्वे जाति मर घट व्यक्ति मं एकता सिद्ध 
नर्य हयो सक्ता, क्योकि जातिके एति विशेष्य बनने वाल्ते व्यक्ति मे विद्यमान शटकत्वको 
लेकर वह प्रतीति दती है, उससे म्ले दही विशेष्य म एकत्व सिद्ध दहो, परन्तु 
विदेषण जाति अौर विशेष्य व्यक्ति यँ एकत्व सिद नदीं द्यो सकता | मत्वर्थीय 
प्रत्ययनिरपेच्त सामानाधिकरण्यसे मी जाति ओर व्यक्तिर्मे अभेद सिद्ध नदीं द्ये सकता, 
क्योकिं जद प्रथक्‌ सिद्ध स्वतन्त्र दण्डादि पदाथं विशेषण बनते ई, बय उन विशेषणो 
को लेकर सामानाधिकरण्य प्रयोग करना हो तो “्दण्डवाला देचदत्त है" इस प्रकार 
मत्वर्थीय प्रत्यय की आवश्यकता होती है, प्रकृत मेँ गुण भौर जाति अपथकूसिद्ध 
विशोषण ह, इन विशेषणो कौ ज्लेकर सामानाधिकरण्य प्रयोग करना हो तो वदँ मत्वर्थीय 
मत्यय की आवश्यकता नहीं द्येगी, क्योकि अप्रथक्‌सिद्ध विश्चैषण गुण श्रौर जाति का वाचक 
शब्द विशेष्य द्रव्य पएवं व्यक्ति तक के वाचक होते ई) सदोपलम्भ नियम से भी जाति 
ओर व्यक्ति मँ अमेद सिद्ध नदीं होगा, क्योकि साहित्य सचे दी मेद सिद्ध होता है] विभिन्न 
वस्तु्म मेँ साहित्य हो सकता है | 


८ च्य के चरिविधपरिच्छेदराहिव्य का निरूपण ) 


“जगद्‌न्रहयणोः' इत्यादि । ्रसन-- यदि चेतनाचेवनप्रपञ्च एवं ब्रह्म मेँ श्रात्यन्विकि मेद है 
ओर उनम किसी परकारसे मी अमेद नहीं हो सकता तो ब्रह्म मँ सनन्तत्व ्र्थात्‌ चरिविध 
परिच्छेदरदहितत्व कैसे संगत होगा १ उक्तर-- परिच्छेद तीन प्रकार का है-(१) देखपरिच्छेद, (२) 
कालपरिच्छद ओर (३) वस्वुपरिच्छेद । ब्रह्म सभी देशो मेँ है, अतः ब्रह्म इस देख मे नदीं हैः 
इस प्रकार का देशपरिच्छेद्‌ उसर्मे नद्य होता है । बकच समी कालों मेहे, यतः “रह्म इस 
कालम है, उस्र कालम नदीं हैः इस प्रकार का कालपरिच्छेद उसमे नदीं होता है) 
फलतः ब्रह्म मे देखपरिच्छद्‌ श्रौर कालपस्च्छिद का अभाव सिडदहोतादहै) ब्रह्म मे जो वस्तु- 
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वा, प्रायुक्तदुषणशतोन्मेषात्‌ । श्रतोऽन्यथेतननिर्वाहयम्‌ । तत्रैवुक्तं जन्मा 
धिकरणे विवरणकारिः-- “वस्तुपरिच्छेदो वस्तुपरिमाणम्‌ । देशपरिच्छेद- 
स्तद्धेतुकः' इति । अयमेवार्थो वेदाथंसंग्रहविवरणेऽष्युक्तः । वरदनारायण- 
भङारकैस्तवेवशुक्तं न्यायसुदशने-- “वस्तुपरिच्छेदो नाम इयद्शुणकं इयद्वि- 
भूतिमानिस्येवंविधः, तद्रहितं जह्य; वस्त्वन्तरभावो बा वस्तुपरिच्छेद्‌ः, 
तद्रहितं च बह्म । बरह्मभ्याबरत्तस्य स्वस्य॒ ब्रह्मशरीरत्वात्‌ तद्वयातारेक्तं 
किथिदपि नास्ति" इति । अयमसौ न भवतीति व्यवहारो न तस्यामवस्थायां 


परिच्छेदाभाव कहा जाताहै, वह किंस प्रकार का है१ यह विचारणीय विषय दहै | यहाँ 
अद्ैतवादी यह मानते है कि सब पदार्थो के साथ ब्रह्म का तादात्म्य है, अर्थात्‌ अभेद्‌ है; 
यह सर्वतादास्म्य दी वस्तुपरिच्छेदामाव दै, ब्रह्म सब पदार्थो से अभिन्न है, शतः वह 
वस्तुपरिच्छेद्‌ रदित माना जाता है। अथवा ब्रह्म मेँ सबका भध्यास दौता है, ब्रह्म 
सर्वाध्यास का आश्रय है, यह सर्वाध्यासाश्चयत्व दी बस्तृपरिच्छिदाभाव है ¦ अथवा ब्ह्यसे 
भिन्न समी पदार्थं मिथ्या रै | श्नपने से अर्थात्‌ ब्रह्म से भिन्न सभी पदार्थो का मिभ्यात्व 
ही वस्तुपर्च्छदरादिष्य है; यदह व्रह्म मे है, क्योकि व्रह्म से भिन्न कोद भी पदार्थं 
सत्य नदीं दचयेता है, सभी मिथ्या है यदि ब्रह्म से भिन्न को पदाथ सत्य होता तो ब्रह्म मे वस्तु- 
परिच्छेद मानना पडता, परन्तु वैसी बात नदीं है, अतः ब्रह्म मे वस्तुपरिच्छेदामाव सिद्ध 
होता है)! इस प्रकार अद्ध तवादी विद्वान्‌ व्तुपरिच्छेदामाव की जो त्रिविध व्याख्या करते 
बह समीचीन- नदीं है, क्यो पूर्थोक्त रैकडो दोष उपस्थित हो जारथेगे 1 ब्रह्म निर्विकार ण्यं 
निर्दोष है, जगत्‌ सत्य है; ब्रह्मम सवेतादातम्य मानने पर ब्रह्म सविकार एवं सदोषहो 
जायगा ] जगत्‌ के सत्य होने से ब्रह्म मे उसका अध्यास नदीं होता है, अतः ब्रह्म मेँ सर्वा- 
ध्यासाश्रयत्व नदीं हो सकता ! जगत्‌ के सत्य होने से स्वेतर समस्तमिथ्यास्व भी सिद्ध नहीं 
सकता । अतः दूसरे दी प्रकार से वस्तुपरिच्छेदाभाव का निर्वाह करना होगा । दूसरे 
प्रकार से निर्वाह करने के प्रसंग मे जन्मायधिकरण्‌ मे. विवरणकार ने इस प्रकार कहा है 
कि वस्तुपस्मण दयी वस्तुपरिच्छेद है, जो पदाथ परिमित है, वह वस्त॒ परिच्छिन्न माना 
जाता है! जो पदार्थं परिमित होने से वस्तुपरिच्छिन्न होता है, उस पदाथ मेँ वस्तुपरिच्छेद 
के कारण दही देश्चपरिच्छेद्‌ मी हुआ करता है | ब्रह्म अपरिमित है, अतः उसमें 
वस्तुपरिच्छेद एवं देशपरिच्छेद स्थान नहीं पाते । वेदाथरसंयह की व्याख्या ववर्ण थंसंग्रह्‌ की व्याख्या विवर 
व । पर्त वरदनारावणम्धारक ने _न्यायसुद््न -चन् 
दूसरे पकार से वस्तुपरिच्छेद्‌ कौ व्याख्या कौ हे। उन्दने यह का है किंजो पदाथं 
इतननै ही अर्थात्‌ परिमित गुणों से युक्त दय तथा इतनी ही अर्थात्‌ परिमित .विमूति से युक्त हो, तो 
उस पदार्थ मे बस्तपरिच्छिद हआ करता है) परिमित गुण एवं विभूति से युक्त होना दी 
वस्तुपरिच्छेद है! ब्रह्म पेये वस्तु परिच्छेद से रहित है, क्योकि वह अनन्तगुण एवं 
विभूति से सम्पन्न है । अथवा अपने से व्यतिरिक्त दूसरा पदार्थं होना ही वस्ठपरिनच्छेद दैः 
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प्रवतत इत्यथः । तथा च माष्यकारः--“जक्षव्यतिरिक्तवस्त्वन्तरामावात्‌” 
इति 1 अयमेवार्थो नारायणा्येरप्युक्तः-“ुणैरिय चारादित्यादरस्तुनाऽपरि- 
च्छननत्व चावमम्यते" इति । 

अत्र '“इयद्गुणकः इत्यादिपच्त एव॒ प्रायः श्लाध्यः 
एतदुक्तं भव्रति--स्वरूपतो गुणतो भिभूतितो बा केनचिदाकारेम 
ऊुतर्चिदपकर्पो वस्त॒परिच्छेदः । वस्तुपरिमाणमिति पदोऽप्येतदन्तर्गतः, 
तथा वस्तवन्तरामाव्रपचोऽपि । स दि सववस्तुसामानाधिकरमप्यनिवन्धनं 


रेखे वस्तुपरिच्छेद से व्रह्म रदित है, क्योकि ब्रह्मव्यतिरिक समी पदार्थं ज्म के रीर ई, 
त्रह्मसे प्रथक्‌ सिद्ध होकर रहने वाल्ला कोई पदाथं नदीं है, द्य ही तत्तत्पदाथंशचरीरक 
होकर सर्व॑ विद्यमान है ¦ तत्तत्पदाथंवाचकशबन्द॒तत्तत्पदाथं शरीरफ बद्धक वाच्छ होने 
से यह्‌ क्य जा सकता है कि वह पदायं ब्रस्महै। यह पदाथ ब्रह्म नहींदहै, रेसा नी 
कहा जा सकता, क्योकि सभी पदायं ब्रह्य के शरीर द मौर खभ शब्द्‌ ब्रह्म के वाच) 
रेसी अवस्था मे यह व्यवहार--कि यह पदार्थं ब्रह्म नदीं है-नदहीं द्ये स्कता। 
विदवरूपधारी ब्रह्म को छोडकर दसरा पदां न होने से वल््वन्तरसदूभावरूप वस्व॒परिन्छेद 
ब्रह्म मे नदीं ह। शरीमाप्यक्रार ने यदो कटा हि ब्रक्षव्यतिरिक्त वस्स्वन्तरकेन होने से 
बह्म मे उन्नुपरिच्छेदाभाव उत्पन्न हई । भीनारायणाचा्यने इस अर्थं का प्रतिपादन इस 
प्रकार किया है कि भ्रीमगवान्‌ म गुणों की इयत्ता नहीं है, यत एव भगवान्‌ वस्तुपरिच्छेद्‌- 
रहित सिद्ध दातेरद। 

अत्र इयद्गुणकः' इत्यादि । यँ पर ॒वस्व॒परिच्छेद दोनों प्रकार से कहा गमया है! 
(९, स्वव्यतिरिक्तं दूसरा पदाथं होने वाला वस्तुपरिच्छेद है, ब्रह्म इससे रदित है । 
६२) जो पदाथं परिच्छिन्न गुण बाला तथा परिच्छिन्न विभूति बाला हो, उसमे वस्तु- 
परिच्छेद विद्यमान है, ब्रह्म मे रेखा वस्वुपरिच्छिद न्हीहै। इन दोनो पदो मे द्वितीय प्च 
म्रायः ग्रसं है । भाव यद है कि स्वरूप, गुण, विभूति तथा भर किसी श्राकार 
कीद्ष्टिसे जो पदाथं दुसरे पदाथं म निम्नकोटि से रहता है, उस्म वस्वुपरिच्छेद्‌ माना 
जाताडे; ब्रह्म इन द्टयों से बिचारने पर मी किसी वस्तुसे निम्नकोटि का नीह, 
अत एव वह वस्वुपरिच्छेद्‌ से रदित है। शवस्वुपरिमाण वस्तुपरिच्छेद है” यह प्च मी 


ण ण 


इसके श्रन्तग॑त है, तया_“वस्वन्ताभाव वस्तुपरिच्छेदाभाव है” यह पश्च मी इसके ब्रन 
ह । जरस स्च अस्छन्वरामायर्प स्र् । ब्रह्म मेँ वस्त्वन्वरामावरूप वस्तुपरिच्छेदरादित्य इस प्रकार ही सिद्ध किया जावा हैकि 
ज्र सर्व॑शरीरक दोने से सर्वात्मक है, अत एव सर्व॑वस्ठेतामानाधिकरण्य अर्थात्‌ खव 
पदार्थो के साथ ब्रह्य का श्रमेद्‌ नर्दश्च संगत होतादै) ब्रह्म सवं पदार्थो के श्रन्द्र 
अन्तयांमो स्प से विराजमान होकर सवं पदार्थो का नियमन करने का पूणं 
साम्यं रखता है, अत एव क्द्विरूपधारी कहलाता ह, तथा ब्ह्मत्यतिरिक्त 
, वत्त्वन्तर का अभाव माना जाता है । इस प्रकार काष्टाप्राप्त सव॑नियमनसामथ्यं इत्यादि गुणों 
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स्व॑शषरीरत्वेन सर्वात्मकत्वभिति नियमनादियुणकाष्टैवेति । तदेवमत्यन्त- 
भिन्नानन्तवस्तुसत्यतवेऽपि बरह्मणश्चिविधपरिच्छेद्राहित्ययुपपननम । 
( निमित्तमात्रेदवरवाद निरासः ) 


एतेन पातज्जलकशैवकाणादादीनां निमित्तसात्रवादोऽपि निरस्तः, 
कारणावस्थद्च्मवचिद चिद्रस्तुषिशिष्टस्य  तस्येवोपादानत्वश्रतेः । न च 
तावता निर्विकारत्वभ्रुतिविरोधः; तस्याः सर्वान्तर्यामिशरीयंशन्यव- 
स्थितत्वात्‌ । बिशिष्टवेषेण विकाराश्रयत्वं तवि्टमेव, मजुष्यादिशरीरविशिषट 


से युक्त होकर रहता है, फलतः वस्त्वन्तराभाव सिद्ध होता है। इसी प्रदार वस्त्वन्तश- 
भावरूप वस्तुपरिच्छेदामाव विचार करने पर ब्रह्मगत नियमनादिगुण काष्ठा स ही पर्यासत 
होते ३ै। सारांश यह है किं मले व्रह्वव्यतिरिक्त सत्य पदाथं हो, तथापि बरह्म मे उप्यक्त 
प्रकार से धिविधपरिच्छदसहित्य मानने मे कोई मापत्ति नयं है, वह उपपन्न हो 
जाता डे । 

( ईश्वर जगत्‌ का केवल निमित्त कारण है, इस वाद्‌ का निराकरण ) 

"एतेनः इत्यादि । यह सिद्ध किया ग्या है किईद्वर जगत्‌ का उपादान कारण एवं 
निमित्त कारण है । इससे पातञ्जल, शैव ओर काणाद्‌ इत्यादि वादियों का बाद्- जिसमे 
ईैदवर जगत्‌ का केवल निभित्त कारण माना जाता है--मी निरस्तष्चे जदा, कपो 
ईद्वर को उभयविध कारण माननै मे कोह अनुपपत्ति नहींहै। ब्रह्म सदा चेतन एवं 
अचेतनं से विशिष्ट होकर ग्दतादहै। वह प्रलय दशाम कारणावस्था मे पर्हुचे हूए सूक्ष्म 
चेतनाचेतनों से विद्िष्ट होकर रहता दै, खषिदशामे करर्यावस्था मे पहुचे एः स्थूल 
चेतना चेतनो से विशिष्ट होकर रहता है। इससे सिद्ध दहौता है कि सूष्ष्मचेतनाचेतनविशिष्ट 
ब्रह्मद खष्टि दथा मे स्थूल चेतनाचेतन विशिष्ट बन जाता है} यह स्थूल चेतनाचेतनविशिष्ट 
ब्रह्म हं जगत्‌ है । इससे फलित होता है किं सूक्ष्म चेतनाचेतनविशिष्ट ब्रह्म ही 
जगदूरूप मे अर्थात्‌ स्थूलचेतनाचेतनविशिष्ठ ब्रह्म रूप मँ परिणत होता है। इससे ब्रह्य 
ही मे जगदुपादानत्व सिद्ध होता है । ब्रह्म का यह जगदुपादानत्व “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेक- 
मेव इस श्रुति मेँ वणित है । ब्रह्म “बहु स्यां प्रजायेय” रेखा संकल्प करके जगद्रूप मं 
परिणत होता दै । संकल्पाश्रय होने से ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त कारण म्म मिद्ध द्योता दै । 
इस प्रकार ब्रह्म के जगत्‌ का अमिन्ननि्ित्तोपादान सिद्ध होने से पातञ्जल इत्यादि वादियों का 
निमित्तमात्रेदवर वाद्‌ खण्डित हो जाता दै । प्रश्न-- यदि इश्वर जगत्‌ का उपादान कारणदहै 
तो} उसमे पारणामरूप विकार मानना पड्गा, ेसी स्थिति मे ईश्वर मेँ निर्विकारत्र को सिद्ध 
करने वाली श्रुतियों से विरोध उपस्थित होगा । एेसी दशा मे ईदवर को जगढुपादान कैसे 
माना जा सकता है १ उत्तर-- चिदचिद्धिशिष्ट बह्म मै चेतनाचेतन विशेषण है, उनका अन्तर्यामी 
बना हा दैदवर विष्य है, इख विश्या दसवर छो निविकार्‌ वतलाने में उन श्रुतिवचनं 
कृ शासं है, विथिष्ट बह को निकार ववलाने मं उन शरूतिवचनों कथ तन्पयं नी दे 1 
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स्वरूपतो निर्विकारे पुंसि बारुत्वशुचत्वस्थविरत्वस्थुरत्वा दिकः 
ईश्वरो न॒ जगदुषादानम्‌ , जगन्निमित्तत्वात्‌ ; यो यन्निमित्तं न स तस्यो- 
पादान्‌, यथा घटस्य लाल इति चेन्न; वमि्राहकविरोधात्‌ । निमित 
तयैवामानसिदद्धः पीकृत इति चेन्न; तस्यातुमात॒मशक्यत्वाद्‌ । 
( ईद्वरानुमाननिरासः ) 
शित्यादिकं सकर्दकं कार्यत्वाद्‌ घटवदिति चेन्न; यथादृ्टोपसंहारे 


सिद्धान्त भे चिदचिदविशिष्ठर्व मे ब्रह्य कन्मराभवय माना जाता हे, विषिष्ट रूप से जह्य 
म लिकारा्रयत्व होना चिच्छन्व म इष्ट ही हे} ककड विशेष्यरूप मे ही निर्विकारत्व माना 
दावा हे । बिस प्रकार बीकात्मा स्वरूक्वः निर्विकार होता हुमा मी मनुष्यादिशरीरविचिष्टल्म 
से काङत्व, युवस्व, चद्धत्व अआओर स्थूदत्व इत्यादि विकारो को प्रास करता है, उसी प्रकार 
तरद मी स्वरूपतः निर्विकार होवा इ चेतनाचेवनशरीरविशिष्टर्प से परिणाम रूपी विक्र 
च्रे पास करे, इसमं कोद अनुपपत्ति नदीं है । प्रश्न -ईर्वर जगत्‌ का उपादान कारख नष 
हो सकता, क्योकि वहं जगत्‌ का निमित्त कारण है । जो जिसका निमित्त कारण होवा है, 
वह्‌ उसका उपादान कारण नदीं द्योता 1 उदाहरण--घटका निमित्त कारण बनने वाधा 
कुलाल घट का उपादान कारण नदींदहै, किन्तु यत्तका दी घ्रट का उपादान कारण है । 
इस अनुमान से ईदवर जगत्‌ का अनुपादान सिद्ध होता है | वह जगत्‌ का उपादान कारणं 
कैसे माना जा सकता है १ उत्तर इस अनुमान मेँ दैववर प्च है) ईश्वर नामक को 
पदार्थ प्रमाण से सिद्ध श्येने पर ही बह प्च बनाया जा सकता है} दैदवर यान्न प्रमाण से 
ही सिद्ध होता है । शाख ईश्वर को जगदुपादानकारण सिद्ध करता हे । यह अनुमान 
वर्मिमराहकप्रमाण से अर्थात्‌ ईदवर पदाथं को सिद्ध करने वाक्ते शाज्प्रमाण से विरोध 
रखता है । अतः यह श्रनुमान उट दही नदीं सक्ता) प्रश्न-शैदवर अनुमान प्रमाणसे 
प्रयमतः सिद्ध होवा ह, इस अनुमान सिद्ध ईक्वर का अनुवाद करके शाख ईश्वर 
विशेषता का प्रतिपादन करता है। सर्वं प्रथम ईश्वर श्रनुमान प्रमाणसे ही सिदध होता है, 
शा प्रमाण से नदीं । अतः अनुमानसिद्ध इश्वर को पश्च मान कर यदि उपयुक्त अनुमान 
प्रहृत होता है तो उसमे धर्मिग्राहकमरमाण विरोध कैषे कदा जा सकता है १ शाल षर्मि- 
आदक प्रमाण है दी नदी, अनुमान दी घर्मिग्राहकमप्रमाण डे, उससे उप्युं्त अनुमान 
विरोघ नदीं रखता है 1 उन्तर-दैश्वर अनुमान प्रमाण से सिद्ध नहीं दी सकता है, बड 
दाख प्रमाणतते ही चिद्ध दहो सकता है। च्रनुभानसिषद्ध दख्वर को पद्ध मानना भसम्भव है। 
( देववर साधक अनुमान का निराकरणं ) 


“धवित्यादिकम्‌? इत्यादि } प्रशन-- यँ पर इईैव्वर को सिद्ध करने के लिये यह अनुमान 
कदा जा सकता है कि श्चिवि अर्यात्‌ भूमि इत्यादि कायेपदाथं सक्ेक दै, अर्थात्‌ किसी 
करता से उत्पन्न इष्ट ई, क्योकि ये कार्यपदार्थं ह। जोनो कायपदार्थ देखे जाते दै, वे 
समी किसी न किसी कता से दी उन्न हट प्रवीव होते दै । उदाहरण--जैसे षट सूपी काय 
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बाधात्‌, अन्यथा ज्ञनेच्छयोरपि स्यागग्रसङ्गात्‌, नित्यज्ञानस्य 
शरीरादिनेव निस्यप्रयस्नस्यापि ज्ञानादिना निरपेच्त्ववचनो- 
पपत्तेः | 


पदार्थ कुलाल कतां से उत्पन्न हे, उसी प्रकार ये भूमि इत्यादि कायंपदाथ मी किकी न किसी 
कर्तासि ह्ये उत्पर्न है, वह कर्ता ईश्वर ही है! इस प्रकार इस अनुमान से ईश्वर सिद्ध होता 
है । रेसा मानने सै क्या श्रापत्ति ह १ उत्तर-- यदि घट इत्यादि कायं पदार्थो के विषय मै कर्ता 
यादृश्स्वभावविशिष्ट देखा गया हो, तो रित्यादि के विषय सेमी तादशा स्वभाव विष्ट कर्ता 
ही इस अनुमान से सिद्ध होगा} घटादि के विषय मे कुलाल इत्यादि कतां शरीरविदिष्ट 
देखे गये ई, भतः क्ित्यादि का कर्ता भी शरीर विशिष्ट हो, यदी उचित ह, परन्तु क्षित्यादि के 
विषयमे शरीरविरिष्ट कर्तां को सिद्ध कियाजायतो बाध दोष उपस्थित दीगा, क्योकि 
कोई शरीरविश्िष्ठ कर्ता च्तित्यादि का निर्माण करता जा नदीं देखा जाता | प्रश्न-- 
घटादि के विषयमे कतां भले दी शयरविरिष्ट हो, पर क्षित्यादि के विषय मे हरीर रहित को 
कर्तां मानने मे क्या आपत्ति है १ उत्तर तब यह दोष उपस्थित होगा करि मले ही षटादिका 
कर्तां कुलाल इत्यादि पुस्प्र ज्ञान गौर इच्छासे सम्पन्न हो, परन्वुक्षित्यादि का कर्ता 
ज्ञानेच्छा शल्य क्योंन माना जाय १ बह ज्ञनेच्छाविरिष्ट क्यों माना जाता है । यदि यह्‌ 
कदा जाय करि दष्टान्त मे कर्तां ज्ञानेच्छाविरिष्ट है, अतः प्च मे भी कर्ता 
श्ञानेच्छाविदिष्ट ही होना चाहिये, तब तो यद भमी कदा जा सकता है कि 
दृष्टान्त मे कर्ता शरीरविशिष्ट देखा गया है, अतः पक्चभूत श्चिति आदि मँ भी कर्ता 
शसरीरविरिष्ट दी होना चाद्ये । यदि दृष्टान्त में देश्ली गै बात की उपेक्षा कर पक्षभूत क्विति 
आदिमे शरीर रहित कर्तां माना जायतो उसी प्रकारसे दष्टान्तमे देखी गयी बातकीौ 
उपेश्वा करके पश्च मे ज्ञानेच्छा शल्य कर्ता का श्ननुमान किया जा सकता है । प्रश्न--घटकर्ता 
कुलाल का प्रयत्न उत्पन्न होता है, अतः वँ शरीर की अपेक्षा होती है, क्योकि शरीर 
रहित जीवात्मा से प्रयत्न उत्पन्न नहीं होता । परन्तु य जगत्‌ के कर्ता ईश्वर मे जो प्रयत्न 
है, वह नित्य है, उत्पन्न नदीं होता, श्रतः जगत्‌ के कर्ता दैश्वर के लिये शरीर कौ आवस्यकता 
नदी है । उत्तर--यदि हईदवर का प्रयत्न अजन्य होने से तदथं शरीर की आवद्यकता न हो, 
तो ईश्वर का प्रयत्न ्रजन्य होने से ईश्वर में ज्ञान ओर इच्छा की भी च्रावश्यकता नहीं होगी, 
क्योकि प्रयत्न को उत्पन्न करने के लिये इच्छा की आवश्यकता तथा इच्छा को उत्पन्न 
करने के लिये ज्ञान की आवश्यकता हुआ करती है । जिस प्रकार प्रश्नकर्ता के कथनानुसार 
श्दवर का नित्य ज्ञान शरीर आदि की अपेश्वा नदीं रखता है, उसी प्रकार दैदवर का नित्य 
प्रयत्न मी ज्ञान ओर इच्छा की अपेक्षा न रक्खे, यह उचित दी है। जिस प्रकार ईश्वर का 
नित्य ज्ञान शरीर की अपेक्षा नदीं रखता, अत एव हद्वर का शरीर सिद्ध नहीं होता, उसी 
प्रकार ईक्वर का नित्य प्रयत्न ज्ञान ओर इच्छा की अपेक्ला नहीं रखता, अत एव दैष्वर में 
चान ओर इच्छा भी सिदध नदीं होगि। इसी प्रकार ईश्वर मेँ ज्ञान श्रौर इच्छाको 
सकरन पडेगा । 


वतीयः | माषारुवादखष्िवम्‌ ४२३ 


स्वतो विषयग्रावण्ये ज्ञानत्वप्रसङ्ग इति चेन्न; जीवनपूवंकप्रयत्नवदु पपत्तेः 
श्रद्‌ तत्र नियम इति चेत्‌ , श्त्रापि तथास्तु । त्वयाप्येतदेषटज्यम्‌ , अन्यथा 


“स्वतो विषयः इत्यादि } प्रश्न--अलुमान से इश्वर को सिद्ध करने बाले नैयायिक 
इत्यादि वादियों द्वारा यह माना जाता कि जगत्‌ का कर्ता रीर रदित है, तथा नित्य 
ज्ञान, इच्छा ओर प्रयरन से सम्पन्न है । यद्य उनके प्रति यह कदा जाता है किं जगत्‌ का कर्ता 
ईक्वर नित्य प्रयत्न बालाद्ी हो, उसमे ज्ञान प्वंडइच्छाको र्यो मानना चाहिये । जिस 
प्रकार रीर न होने पर भीदश्वरमे नित्य श्ञान माना जाता है, उसी प्रकार दैद्वरमें ज्ञान 
ओर इच्छा न होने पर थी नित्य प्रथत्न माना जा सकता है, अतः शरीर की 
तरह ईख्वर मे ज्ञान च्रौर इच्छा कोभी त्याग देना चाद्य] परन्तु यह कथन युक्तिसंगत 
नहा है, क्योकि लोकमें देखा जाता है कि ज्ञान मँ सविघयकत्व स्वाभाविक हे, परन्तु 
इच्छा मँ सविषयकत्व ्ञानाधीन है, क्योकि जिस वस्तु कै विषयमे ज्ञान दहो, उस वस्तु के 
विषय मेँ इच्छा होती है! दसी प्रकार प्रयत्न का सविषयत्वं भी इच्छाधीन है, जिस वस्तु के 
विषय सें इच्छा हो, उस वस्तुके विषयमे प्रयत्न द्योता है। ईश्वर का जो प्रयत्न द्वियं 
कुरादिविघयक माना जाता है, वह स्वतः चित्यंकुरादिविघयक नदीं हो सकता, किन्तु 
सित्यंकुरादिविषयक् इच्छा के अनुसार ही वह क्ित्यंङुरादिविषयक हो सकता है । दश्वर कौ 
इच्छा भी स्वतः किव्यंकुरादिविषयक नरी दहो सकती, किन्तु क्षित्यंङ्रादिविषयक ञान के 
्ननुसार दी बह च्िस्यंककुरादिविषयक होती है। अतः ईदवरीय प्रयत्न मेँ सविषयता के 
निर्वाह केः लिये ईश्वर म समानविंषयक इच्छा एनं समानविषयक ज्ञान कौ कल्पना करनी 
पड़ती है! इस प्रकार ईश्वरम ज्लान, इच्छा ओर प्रयत्न सिद्ध रोने है । यदि इस्लरीय 
प्रयत्न को स्वतः हयी सविषयक मान लिया जाय तो वह प्रयत्न नहीं रहेगा, किन्तु वह श्लान 
हो जायगा, क्योकि एकमात्र ज्ञान ही स्वतः सनिषयक होता दै। इच्छा ओर प्रयत्न का 
सविषय ज्ञानाधीन है! उत्तर--गादनिद्रा द्वारम जीव के जिस प्रत्न से श्वास इत्यादि 
चलते रहते ई, वह प्रयस्न जीवनपूवंक कदटलाता है } ग्रह प्रयत्न ज्ञानादि से उत्पन्न नदीं होता, 
क्योकि गादनिद्रा मे ज्ञान ओर इच्छा होती दी नदीं । यष्ट जीवनपूवंक प्रयत्न ज्ञानादि से 
उत्यन्न न होने पर भी स्वतः दी सविषयक्र होता है, कयोक्रि वह्‌ उ्वासप्ररवासादिविषयक है | 
जिस प्रकार जीवनपूवंक प्रयत्न ज्ञानादि सेजन्यन होने पर भी स्वत्तः सविषय होता है, 
उसी प्रकार ईश्वर का प्रयत्न मी स्वतः सविषयक हौ सकता है! तदर्थं ईदवरमे चान प्यं 
इच्छा की कल्पना करने की आवश्यकता नदीं } जदृष्टात्‌' इत्यादि । प्रशन - जीवनपू्व॑क प्रयत्न 
अद्र के श्रनुसार सतिषयक होता है, स्वतः नकी । इस्त प्रकार माननेमे क्या भापत्ति हे! 
उत्तर--ईवर का प्रयत्न भी अदृष्ट के अनुसार सविषयक हो सक्ता है, तदथं दैदवर मे 
ज्ञान एवं श्च्छा को मानने की कोई त्रावद्यकता नदी | किंच, ईश्वर का प्रयत्न अद्टानुसार 
सविषयक होता है, यह भापको अर्थात्‌ नैयायिक आदि को भी च्रवद्य मानना चाहिये, 
अन्यथा दोष उपस्थित क्लेगा! यदि नैयायिक इत्यादि वादी अदृष्टाचुसार प्रयत्नं का 
सविषयकत्व नहीं मानेंगे, किन्त यदी मानेंगे किल्ञान के अनुसार ही इच्छा एवं प्रयल्‌ 
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नित्यज्ञानचिकीर्षाप्रयत्नानां स्वेदा सर्वगोचरत्वेन विषयनियमाभवे युगपत्‌ 
स्वंकार्योत्पत्तौ युगपदनायासस्वंमोक्षक्तषणभङ्गानन्तरक्षणकार्याभावादि 
प्रसङ्कात्‌ । 

सहकारिक्रमात्‌ कायक्रम इत्यविदक्षणवचनम्‌ ; सहकारिणामपि 
कार्यत्वाद्‌ युगपदेव निशरततिप्रसङ्गात्‌ । 

प्रयत्नस्य समस्तवस्तुगोचरज्ञानसमान विषयत्वे नित्यवस्तूना- 
स्विषय होते दै, तो उनके मतानुसार ईश्वरका नित्य ज्ञान सर्वदा सर्व॑विषयक होने से 
ईश्वर कौ नित्य इच्छा एवं निव्य प्रयत्न सवदा सर्वविषयक होगे, उनमें विषय नियम नही हो 
सकता, क्योकि सवविषयक मे विघय नियम कैसे हो सकेगा १ रेसी स्थिति मे ये दोष उपस्थित 
होते है किं इईैदवर के सवंविषयक ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्नसे एक साथ सब कारौको 
उत्पन्न होना चाहिये, यदि एक कालम दही सभी कार्यं उत्पन्नहो जयेंगेतोएकद्यी कालसं 
अनायास सबको मोच प्रास हो जायगा, तथा जो जो ध्वंस उत्तर कालम उत्पन्न दयोने बले दै, 
वे सब एक ही क्षण मेँ उत्पन्न हो जायेंगे । इस प्रकार यदि एकदहीक्षणसें सब पदार्थोका ध्वंस 
हो जायगा तो क्षणिकवाद्‌ मी मान्य हो जायगा ¦ उत्पन्न होने वाले सभी कायं यदि पहल्ते ही 
एक साथ उत्पन्न हो जायेंगे, तो अनन्तर क्ण में उत्पन्न होने योग्य को कायं चचेगा ही नहीं, 
अतः अनन्तर क्षण मे उत्पन्न होने योग्य कार्यो का अभाव मी उपस्थित होगा } इस प्रकार 
बहुत से दोष उपस्थित होगि, यदि च्दृष्टानुसार प्रयत्न का विषय न माना जाय 

"सहकारिक्रमात्‌' इत्यादि । प्रश्न--अदृशनुसार ईदवर प्रयत्न का विषय नियम मल्तेन 
हो, तथापि एक काल मेँ सन कार्यो का उत्पन्न होने का प्रसङ्ग नहीं उखता है, क्योकि प्रच्येक 
कायं के लिये सहकारिकारण भिन्न भिन्न होते है, वे क्रम से ही उपस्थित दह्येते है, अतः कायं 
मीक्रमसरे ही उत्पन्नहोतेदै। इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर-सहकारि- 
कारणोंके क्रम के ्ननुसार कार्यो ँ$्रम होता है] एेसा निर्लञ्ज पुरुष ही कह सकते दहै, 
क्योकि वे सहकारिकारण मी का्यविशेष हयी ह । इढवर प्रयत्न मै अदृ्टानु सार विषय नियमन 
होने पर उन सहकारिकारण सूपी कार्यो को भी एक काल मेँ उत्पन्न होना हौगा, अत ष्व 
उनसे क्रम नहीं माना जासक्तादहै। कार्यो मेँ क्रम होना तो असम्भव ही है, अतः 
ईश्वर प्रयस्न मेँ मदृ्टाचुसार विषय नियम मानना ही उचित है । 

“प्रयत्नस्य इत्यादि } यदि इईदवर प्रयत्नर्मे अदष्टानुसार विषय नियम नहीं माना 
जाय, किन्त यही माना जायकि इैदवर ज्ञान के अनुसार ही ईश्वर प्रयत्न सविषयक होता 
हे, तो इस पक्ष मँ बहुत से दोष उपस्थित्होगि । वेये ईै--नैयायि्को के मतम ईश्वर 
काज्ञान सवपदा्थविषयक माना जातादहै, ेसी स्थितिसेँ ईद्वर का प्रयत्न भी सवंपदाथं 
विषयक होगा । नित्य पदार्थं मी ईश्वर प्रयत्न के विषय होगे, उनका मीखष्टि ओर संहार 
इत्यादि होगा ! यदि इईदयर प्रयत्न का विषय होने पर भी निस्यपदा्थं नित्य होकर रहते तौ 
जिन वस्तुं की खष्टि मौर संहार सर्वथा अशक्य है, उन नित्य वस्तुओं के विषघयसें खि 
छरीर संहार करने के लिये प्रयत्न करने वाले दश्वर अश्चक्य्‌ अथं के विषय मँ भयत्न करने 
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मपि तत्प्रयत्नविषयतप्रसङ्गः, ततश्च तेषामपि सुष्िसंदारादिगप्रसङ्खः, 
अश्चक्यविषयप्रयटनत्वादीश्वरस्येबानीहवरत्वं वा । 
स्तु तदि अच्ेकनियतग्रयत्नमात्रवानीश्वर इति चेत्‌; जीवस्येवा- 
निस्यग्रयलनस्येव तथाविधरनियमोपयत्तः । शऋङ्करादिगोचरग्रयत्नो न केनापि 
ल्युपलभ्यत इति चेन्न; जीवनपूव्रकम्रयत्नेऽपि समत्वात्‌ । कायदिव 
दि तत्कल्पनम्‌ । तदत्रापि सप्तम्‌ । अरचष्टस्य च प्वंकायेनिमित्तस्य 
नियामक्त्वे किमदृष्टप्रयत्नकस्पन प्रयत्नेन । तत्रैवं संग्रहः 
सचंगतस्वाद नियमो नित्यगत्वादुपद्रवः ) 
्दष्टानियमे नित्ययत्नोऽत्राजामलस्तनः ;; 


से चरन श्वर सिद्ध हभ । अशक्य विषयमे प्रयत्न करनेके कारणमी तो जीवं अनीश्वरं 
कहलाता है । यह स्थिति ईक्वर मे मी उपस्थित द्यमी | इन दोषो के निवारणाथं यदी मानना 
चादिये कि ईद्वर का प्रयत्न अदृष्टानुसार सचिप्रयक होता है, ईैदवरमे ज्ञान एवं इच्छा 
मानने की कोड्‌ आवश्यकता नदीं । 

“अस्तु तर्दिः इत्यादि | प्रश्न ~ इश्वर मँ एेसा एक परघत्न गुण माना जाय, जिसका 
विषयनियम श्रदष्टानुसार होता है। अ््ठान्ुसार होने वाले विषयनियम से युत एकमात्र 
प्रयत्नदही ईश्वरम रहता है, शान ओौर इच्छा नदीं । इस प्रकार मानन्लेने षर क्या 
आपत्ति है १ उत्तर--जीव मे अनित्य प्रयत्न होता रहता है, इसी जीवप्रवत्न का ही अदृष्टा 
नुसार वैसा विषयनियम मानकर तादश प्रयत्न वाले जीवको ही जगत्‌ का कर्ता माना 
जा सकता है} यत्यन्तादृष्ट नित्यप्रयत्न से युक्त ईश्वर को जगत्ता मानने की करई 
आवश्यकता नदीं । परश्न-अस्मदादि जीवों मेँ दित्यंङ्करादिविषयक प्रयत्न देखने मँ चक्ष 
आता है! रेसी स्थिति में जीव को जगत्कर्ता कैसे माना जा सक्ता है १ उचर--जिस्र प्रकार 
निद्रा दशामेंहम लोगोंको चिदितन होने पर भी श्रस्मदादि मेँ जीवनपृवंक प्रयत्न साना 
जाता है, उसी प्रकार अस्मदादिके विदित न होने पर मी अस्मदादि में ्चिव्यंज्ुरादिविषयक 
प्रयत्न मी माना जा सकता है } जिस प्रकार उवासप्रश्वासरूपी कायं को देखकर जीवनपूर्तक 
प्रयत्न का श्रनुमान किया जातादै, उसी प्रकार श्वित्यं्करादि काको देखकर अस्मदादि 
मँ प्रयत्न की कल्पनाकी जा सक्तीदहै। अष्ट सभी कार्यौ का निभित्तकारख माना 
जाता है, वही यद्छँपर नियामको सक्ता है, उससे दी क्षित्यंकुर इत्यादि सभी कायौ 
की उत्पत्ति हो सकती है, सी स्थितिं मँ उस निस्य प्रयत्न कौ--जो प्रमाणसे सिद्ध नदीं 
ह्येता है अत स्व किवादमम्त है-- कल्पना करने के ये क्यो प्रयत्न किया जाक 
है १ यददो पर यह संग्रह ध्यान देने योग्य है-- 

सर्व॑गतस्वात्‌ः इत्यादि । नैयायिक इत्यादि बादी यदह मानते दै कि ईच्वरके 
ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न यै गुण सवेविघयकर दै! रेसी स्थितिमे ये दोष उपस्थित होते 
है कियदि ईश्वर के चानादि स्व॑विषयक दै, तब तो सभी कार्यको णक दी कालम 

॥ 8 
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स्वादृष्टपरतन्त्रः स्यादवरात्मा कचित्‌ कचित्‌ । 
परादृष्टपराधीनः सवेत्रेव मवेत्‌ परः॥ 


प्रयत्नस्य च ज्ञानादतिरेकं पराभिमतमचरुभ्येतदुक्तमिपि मन्तव्यम्‌ । 
किश्च- 


सिद्धयसिद्धयोविरोधो नेत्येवं प्रलपतस्तव । 
विरोधसिद्धयसिद्धयोश्च तन्निषेधो निषिध्यते ॥ 


उत्पन्न होना चाद्ये, कार्यो मे जो विभिन्न कालनियम देखने मे आता दहै, बह अनुपपन्न 
हो जायगा } किञ्च, नित्य आकाशादिभी इईद्वरके कज्ञानादिका विषयदहै, देसी स्थिति 
मे उनकोभी उष्टं ओर संहार इत्यादि उपद्रवोँका भागी बनना होगा } यदि इन दोषों 
के परिहाराथं यह माना जाय कि-दईदवर का प्रयत्न स्वविषयक होने पर भी अदृष्टके 
द्वारा कार्यो म कालनियम हया करता है, तथा अद्छके कारणदही आकाशादि नित्य 
पदार्थो की उत्ति मी नहो होती है--तब तो दैष्वर मे निस्य प्रयत्न जो माना जाता, 
वह अजागलस्तन को तरह व्यर्थं हो जायगा, अच्ष्टसे ही सभी नियम संपन्न हदो जायेगे | 

“स्वादृष्ट इत्यादि । जीवात्मा मलते दी श्रनेकों भोगसाधन गह इत्यादि के निर्माण 
म दूसरे भोक्ताओं के अदृष्ट का परतन्त होकर कार्यं करे, परन्तु मोजन इध्यादि 
कन्दी कायं मेँ अपने श्रृ का परतन्त्र होकर कायं करता है । यदह विशेषता दैश्वर से 
श्रत्यन्त छोटे बनने बले जीवात्माओं मे देखने मे श्राती है, परन्तु नेयायिक इत्यादि 
वादियों के मतानुसार यह सिद्ध होताहै किं ईश्वरम स्वतः अदृष्ट नदीं होता है 1 ईश्वर 
दूसरे जीवों के श्रदृष्टानुसार ह्वी सभी कायं करते द। एेसी स्थिति में अपने अदृष्टके 
अनुसार कायं न करके दुसरे जीवों के अष्ट के अनुसार समी कायं करने बाते दैश्वर 
की स्थिति जीवों की स्थिति से भी अत्यन्त शोचनीय सिद्ध होती है) जीव की अपेक्षा 
अत्यन्त शोचनीय स्थिति मेँ ईद्वर को रखना नितान्त श्रनुचित है । 

“प्रयत्नस्य चः इत्यादि । यदं यह अथं ध्यान देने योग्यहैकरिं प्रयत्‌ को ज्ञान से 
व्यतिरिक्त गुण मानने बाते नैयायिक आदि के मत के अनुसार उपर्युक्त दोष दिये गये द । 
हमारे विशष्टादैतियों के मत मे इच्छा ओर प्रयत्न ज्ञान से अतिरिक्त नदीं है । 

"किञ, सिद्धथसिद्धयोः इत्यादि । जिस प्रकार घट इत्यादि कायं कुलाल इत्यादि 
कर्ताओं से उत्पन्न होते ई, उसी प्रकार क्षिति ओर अंदर इत्यादि कायं के विषयमे भी यह 
मानना चाहिये कि ये सभी काथं होनेके कारणं किसी कर्तासे ही उस्पन्न है, बह कर्ता 
ईड्वर है । इस प्रकार अनुमान से ईदवर की सिद्धि नैयायिक इत्यादि वादी मानते ईै। 
इस विषय मेँ दूसरे वादियों द्वारा--जो अनुमान से ईेवर की सिद्धि नहीं मानते ह - यह दोष 
दिया जाता है कि उपयुक्त अनुमान प्रमाणान्तरसे विरोध रखता है) यद्य पर नैयायिक 
यह्‌ उन्तर देता है कि इश्वर यदि प्रमाणसिद्ध है, तो उसके विषयमे प्रमाणात्तर से विरोध 
दए द नदीं, क्योकि प्रमाणसिद्ध अथं किसी सरे च्रमान्य ही नदीं हो सकता । यदि ईदवर 
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त्वत्सिद्धान्तत्वदुक्तिम्यां हेत्वाभासेन वा पुनः। 
ज्ञातो व्याक्षिविरोघेन विशेषः प्रतिषिध्यते \ 
वणादिममरीमाबहेतत्वादग्निमद्धिमम्‌ । 
इति कृत्वा पश्चवरात्‌ श्षीताभ्निनंदहि कल्प्यते ॥ 


प्रमाणसिद्ध नदीं है, तो “कवर शरीर वाला होगा, क्योकि वह कर्ताहे, लोजो क्वाह, 
वह शरीस्वाला है, यहाँ दृष्टान्त कुलाल आदि दहै" इत्यादि ईद्वरनाघक अनुमान चिर 
नदी उठा सकते, क्योकि इन अनुमानों मे पष्चरूय में लिये जाने बाल्ञे दैश्वर के प्रमाभसिद 
होने से इन अनुमानों मँ आश्रयासिद्धि दोष के कारण ये श्रनुमान ईैक्वरसाघक अनुमान 
का विरोध नहीं कर सक्ते 1 सासांख्च वह है कि इश्वर प्रमाणसिद्ध दो, अथवा नदो १ दोनो 
पक्षो म ही ईश्वरसाघक अनुमान का प्रमाणान्तरसे विरोध नशींहो सकता । इस प्रकार 
कहने बाले नैयायिक आदि के प्रति यदमी काला सकतादै फिञआप नो प्रमाणान्तर- 
विरो का निप्रेष करते है, वह भी इस प्रकार श्रनुपपन्न हौ जायगा, क्योकि यदि दैद्वर- 
साधक अनुमान का वास्तवे प्रमाणान्तरों से विरोध दहै तो उस वास्तविक विरोध का 
च्राप कैसे निधे कर सकते ईद १ यदि वास्तव मे प्रमाणान्तर विसोध है ही नही, तो प्रमाणान्तर- 
विरोधशूप प्रतियोगी असिद्ध होने चे आप उसका निषेध नदीं कर सकते । इस प्रकार 
प्रमाणान्तरविरोध निषेध कामी निषेषदह्ो सकता है। इससे सिद्ध होता है #फि नैयायिको 
का उपर्युक्त उत्तर समीचीन नदीं हे। 

प््वत्सिद्धान्तः इत्यादि । यद्यँ पर नैयायिका को यही उत्तर देना होगा कि निषेध 
के लिये प्रतियोगी ज्ञान की आवश्यकता है, तथा प्रतियोगी प्रमा कौ आवश्यकता £, एेसी बात 
नहीं ह, क्योकि भ्रान्तिसिद्ध प्रतियोगी का भी निषेध किया जा सकता है, पर वादी अपनी 
भ्रान्ति के अनुसार दही यद्य प्रमाणान्तरविरोध की शंका करते ई) उनके कथनानुसार 
चो प्रमाणान्तरं बिरोध उपस्थित होता है, वह भ्रान्तिसिद्ध है, उस भ्रान्तिसिद्ध प्रमाणान्तर 
विरोध का इम निषेध करते ई । यदी उत्तर यँ नैयायिक आदि वादिर्योको देना दोगा । 
ेसी स्थितिरमे हम भी यौ यह उत्तर दे सकते दै कि आपके सिद्धान्त के अनुसार तथा 
आपके कथन क श्रनुसार जगत्कर्ता ईश्वर मेँ श्रशरीरत्व इत्यादि विशेष कदे जाते ई, तथा 
हेत्वाभास खे जो उपर्युक्त विशेष सिद्ध कयि जाते ई वे सन विशेष भ्रान्ति सिद्ध ई! इम 
उन आन्तिसिद्ध वेषो का इस युक्तिसे- किं जो जो क्रताह, वह अरीरीदहीदेखा 
गया है, इस प्रकार कतत का शरीरत्व के साथ व्याति है, तथा कायेत्व का शरीरि 
कर्ठुकत्व के साय व्याति ड, ईश्वररूपी कतां को अशरीरी मानने पर तथा श्ित्यंकुयदि कायं 
को त्रयरीरिकर्त॑क मानभे पर उप्यक्त "व्याति से विरोघ होता है, अतः जगत्करतां म भच्सरीरित्व 
इत्यादि विदयेष नदीं माने जा सकते-- निषेध करते दै । 

न्तृणादिः इत्यादि । प्रश्न-- यँ पर घटादि विलश्चण ददित्येकुर इत्यादि प्छ माने 
गये है, इस प्रकार विल्छण पदार्थं के पश्च होने से उनम विद्यमान दे से लोकटष्ट कर्त्मों 
से विलक्षण रेखे कर्ता--ो शरीर रद्िव हो तथा नित्य हानादि बल्ले ईशो-सिद्ध दो 
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व्याप्क्त्वेन ष्टस्य पकसम्बन्धमात्रतः । 
अधिकांशग्रहे देवः पक्तधर्मोऽपिन दमः ॥ 
सिद्धे त॒ पक्षसम्बन्धे पारिशेष्यादिना पनः। 
अथिकांशग्रहश्चेन्न पारिशेष्यानिषूपणात्‌ ॥ 


सकते है । अतः इस अनुमान से इस प्रकारके कर्तां ईश्वर को सिद्ध होने में क्या आपत्ति 
हे १ उन्तर-- यदि विलक्षण पदार्थो को पक्च बनानेसे दी उनमे विद्यमान देठुसे लोकद 
विलक्षण साध्य सिद्ध हो सकता हो तो (विम अग्नि वाला है, क्योकि वह कमलपत्र 
इत्यादि को जलाने वाला है” इस अनुमान मे विलक्षण दहिम को पश्च बनाने से उसमें 
विद्यभान उपरक्त देव से दिमिमेेताअग्नि भी-जो शीत हौ- सिद्ध हौ सकता, 
क्थोफि उपर्युक्त देसे हिममे अग्नितो दोनाही चाद्ये, शीत हममे उष्णमग्निका 
सद्धाव बाधित है, अवः विलक्षण हिम को पश्च बनाने से उसमें विद्यभान दु से विलक्षण शीत 
अग्निमीसिद्ध हो जायगा, परन्त॒ वैसे शोताग्नि कौ कल्पना नहीं कौ जाती, क्योकि 
शौीताग्नि होती ह्ये नहीं है। इसी प्रकार प्रक्रृतमें भी शरीररहित निव्य ज्ञानादिमान्‌ कर्ता 
नद्यं सिद द्योगा, क्योकि शरीररहित कोई भी कर्ता नदीं दयता । 


'व्यापकस्वेन' इत्यादि । पश्च मे विद्यमान हेत, पक्षम उससाध्यके-जोदेुका 
ञ्यापक सिद्ध दुश्या है--सम्बन्य मात्रका ज्ञान करा सक्ताहै, उस साध्यम पश्च सम्बन्ध 
चे च्रतिस्कि आकारो का ज्ञान नदींकरा सकता) (र व॒ पक्षमूत हिम मे विद्यमान 
उपर्युक्त देव पक्षम साध्य च्रग्निके सम्बन्ध माच्रकी सकता है, पक्त सम्बन्ध के 
श्रन्तस्कि उस अन्नम शंतसको सिद्ध नहीं कर सक्ता । उसी प्रकार प्रकृत मेँ क्षित्यंङ्कर 
इत्यादि पश्च मे विद्यमान कायत्वदेठ॒ से इस पत मै राध्य कतां के सम्बन्ध को जना 
सकता ह, उस कर्ता मै शरीर .निरपेक्षत्व श्रौर नित्य ज्ञानादिमत्व दस्यादि अधिक 
आकारो का ज्ञान नहीं करा सकता | 


"सिद्धे त इत्यादि । प्रन - क्षिति श्रौर श्र॑दुर्‌ इत्यादि पश्च सै कार्यत्वे से जो कर्ता 
सिद्ध होता है, वह कर्ता ईश्वर इस अनुमान से इतने रूप से- क्रि क्षिति श्रादि के उपादान 
कारण इत्यादि के विषय मे ज्ञान इत्यादि रखते ह-सिदधदहोपाहै। इसप्रकार इत 
अनुमान से दिति आदि केकर्ता इईदवर ज्ञानादि युक्त होने पर इस परिदेष विचार से- 
किं्िति आदिके कर्ता के ज्ञान इत्यादि गुण इन्द्रियादि से उन्न होने बाले नहीं दै, 
अतः वे नित्य दहै । निव्यदोनेसेद्यी वे शरीर इत्यादि क) अपेक्षा न्य रखते है--वह कर्ता 
वर शरीरनिरयेक्ष एवं नित्य ज्ञानादि युक्त सिद्ध दोतेदै। इस श्रैकार परिशेष प्रमाणसे 
मानने पर क्या आपत्ति है? उत्तर--यह फेसा कई परिशेषसाघक प्रमाण हेही नही, 
जिससे इस कर्ताके ज्ञानादि गुण, इच्दिय ओर लिङ्ग इत्यादि से अजन्य एवं नित्य सिद्ध 
हयो । अतः परिशेष प्रमाण न होने के कारण उपयुक्त विशेषताओं से युक्त ईश्वर रूपी कर्ता 

- इसे अनुमान से.सिडध नदीं हो सक्ता । 


ठतीयः } भाक्षनुकादसदिवम्‌ ४९६ 


दष्टलातीयनिश्ेषमङ्खे साध्यं न सिध्यति। 
अभङ्ग नाधिकं सिद्धथेन्न च सामान्यतः स्थितिः ॥ 
परिरोषायुमानस्याप्यन्वयिच्वे समा गतिः| 
केवर्व्यतिरेकी तु परस्तानिरसिष्यते ॥ 


श्टृष्टजातीयः दत्यादि ! सपश्च अर्थात्‌ दष्टान्त मँ वादश्चधमंविदिष्ट साध्य देखा 
गया है, उससे विलक्षण साध्य यदि पक्षम सिद्ध क्रिया जाय, श्चर्थात्‌ ताश्च सर्व्॑रमं रहित 
साध्य पश्च मे सिद्ध किया जाय तो पच्छ क्षित्यादि मे साध्य कर्ता नेच्छा प्रयत्न बाललाभी 
सिद्ध नदीं दोगा । यदि सपश्च दृष्टान्त मे यादशधमेविशिष्ट साध्य देला गया है, यदि 
तादृशधममविशिष्ट साध्य की ही . सिद्धि पक्च मै मानी बायतो सपक्च षटादि म सशसीर 
एवं अनित्य च्ानादियुक्त कर्तारूप साध्य ही देखा गया है, श्रतः पक्ष क्षित्यादि मे भी 
सद्यरीर एवे अनित्य ज्ञानादियुक्त कर्तां दी सिद होमा, उन शरीरत्व आर नित्य श्चानादिमत्व 
इत्यादि अतिरिक्त धर्मो से वि्िष्ट कर्ता सिद्ध नहीं होमा | प्रन - पश्च क्षित्यादि में ज्ञानादि 
युक्त कर्ता सिद्ध किया जाय, उसके ज्ञानादि के निस्यत्व ओर्‌ अनित्यत्वे पर उदासीन भा 
अपनाया जाय } इस प्रकार ईश्वर रूपी कर्तां के नित्यस्व भार अनित्य इत्यादि विशेष[ पर 
ध्यानन देकर सामान्य स्मसे ज्ञानादि युक्तं क्ताको सिदध करनेमें क्या भापत्तिहै१ 
उत्तर--वह जानादि गुण नित्यत्व ओर अनित्यत्व इन विशेष धर्मौ स किसी प्क विद्चेष 
घर्म को दी लेकर रर्हेगे, सब विशेष धर्मो को छोडकर सामान्यरूप से ज्ञानादि का सद्भाव 
द्रसम्भव है} यदि क्षिव्यादिके कर्तां के क्ञानादि गुण गनित्यत्वरूप विशेष धमं को ज्ेकर 
सिद्ध नदीं द्यगे तो यह मानना पड़ेगा किं उस कर्ता का वहज्ञान उन हेतुओं ते--ज अनुभव 
एवं स्मृति के उसादक दै--उत्पन्न नदीं है, तथा गुण ओर दोष इत्यादि मे भी उत्पन्न 
नदीं है । एेसी स्थिति मै वह ज्ञान भ्रम, प्रमा, मनुभूति श्र स्मरति से विलक्षण हयोगा, परन्तु 
वैसा ज्ञान हो दही नदीं सकता, जो भरम, प्रमा, श्रनुभूति ओर स्मरति इनमे क्रिमीमें अन्तर्भूत 
न द्ये । समी विशेषको त्याग कर सामान्यर्प से कोई भी पदाथं रह नदीं सकता । 
उस पदाथ को किसी न्‌ किसी विश्ेषरूय को अपनाकर ददी रहना होगा । इस विवेचन से 
यह्‌ फलित होता है कि क्षित्यादि के कर्ताके ज्ञानादि गुणमी सामान्यरूपे सिद्ध नहं 
हो सकते, किंतु वे नित्यत्व श्रौर अनित्यत्वे इत्यादि परस्परविरद्ध विश्चेष धर्मो मे कन्दी 
विशेष धर्मो को लेकर दही सिद्ध होगि । 

परिशेषः इत्यादि । प्रदन--ईश्वर साधक अनुमान घे क्षित्यादि के कर्वाका ज्चानम्रास्प 
म सामान्यसूप से सिद्ध होता है, बाद परिशेषानुमान से उस्म परमात्र ओर अनुभूतित्व रेखे 
विसोधी धर्म सिद्ध होते ई । वह ज्ञान इस विशेष धर्मा घे विशिष्ट होकर रहता है । वह परिदेषा- 
नुमान यड है कि दित्यादि केकतं का ज्ञान प्रमा है, क्योकि व भ्रसोत्पादक देतोस 
उल्यन्न नदीं है, तथा वह ज्ञान अनुभूति दै, क्योकि वह स्परतिजनक कारणो से उत्पन्न नह ह । 
इन परिशेषानुमानं से क्चित्यादि के कता का वहं ज्ञान -जो दश्वरसाधक अनुमान से सिद्ध 
होवा है-- प्रमात्व मौर अनुमूत्तित्व इन विशेष धर्मासे विष्ट सिद्ध होता रै। इस प्रकार 
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किथ्व, सकठंकमिस्यद्रोपादानादिस्षमस्तकारणविषयज्ञानादिमान्‌ 


कततया विवक्षितः ? कतिपयविषयज्ञानादिमान्‌ बा? सामान्यतो वा! 
पूयत्र॒च्याप्त्यसिद्धिः; नहि कुलालादयो घटादिहेतुभूतमद्ेर्वरादिकं 


मानने मे क्या आपत्ति है १ उत्तर क्षित्यादि कर्तां के ज्ञानम प्रमात्व आओौर अनुभूतित्व 
इन विरोष धर्मौ को साधनेके लियिजो अचुमान कदे जाते है, यदि बे अन्वयव्यासिको 
लेकर होने बाल्ञे अन्वयी अनुमान हौं तो स्पक्च दृष्टान्तमै प्रमात्व ओौर अनुभूतिस्व 
ठेसे साध्य यादशधर्मविशिष्ट माने जाते ई, ताद्शधर्मविशिष्टस्प स ही पक्चसेभीवे 
सिद्ध होगे । सपश्च लोकप्रसिद्ध प्रमा सें प्रमात्व एवं अनुभूतित्वजन्यत्व समानाधिकरण ही देखे 
गये ई, करथोकि लोक म जितनी प्रमा एवं त्रतुभूतियां है, वे सव जन्य ही दै । रेसी स्थिति सें 
पक्त म मी प्रमात्व एवं अनुभूतित्वजस्यत्व समानाधिकरण हौ सिद्ध होगे । तथा क्षित्यादि 
कर्ता का वह्‌ ज्ञान--जो प्रमा एवं अनुमूति दै--जन्य ही सिद्ध होगा, वह नित्य नहह 
सकता । यदि वह परिशेष्रामान केवल व्यतिरेकव्यासि को लेकर प्रइृत्त होता होतो 
उससे कु मी सिद्ध नदीं होगा, क्योकि सिद्धान्त मे केवल व्यतिरेकी अनुमान मानाद्दी 
नदीं जाता है। केवल व्यतिरेकी अनमान का खण्डन श्राय किया जायगा | 


“किञ्च, सकल॑कम्‌? इत्यादि } किञ्च, इईश्वरायुमान मेँ यह जो कहा जाता है कि क्षिति 
श्र्थात्‌ भूमि ओर कुर इत्यादि कर्ता से उत्पन्न है, कयोकिये कार्यह। इस कथनमें कतृ 
शन्दसे कौन सा अर्थं विवक्षितहै१ क्याइन कार्यौके उपादानकारण इत्यादि समीके 
विषय मेँ ज्ञानादि रखने बल्लिको करतां मानकर उस कर्तासे इन कार्यो की उत्पत्ति सिद्ध 
करने से तात्पर्यं है १ तवतो उपादानादि सभी कारणोंके विषयमे ज्ञान इत्यादि रखने बाला 
कर्ता माना जायगा, अथवा उन सम्पूणं कारणोंमें कतिपय कारणों के विषयमे ज्ञानादि 
रखने बाल्ते को कर्ता भानकर उसको सिद्ध कियाजाता है श्मथवा सामान्य रूपसे ज्ञानादि 
से सम्पन्न को कर्तां मानकर उसको सिद्ध कियाजातादहै१ इस प्रकार यद्य पर कर्तां 
ञरैविध्य संभावित होने से किस प्रकार के कर्तां को यद्य साधना अभिमत है, टसा विकल्प 
उपस्थित होता है। विचार करने पर तीनों दही पश्च दोषयुक्त सिद्ध होते दै! अतः ययँ 
किसी प्रकारके मी कर्ताको सिद्ध करना असम्भव है) यहो पर ध्यान देना चादियेकि 
पदल्ते कर्ता के विषय मेँ यह विकल्प--अन्यत्र कर्तां जसा होता दहै, क्या उसी प्रकार के कर्ता 
को साधना अभिमत दहै, अथवा दष्टविलक्षण कर्ताको साधना अभिमत है करके दोनों 
पक्षो मे दोष देकर खण्डन किया गयाहै। अब्र क्ठर॑त्वकादहयी तीन प्रकार से विकल्प 
करके खण्डन किया जाता है} इनमे पथम पश्च समीचीन नदीं है, क्योकि प्रथम पक्ष के 
अनुसार व्याति ही सिद्ध नदीं होती है। प्रथम पश्च के श्रनुसार इस प्रकार व्याति का वणेन 
करना पड़ता है किजो पदार्थं कार्य, वहणेसे कर्तासि निर्मित जो उसकायंके 
उपादान कारण इत्यादि सभी कारणों के विषयमे ज्ञानादि रखता हो, परन्द्रु रेसी व्यापि 
दो नदीं सकती, 'क्योकि घटादि कार्यो के कर्ता कुलाल श्रादि घयदि कायक कारण च्रदृष्ठ 
चरर शदवर इत्यादि को प्रत्यक्च सूप से नदीं जानते है । घटादि कार्थं ई, परन्तु ये उपयुक्त 


तृतीयः | माषानुकादसद्धिवम्‌ ४३१ 


जानन्ति, उच्रयोः पचयोरीश्वरासिद्धिः, यागाद्यपक्रणम्रदादययपादान- 
वेदिभिर्जविरेव सिद्रसाधनात्‌ । एतेन डथयणुकादिककंत्वमपि जीवस्येवादषट- 
द्वारा घरत इति सिद्धम्‌ } 

श्रीराजन्यत्वेन च कार्य त्वहेतोर्वाधः, सोपाधिकत्वं वा दुष्परिहरम्‌ । 


प्रकार के कर्ता द्वारा निमित नदीं ई अतः प्रथम पक्षस व्यासि सिद्ध नहीं होती है। इससे 
प्रथम प्च दूषित हो जाता है ! दवीय पश्च गौर वृतीय पक्ष के अनुसार सिद्ध व्यासि होने पर भौ 
ईश्वर सिद्ध नही दो सकता ,। यह इन पच्छो मेँ दोष है । भाव यह है करि द्वितीय पच्‌ के अनु- 
सार व्याति इस प्रकारकीहोतीहै किबोबञो कायं पदायं ई, वे उन उनक्रे उपादानादि 
समी कारणों के अन्तरगत कई कारणों के विषयमे ज्ञानादि रखने वले कर्ताके दास 
निर्मित ई! तृतीय प्च के अनुसार व्यापि इस प्रकार की होती है किजोजो कार्यं 
है, वे ज्ञानादि सम्पन्न कर्तां के द्वारा निर्मित है। ये दोनों प्रकार की व्यासियां प्रामाणिक ई, 
क्योकि धरादि कां उनके उपादान इत्यादि समी कारणों के न्तर्गत कई कारणों के विषय 
म ्लानादि रखने वाते तथा सामान्यस्पसे चानादि से सम्पन्न कुलाल इत्यादि कर्तारो द्वास 
निर्मित होते ई इस प्रकार इन दोनों पक्वो म व्याि के सिद्ध होने पर भी सवज्च ईश्वर सिद्ध 
नदीं दोगा, कर्योकरि इन व्यासिर्यो के च्रनुसार यदी सिदध होगा कि क्षिति ओर अंङ्कुर इत्यादि 
कार्यपेसेकर्ताके द्वारा निर्मित, जो इन कार्यो के उपादान इत्यादि सम्पूणं कारणों के 
अन्तगंत करई कारर्णो के विष्रयमें ज्ञानादि रखते दै, श्रयवा सामान्यस्प से ज्ञानादि से 
संपन्न है । जीव भी शस प्रकार का कर्तां चन सकता है, क्योकि जीव मले दी कार्यौ के उपादान 
कारण इत्यादि सभी कारणों कोन जानै; तथापि उन्‌ कारणो के मन्तगत याग इत्यादि उपकरण 
सौर मृत्तिका इत्यादि उपादान कारणरेसे करई कारर्णोकौीतो अवद्य ानताही है} मत 
इन व्याधयो के अनुसार जीव भी ्ित्यंक्ुरादि का कर्तां सिद्ध दो सकता है। इन व्यासिरयो 
से सर्वत इश्वर दी कर्तां सिद्धो, यह नददीद्यो सकता । देद्वरानुमान न मानने बालत 
वादीके मत।नुसारये क्िव्यंद्ुर इत्यादि कायं इस त्रनुमान खे जीव निमित सिद्ध होगे! 
ज।वनिर्मितत्व उनका च्रमिमत है, अतः सिद्ध साघन दोष उपयुक्त दोनो पश्च मे उपस्थिव 
होता है! इस विवेचन से य फलित होता है कि कव्व के उपयुक्त तीर्न प्रकारके 
परिष्कारो के भी दुषितदोनेसे इस च्रतुमान से दश्वरसिद्धि नहीं होगी | इस प्रकार जीबी 
त्रदृ्ट द्वारा इषणुक आदि कामी कतां बन सकता है! अतः दचयणुकादि के कर्ठाके रूप 
मे ईश्वर सिद्ध नदीं दोगा । 

{शरी राजन्यतवेन चः इत्यादि 1 किञ्च, इस ईश्वराचुमान म बाघ दोष मी विद्यमान 
३, क्योकि लोक सँ यह देखा जाताद्ै किञोजो पदार्थं शरीर से उत्य्न नहीं ई, वे सब 
अकर्ठ॑क ई, अर्थात्‌ कर्ता चे उत्पन्न नदीं है । श्रात्मा श्रौर काल इत्यादि पदार्थं शरीर से 
उत्पन्न नदीं है, तथा करवां से भी उत्पन्न नहींह। इस व्यापि के अनुसार यँ यह अनुमान 
किया जा सकता है कि श्थित्यंद्ुर इत्यादि पदाथ कर्तां से उत्पन्न नहीं ई, क्योकि ये शरीर 
से उत्पतन नदीं ई! यद अनुमान इईद्वर साधकानुमान से बदवान्‌ है । दख भलुमान के 
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अनुसार अकर्वुकत्व सिद्ध होने से ई्वरसाधकानुमान मे वणित सकवरकत्व का बाध होता 
ह । यदि शरीराजम्यत्वदेवु को लेकर चलने वले इस अतृकल्वानुमान को ईश्वरसाघका- 
नुमानसे प्रबल न माना जाथ, तो मी रईैष्वरसाधकानुमान मे सत्परतिप्त्व दोष होगा, 
वयो उसका प्रतिपक्चरूप में यह अकरतरंकत्वानुमान विद्यमान है । किञ्च, दैदवरसाधकानुमान 
मे सोपाभिकलत्व दोष भी उपस्थित होता है, क्योकि उसमे शरीरजन्यस्व उपाधि है ! उसमे 
उपाधिलक्ञण विद्यमान है! ज्यौ जहौ सकवंकत्व लोक मँ देखा जाता है, वहाँ वयँ शरीर- 
जन्यत्व भी देखा गया है । इस प्रकार शारीरजन्यस्व उपाधि साध्यव्यापक सिद्ध होता है। 
जहयँ र्हा कार्थ हो, वँ व्ल शरीरजन्यत् हो, एेसी व्याति नदीं दै, क्योकि क्षिति श्रौर 
अंकुर इत्यादि मे कार्थत्व है, परन्तु उनम शरीरजन्यत्व नदीं है । इस प्रकार शरीरजन्यस् 
उपाभि साधनाव्यापक बन जाती है। उपाधिलक्षण शरीरजन्यत्वे म घट जातादै, श्रतः 
शरीरजन्यत्वरूप उपायि दोष इईश्वरसाघकानुमान मे उपस्थित होता है । अतः उपयुक्त 
अनुमान से ईश्वर सिदध नदीं द्येगा । शरीरनग्यत्वरूप उपाधि के अमावको देतु मानकर 
उपर्युक्त प्रत्यनुमान इस प्रकार उपस्थित होता है किं क्विति श्रौर अंङुर इत्यादि पदाथं 
त्रकर्तैकस् है, क्योकि शरीर से जन्य नदीं दै। इस प्रकार प्रत्यनुमान उपस्थित होने 
से ईश्वर साधकानुमान में स्रतिपक्तृत् दोष भी विद्यमान है। अतः उससे इईश्वरसिद्धि 
नदीं दो सक्ती । 


°न च व्यर्थम्‌! इत्यादि । प्रन-- उपर्युक्त प्रत्यनुमा्नो मेँ यह जो व्याति कदी जाती 
है कि जहौ जह शरीराजन्यत्व है, वहां वह अकठकत्व है--इस व्याति मे वह शरीर- 
पद व्यर्थ है, जो अजन्य के प्रति विशेषण सपमे प्रयुक्त है, क्योकि जँ जहो श्रजन्यत्व 
है, वहं वह अकत कत्य है । इस प्रकार शरीर विशेषण को हटाकर व्याति कदी जा 
सकती है 1 भाव यह हैकि उस व्याति म अजन्यत्व ही व्याप्य बन सकता है, श्रजन्यत्व 
को व्याप्य मानने में लाघव है, शरीराजन्यत्व को व्याप्य मानने में गौरव है। शरीराजन्यत्व 
को व्याप्य मानकर वर्णित उपरक्त प्रत्यनुमान कैसे समीचीन होगा १ उनत्तर-- शरीराजेन्यत्व 
म शरीर विशेषण सार्थक है, क्योकि वह असिद्धि दोष को दूर करने कै लिये प्रयुक्त है। 
शरीर विशेषण को हटाकर अजन्यत्व मारको देतु बनाया जाय तो श्रसिद्धि दोष श्रवश्च 
उपस्थित होगा ! भाव यह है कि अजन्यत्वे मात्र कोदेतु मानने पर इस प्रकार अनुमान 
करना होगा कि क्षिति ओर श्रंक्कुर इत्यादि पदार्थं अकतूक है, अर्थात्‌ किसी कर्तां से उत्यन्न 
नहीं है, क्योकि वे अजन्य ई । इस प्रकार अनुमान का प्रयोग यदि किया जाय तो स्वरूपासिद्धि 
दोष प्रास देगा, क्योकि क्षिति ओर श्रंकुर इस्यादि मे अजन्यत्व नहीं है, कितु जन्यत्व दी है । 
इस स्वरूपासिदि दोष को दूर करने के लिये शरीर विशेषण दिया गया है । हिति ओर श्रंङुर 
इर्यादि मले ही जन्य हो, परम्तु शरीरजम्य नदी, शरीराजन्यत्व देतु उनमें है । इस प्रकार 
असिद्धि दोष दुर दो जाता है । इस विवेचन से यहं सिद्ध दोता है, कि असिद्धि दोष कौ दर 
कृरके-खरीर विशेषण समल दयो ऋता ह, वड व्यर्थ नहीं है । दुमे जितने विशेषण दिये जाते 
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विशोषण सवेमनेकान्त्यपरिहारायेति मन्त्रपाटोऽयम्‌ । उय्रथं बिक्लेषणं तर्हि 
सवत्रादूषणं स्यादिति चेन्न; यत्किखिदोषपरिदारादुपयुच्छत्वस्य वेयर्थ्येऽ- 
चुरूपत्वात्‌ । वथा च प्रकृतासुपयोगिनस्तस्यार्थान्तराख्य निग्रहस्थानं वास्तु 1 


ई, वह व्यभिचार करो दुर करने के लिये ही, अतः उन विश्चेषणों का प्रयोग करना चादिये, रेसा 
कोई नियम नीह) इस प्रकार नियम मानने में कोई विनिगमक् प्रमाण नही है, विना 
प्रमाण के चैता नियम मानना नियुंक्तिक है, मत एव वह मन्त्रपाठ के समान है, मान्य 
नदीं दो सकता ¡1 अतः असिद्धिदोष्र का निवारण करके सफल होने बाला श्चरीर विशेषभ 
व्ययं नहीं माना जा सकता! प्रदन--तव तो सर्वत्र व्यर्थविशेषण दोष द्य नदीं होमा! 
व्यर्थविद्चेषण जो दोष माना जाता है, वड कदींमी स्यान नहीं पायेगा । ेसी स्थित्ति में 
न्यायशाखर म व्य्थंविशेषण दोष क्यो माना जाता है १ उन्तर--जहय किसीमी दोष के 
परिहार मे विशेषण काम नहीं त्ता, वश॑ व्यर्थंकिशेषण दोघस्थान पासकतादहै। चरो 
विश्येषरण क्रिसीभी दोष को हरमे मेँकामदेता है, उसे व्यर्थं मानना अचित डी ह। 
जोकिसी मीकाममें नदी आवे, उसे दी व्यथं कहना उचित है| प्रक्रत मे शरीर विच्येषण 
असिद्धिदोघं को हटाकर सल होता है, यह व्यर्थं नही माना जा सकता) ह, यँ 
पर अर्थान्तरनामशक निग्रहस्थान दोष दिया जा सक्ता है, विदेषणवैयथ्यं दोष नहीं दिवा 
जा सकता ¡ माव यह है कि प्रकृत म नो अर्थं अनुपयुक्त है, उसका प्रतिपादन करना 
अर्थान्तर निमरहस्थान कहल्लाता है } पकृतम मले दी शरीर विद्येषण असिद्धि दोषकेो दूर 
करने वाला हो, परन्तु प्रकृत मँ विवद्धिति व्याति मेँ काम नही देता, र््योकिं जरह हाँ 
सजन्यत्व है, वहाँ वहो अकतृकत्व है । इस धकार ही व्याप्ति कदी जा सकती है  ठेसी स्थिति मेँ 
मक्त व्यासिप्रविपादन मेँ अनुपयुक्त शरीर का प्रतिपादन करनेसे सर्थान्तर निग्रहस्यान 
पा स्कताहै) इस प्रकार भले ही प्रकृत म अर्थान्तररूप निग्रहस्थान हो, विशेषण- 
वैयथ्यं दोष नहीं दो सकता है । प्रश्न -- भले सरीरा्न्यत्व दे मँ शरीरविश्चेषण व्यथं न हो, 
या वह्‌ स्वरूपसिद्धि दोष को दूरकर के सफल हो; तथापि व्याप्यत्वासिद्धि दोष भवश्च उपस्थित 
होता है। स्वरूपासिद्धिदोषको दूर्‌ करने के लिये शरीरविशेपण देने पर व्याप्यत्वासिद्धि 
दोष होता है! यद सर्वमान्य सिद्धान्त है करि यदि लश्चुघममं अवच्छेदक बन स्क्ताडहो तो 
वह गुरुधमं को च्रवच्छेदक नदीं मानना चाये । जौँ जह्य शरीराजन्यत्व है, वों वर्ह 
अकचठकत्व है, इस व्याप्ति के अनुसार शरीराजन्यत्वत्व व्याप्यतावच्छदक बनता है, वथा 
जरह जहाँ जन्यत्व है, वहाँ वदाँ च्रकरवरंकप्व है । इस व्याि में अजन्यत्वत्व व्याप्यत वनच्छेदक 
होता है ।! शरीराजन्यत्व गुख्भूतधर्मं है, तथा अजन्यत्व॒लघुमूत है! लघुभूतघमं 
अजन्यत्वत्व ददी अकतरंकत्व का व्याप्यतावच्छेदक नन सकता है, गुरधमं शछरीराअन्यत्व 
अक्रत्रकत्व का व्याप्यतावच्छैदक नदीं बन सकता । सी स्थिति म यह फलित होताडहै कि 
अकतरंकत्वनिरूपितव्यापि शरीराजन्यत्वत्वावन्चछेदेन शरीराजन्यत्व मे नहीं है, शतः व्याप्यत्वा- 
सिद्धिरूप दोष प्राप्त देता है} इस प्रकार स्वरूपासिद्धिरूप दोष का परिहार करने के लिये शरीर- 
रूप विशेषण देने पर व्याप्यत्वाखिद्धिरूप दूसरा दोघ प्राप्त दोतादहै, इसका क्या उत्तर ह? 
१५ 
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न च विशिष्टस्य व्याप्त्यभावदेकामसिद्धि परिहरतो द्वितीयापत्तिरिति 
वाच्यम्‌; तस्य तदभावासिद्धेः । यत्र शरीराजन्यत्वं तत्र स्व्राप्यजन्यस्व- 
मात्रमप्यस्तीति तस्य व्याप्तावस्यापि व्यापिदुंनिबारिव । अन्यथा करमाङ्करात्‌ 
कलमबीजानुमानघच्छिदयेत, बीजव्यतिरेकमत्रेण कलमाङ्करस्यापि व्यतिरेकः 


उत्तर यहं है किं शरीरोजन्यत्व म शरीराजन्यत्वत्वावन्छेदेन व्याप्त्यभावरूप दोष नदीं 
लगता है । शरीराजन्यत्व मे शरीराजन्यत्वावच्छदेन अकु कत्वनिरूपित व्याप्ति विद्यमान 
है, क्योकि ज्य जहौ आत्मा आदि म शरीराजन्यःव है, वद्य वहो अजन्यत्वधमं है 
ठेसी स्थिति मे यदि अजन्यत्व अकच कत्व का व्याप्य होता है, तब शरीराजन्यत्व भी 
अकतृषकत्व का श्रवश्य व्याप्य होगा । अतः मानना पडेगा क्रिं शरीराजन्यत्व मे अकतु कत्व- 
निषूपित व्याप्ति है, व्याप्यत्वासिद्धिरूप दोष नहीं कहा जा सकता । यह पर॒ यह अर्थ 
ध्यान देने योग्य हैकियर्हपर यहजो व्यापि कही जाती है कि जँ जहो शरीराजन्यत्व 
है, वों वदँ श्रजन्यत्व है । यह व्याप्ति यद्यपि आत्मा आदि ष्टन्तौसेद्ीसिद्ध कीना 
सकती है, परन्त॒ सर्वत्र सिद्ध नहीं होती, क्योकि शरीराजन्यत्व अंकुर आदिमे है, पर.त॒ 
वँ भजन्यत्व नदीं है, किंतु जन्य है | शतः यत्रि उप्यक्त गीति से व्याप्यत्वासिद्ध का 
वारण नदीं हो सकता, तथापि प्रकारान्तरं से व्याप्यत्वासिद्धिका परिहार हो सकता है । वह 
यह है कि गुखधमं नीलधूमत्व तथा लघुधमं धूमत्व का धूम मे समवेश है, अतः बँ 
लधुधमं धूमत्व ही अग्नि का व्याप्यतावच्छेदक माना जाता है, गुरुधमं नीलपूमत्व नहं है । 
- अत एव नीलधूमत्वावच्छेदेन अग्निनिरूपितव्यासि नीलघूम मे न होने से “पर्व॑त अग्नि 
वाला है, नीलधुम होने से इस अनुमान मँ व्याप्यत्वासिद्ध दोष माना जाता है, परन्तु 
प्रकृत मे शरीरजन्यत्वामाव ओर जन्यत्वाभाव भिन्न भिन्न पदार्थं है, क्योकि शरीरजन्यत्वा- 
भाव मे शरीरवििष्ट जन्यत्व प्रतियोग है ओर जन्यत्वाभाव मे केवल जन्यत्व प्रतियोगी है । 
इस प्रकार प्रतियोगी भिन्न-मिन्न होने सेये दोनों अमाव भीसिन्न-मिन्न है। शरीरजन्यला- 
मावत्व शरीरजन्यत्वामाव म केवलं जन्यत्वाभावत्व केवल जन्यत्वाभाव मे रहेंगे। 
गुरुलघुधमं माने जाने बले इन दोनो धर्मो का एक अभावे समावेश नदीं होता है, 
सी स्थिति मे शरीराजन्यत्वत्वावच्छेदेन शरीराजन्यत्व म अकत कत्वनिरूपित व्याति 
अक्श्य रहेगी । अतः व्याप्यत्वासिद्धिरूप दोष दूरहो जातादहै। यदि े्ान माना 
जाय तो कलमांकुर से होने बाला कलमनीज का अनुमान मी उच्छन्ि हो जायगा] 
तथादि- कलम एक धान्य है । कलमांङ्कर को देखकर कलमनीज का श्रनुमान किया जाता 
है । वर्धा व्यतिरेकव्यासि इस प्रकार कनी पड़ती है कि जहो जहो कलमवीज का अभाव 
हो, वह वहोँ कलमांङर का अभाव है ! ययँ पर यह भी कहा जा सकता है कि जाँ जहोँ बीज 
का अभाव दहो, वदँ बँ कलमांङर का अभावदहै। इस प्रकार जव कहा जा सकतादै 
तब पूवंवणित “ज्यं जहो कलमनीजः का अभाव है, वयँ बह कलमांककर का अभाव 
है” इस व्यतिरेकव्याि मँ बीज के प्रति कलमविशेषण व्यथं हो जायगा } यदि कदा जाय 
कि बीजकः निना मी कलमांकरुर उतत्वन्न ` होते दै, तन तो कलमां कुर से कलमधौज का 
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सिद्धेन्यंतिरेकल्या्तौ व्यर्थविरेषणत्वात्‌ । बीजमन्तरेणापि केचिदङ्करा जायन्त 
इति चेत्‌, कलमचीजमपि नाचुमीयेत, तदन्तरेणापि तदुपपत्तेः ! एवं मेत्रीतनयस्य 
श्यामस्वे श्षाकाद्ाहारपरिणामश्चव नोपाधिः स्यात्‌, आदारपरिणति- 
व्यतिरेकमत्रेण श्यामत्वव्यतिरेकाच्छाकादीति विशेषणवैयर््यात्‌ । 
तन्निव्त्तावपि तमालेन्द्रनीलश्यामत्वं दश्यत इति चेन्न; विशिष्टस्यापि तत्र 
च्रनुमानन ह्यो सकेगा, क्योकि कलमत्रीजके बिना भी कलमांङ्कर होतेर्दै। परन्द॒ इस 
व्यतिरेकव्यासि मै व्यर्थं होने पर भी कलम विशेषण को लेकर दी व्यविरेकन्याति 
मानी जाती है) उसी प्रकार ्रकृतमें शरीरविद्येषण व्यर्थं होने पर भी उसे क्ञेकर 
शरीराजन्यत्व मे अकतृकत्वनिरूपित व्याप्ति कदी जा सकती है । किंच, मैत्रीवनयत्व 
देठु से गर्भ॑स्य शिशु में श्यामत्वं का अनुमान करते समय शाकाद्याहारपरिणामको 
जो उपाधिदोष माना जाता है, वह भमी असंगतहो जायगा । माव यहहै किमैत्री 
नामक एक खरी ह, उसके कई सन्तान ई, स्व व्याम है मेत्रीके गमेम पछ शिष्य 
ह, उसके विषय मै यह सन्देह हैक्षि वह इयामदहैया न्दी} वह पर कोई यह अनुमान 
करता है कि यह गर्म॑स्थ शिष्यु व्याम है, क्ोकि वह मेत्री का सन्तान है} अन्यान्य 
जितने ैत्रीके सम्वान ईैवे सव द्याम है! त्तः वह गमेस्य शिद्युमी मेत्रीके सन्तान 
होने से दी श्याम है। इस अतेमान म शाकाद्रादारपरिणाम उपाधि माना जाता 
है! माता चाकादि का आहार करती है, उसके परिणामसे जिस शिका छरीर बनेगा 
वह्‌ श्यामदहोगा । पेसी धारणा के आधार पर उस अदमान मे शाकाद्याहारपरिणाम 
उपायि होगा, क्योकि उसमे उपाधि का लक्षण संगत है । जहा जौँ 
श्यामत्व है, वद्य वद्य शाकाद्याहारपरिणाम है) इस व्याति के च्नुसार वह 
साध्यन्यापक सिद्ध होता रै) तथा जदं जदहोँ मैतरीतनयत्व है, वँ वहाँ शाकायाहारपरिणाम है, 
सी व्याति नदीं, क्योकि मेत्रीने इस ग्म॑प्रसङ्घ म यकाद्याहार छोड दिया है! तथाच 
इस उपाधि मे साधनान्यापकत्वद्श्वण भी संगत दहै, अतः इस अनुमाने चाकाय्याह्यर 
परिणाम सत्र वादिर्योके मत मे उपाधि माना जाता है। इसमे मी व्यथविशेषणत्व- 
दोष कहा जा सकता है, क्योकि उपाधि मँ साध्यन्यापकत्व यदि व्यतिरेक व्याति के अनुसार 
कने का होतातो यों कना चाद्ये कि जँ बर्हा शाकाद्याहदारपस्णामन दे, व वह 
श्य।मत्व नदी है यदं पर एेसे मी व्यक्तिरेकव्याप्ति कदी जा सकतीहै कि बदँ आहार 
परिणाम न दो, वहाँ स्यामप्व नहीं है । एेसी स्थित्ति मे पूर्वोक्त व्यतिरेकव्याप्ति मे “शाकादि 
यह विशेषण व्ययं दो जायया | प्रश्न--बह व्वर्थं क्यो होगा, उरू्का सार्थस्य काच 
सकता है, स्योकि आहारपरिणाम न होने पर भी तमालच्रद्ध श्रौर इन्द्रनील इत्यादिरमे 
इया मस्व देखने मे आता है ! अतः “जहो जौँ ्रादारपरिणाम न हो, वरदौ वहोँ श्यामत्व नहीं हैः? 
इस प्रकार व्यतिरेकव्याप्ति नदीं कदी जा सकती । यतः व्यतिरेकव्याप्ति को सिद्ध करते 
के ल्यि शाकादि" यह विशेषण दिया जाता) इस प्रकार बड सार्थक हो जाता है) 
उसका वेयथ्यं केसे कहा जाता है १? उत्तर--क्ब तो शशाकादिः विद्येषणं देने पर॒ भी 


४३६ ` न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इश्वरपरिच्छेदः 


व्यतिरेकात्‌ । न च श॒रीरक्यामस्वस्येव तस्योजकम्‌ ; स्थावरायोनिज- 
उ्यामश्चरीरेषु शाकायाहारपरिणामाभिावात्‌ । आहारपरिणतिजशरीरश्यामत्वं 
शाकाययाहारपरिणतिपूवकमिति चेन; अत्र साध्यद्वारापि समव्याप्तेवेय््य- 


व्यतिरेकव्याप्ति सिद्ध नदीं ह्येगी, क्योकि तमाल श्रौर इन्द्रनील इत्यादि मे शाकाद्यादार- 
परिणाम न होने पर मौ श्यामल देखने मेँ आता है, अतः ““जहोँ जहो शाकादयादार- 
परिणाम नही, वहीँ वर्ह श्यामत्व नही” यह व्यतिरेकव्यापि सिद्ध नहीं होगी । प्रसन- 
शरीरगतद्यामत्व के किये शाकाद्यादारपरिणाम प्रयोजक होता है, वह शरीरद्यामत्व 
ही यदौ साध्य है) अतः तमाल ओर इन्द्रनील इत्यादि मै शकाद्याहारपरिणामन होने 
पर भी श्यामस विद्यमान हो, उससे कोई श्रापत्ति नही, क्योकि वर्यौ शरीरश्यामत्व नदीं 
है! अतः उपर्युक्त व्यतिरेकव्यापि अवश्य सिद्ध होगी । उत्तर-तमाल इत्यादि इक्त 
तथा इन्द्रनील इत्यादि मी विभिन्न जीवों का स्थावर श्रौर अयोनिज शरीर माने जाते दै, 
उनम भले ही पाणिपाद इत्यादि का सनिवेशन दयो, पर्वे मी कर्मफल्ल भोगार्थं विमिन्न 
जीवों दारा अधिष्टित होने से शरीर ही ह । उनमें जो श्यामत्व है, वह शरीरश्यामत्व ही है, 
श्रतः उनमें शचआकादाहारपरिणाम न होने पर मी शरीर्यामत्व होने से उपधुंक्त ग्यतिरेक- 
व्यापि सिद्ध नहीं होगी ] प्रबन--आहारपरिणाम से होने वाला शरीरश्यामत्व साध्य 
माना जाता है, तथा बह शाकाद्याहारपरिणाम से उत्पन्न होता है। तथा च “जँ शाका- 
द्याहारपरिणाम नहीं है, वहो आदहारपरिणतिज श्यामत्व नदीः? । इस प्रकार व्यतिरेकव्याि सिद्ध 
होती है । इसमे क्या आपत्ति है १ उत्तर--इस प्रकार मानने पर मी वैयथ्यं दोष दूर नदीं 
होता, रिव बद्‌ जाता है। साध्यसमव्याप्त पदार्थं उपाधि माना जातादहै। जो पदार्थं 
साध्यका व्यापक दहयोता दुभा साध्य का व्याप्यो, वही साध्यसमव्याप्त कदलाता है। 
ग्रकृतानुमान मेँ श्यामत्व साध्य है, मेत्रीतनयत्व देतु है। वह॒ श्यामस्वं आद्ारपरिणतिज 
श्यामत्व रूप में परिष्ृत है । यँ नैयायिक इत्यादि सभी बादीगण शआकाद्याहारपर्णिाम 
को उपाधि मानते ई) इस उपाधि को साध्यसमन्याक्त सिद्ध करना होगा] व्यँ उपाधि 
मे साध्यव्यापकत्व अन्वयन्याप्ति एवं व्यतिरेकव्यासि के अनुसार इस प्रकार सिद्ध किया 
जाता है, कि जौँ जँ आदाररिणतिज दयामत्व हो, वौं वँ शाका्याहारपरिणतिपूवंकत्व दै, 
जहो जहौ शाकाद्यादारपरिणतिपूरवंकत्व नदीं है, वहाँ व्यँ ्राहारपरिणतिज श्यामत्व नदीं है । 
उपाधि मँ साध्यव्याप्यख को उपयुक्त दोनों भ्यातियो के अनुसार इस प्रकार सिद्ध करना 
होगा किं जहो जँ शाकाद्यादारपरिणतिपू्ंकत्व है, वद्य वह आहारपरिणतिज श्यामत्व 
है, जहो जँ श्रादारपरिणतिज श्यामस्य नदीं है, वहाँ व्यँ शाका्राहारपरिणामपूवकत्व नदीं है । 
यहौँ पर व्यतिरेकव्याप्ति के अनुसार साध्यव्याप्यत्व को सिद्ध करते समय वैयर््यं दोष 
उपस्थित होता है, स्योकि “जहो जँ श्यामत्व न्ह, बह बदँ शाकाद्याहारपरिणति- 
पूरव॑कत्व नहीं 1” इस प्रकार व्यतिरेकव्यासि कही जा सकती है। श्यामल मेँ आहार 
परिणतिचत्व विशेषण व्यथं होता है | किसी मी परिष्कार मेँ चैयथ्यं दोष से बचना श्रसम्भव 
है} प्रदन--आहारपरिणतिज ेसे विशेषण को त्यागकर श्यामत्वविशेष को साध्य 
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कवलितत्वात्‌, यच्छयामं न॒ भवति तच्ाकाद्यादारपरिणतिपूरवकं न 
भवरतीत्येतावता तत्सिद्धेः । श्यामत्वजातिविरोषोऽनुपा्तविशेषभः साध्य; 
तेन न व्यर्थतेति चेन्न; विशेषणमन्तरेण तस्य दुवंचत्वात्‌ । विशेषश्चब्दमात्रा- 
भिधानेऽपि तस्येव व्यथंत्वात्‌ । 

किष्च, कार्यत्वात्‌ सकतकमित्यत्रापि च्यथंविशेषणत्वं सुवचम्‌ ; 
हेतुमरमात्रव्यतिरेकेण कायेत्वव्यतिरेकस्य सुवचत्वात्‌ । हेतश्ब्दोऽ- 


मानने पर क्या आपत्ति है १? इसमे वैयर््य॑दोष को सम्भावना ही नहीं है। उन्तर-- 
श्यामत्वविशेष कदने से वह श्यामत्वजातिविशेष गरतीत नदीं होता है, नो तमालेन्द्र- 
नील्ञादिगत दयामत्व म न रडे। रेसी स्थिति मेँ वमानेन्द्रनीलादिगत श्यामसे व्यावृत 
श्यरामत्वविश्चेष को बतलानेके विये विन्नेषणका दही प्रयोग करना होमा, तब उत्त विद्धेषण 
को लेकर विद्तेषणवैयथ्वं दोष अवद्य होगा । यदि उस विशेषण को न कहकर केक्ल श्यामत्व 
विशेषको ही कहा जायतो मी विशेषपद्‌ का प्रयो व्यर्थं होगा ही, क्योकि तमाल्ञेन््रनीलादिगत 
इयामत्व भी उयामप्व विशेषदही है, उसकी ग्याघ्रृत्ति इस विशेष शब्दसेन दहो सकेगी | 
इन सत्र वित्रेचर्नो का तायं यही हैकरि जिस प्रकार कलमांङ्र से कलमव्रीज के घनुमान 
मे व्यतिरेकव्यास्ति मेँ विशेषणतरैयथ्यं दोष होने पर भो विशिष्टे व्यास्नि श्रद्धुण्ण मानी 
जादी हे, जिस प्रकार सैत्रीतनयसर से इयामत्व के अनुमान मेँ के जाने बल्ले 
शाकायाहारपरिणामर्प उपाधि मे व्यतिरेकव्याप्ति के अनुसार साध्यव्याप्यत्व कहते 
समय श्शाकादिः इस विशेषण का वैयथ्यं होने पर भी विशिष्टमें व्यास्ि अद्कृण्ण मानी 
जाती है, उसी प्रकार शिति श्र॑द्कर आदिम शरीराजन्यत्व हेतु से शरक कत्व का श्ननुमान 
करते समय व्यासिवर्णन के प्रसङ्ग मे शरीर विक्षेषण के व्यथंदहोनेपर भी विशिष्टमें 
व्या्ि अद्धुण्ण रहेगी । चतः प्रत्यनुमान सर्व॑था निदं है । 


किञ्च, कार्यत्वात्‌? इत्यादि । किंच, ईश्वरसाधक अनुमान से मी व्यर्थवि्चेषणत्व 
दोष कदा जा सकता है! उस अनुमान मे व्यतिरेकन्यासि इस प्रकार कदी जाती है नहं 
जहौ सकतृ'कत्व का च्भाव हो, वह वहम कायंत्व का अभाव है} स्वतन्त्र देतु कर्ता कहा 
ाताहै) वहो इस प्रकार मी व्यतिरेकम्यासि कदी जा सकती है कि र्द बहो सदेतुकत्व 
नह्य वह्यं वहो कार्यत्व नदी । इस व्यतिरेकव्याप्ति में लाघ्रव है, क्योकि इसमें हेतुमात्र का ही 
उल्लेख है ! आरम्भ मेँ वणित व्यतिरेकव्यासिर्मे गौरव दोषहै, क्योकि उसमे स्वतन्त्र 
देतरूप कर्ता का उल्लेख है । जहो देव॒मात्र के उल्लेख से निर्वाह होता हो, वदँ देतु के प्रति 
स्वतन्त्र विद्ेषण देना व्यर्थं दीदहै ! इस प्रकार ईश्वरसाघक श्नुमानमें मी व्य्थ- 
विदयोषणत्व दोष कदा जा सकता है) प्रश्न--सकवरक पद मे देतुशम्द का उल्लेख नहीं 
है, वँ व्यर्थविश्ेषणत्व दोष कैसे होगा १ उत्तर--उल्लेल न होने पर भी इदेतुशन्दाथं फष्धित 
होता है) अतः व्यर्थविशेषरणत्व दोष अवश्य द्योगा। यदि शब्दं से उल्लेख न होने के 
कार्ण ही उपर्युक्त दोषका च्रमावहोतो ईैश्वरानुमान के प्रति जो प्रत्यनुमान कहा गया 
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व्रानुषात्त इति चेन्न; तस्य एकितत्वात्‌ । अन्यथाऽश्चरीरत्वशब्द प्रयोगे 
भरतोऽपि पयनुयोगानवकाशात्‌ । विग्रहेण शरीराजन्यत्वं फलितमिति चेत; 
तहिं कतेशब्दनिवचनेनापि दैतुविशेषत्वं फलितम्‌ । सकतेकमिति हेतु- 
तयेव सम्बन्धो वाच्यः 

एवं सावयवत्वादनित्यत्वाभिधानेऽप्यवयवजन्यत्वं एरितमिति 
तत्रापि व्यथंविशेषणता स्यात्‌ । नह्यवयतैः सम्बन्धमा तेषु समयायमातर 


है, उसमे शरीयाजन्यत्वदेत के स्थान मेँ श्रशरीरत्वहेवु कहा जायगा, उसमे अजग्यत्व 
का उल्लेख नहीं होगा । ेसी स्थिति मे उस प्रत्यनुमान मे मी व्यर्भविशचेषरणत् दोष नहीं 
कडा जा सकता । प्रश्न --अशरीरत्वहेतु मे मलते ही अजन्यत्व का उल्लेल नहो, तोमी 
विग्रह से श्रशरीरत्व शब्द का शरीराजन्यत्व अर्थं दही सिद्ध होता है। अतः पलिता्थंको 
लेकर व्यर्थविशेषणत्व दोष इस प्रकार कदा जा सकता है कि अज्यसे ही निर्वाह होता 
दै, शरीरविशेषण व्यध है | उन्तर--ईरसाधक अनुमान मे कर्त॑शव्द्‌ का विवेचन 
रने पर यही श्र्थं होता है किं स्वतन्तरहेतु कर्ता है] ईश्वरसाधकानुमान मेँ व्यतिरेक- 
व्याति मे “जँ हेतु नदी, बह्यँ कारयस्व नही इतना ही कहने से निर्वाह हो सकता है 
देठ के प्रति जो स्वतन्त्र विशेषण है, वह व्यर्थं होगा ही | किंच, सकनृष्क शब्द्‌ से “कता 
से सहित" यदी अर्थं वतन्लाया जाता है। क्षिति ओर श्र॑कुर आदि का कर्ता के साथक्या 
सम्बन्ध है? कहना होगा कि कर्ताकारण है, क्षिति ओर अंकुर इत्यादि कार्थ, इस प्रकार 
इनम काय-कारणमावदही सम्बन्ध है। इस प्रकार कर्ता मे देवुख सिद्धदहयोता है) इस 
काय-क(रणमावरूप सम्बन्ध क्रे श्राघार पर ही यहकहाजा सकता है किं यँ व्यर्थ 
विशेषणत्व दोष होता है) 


“एवं सावयवत्वात्‌" इत्यादि । इस प्रकार चैयायिकादि वादियों दाया स्वीकृत अन्यान्य 
अनुमानों मे मी व्वर्थविशेषणस्व दष कहाजा सकता है! विवादग्रस्त पदार्थं ञ्ननित्यहै 
क्योकि वह सावयव है] इस प्रकार सावयवत्वदेतु से श्रनित्यस्व का अनुमान किया जाता 
हे । सावयवत्व शब्द्‌ का अवयवजन्यस्व अर्थ है | य्य अन्वयव्याप्ति इस प्रकारकीहैकि 
जँ जहो भवयवजन्यत्व है, वँ वदँ अनित्य है| यहाँ पर “जहोँ जहो जन्यत्व है, वहां 
वँ अनित्यत्व है”, इस प्रकार की मी अन्वयव्याप्ति होती है। एेसी स्थिति मे यह पर 
जन्यत्व के प्रति विशेषण बनने वाले अवयव का वैयथ्यं कहा जा सकता है । इस प्रकार 
इस अनुमान मे मी व्यर्थविशेषणत्व दोघ कहा जा सक्ता है) यदौ पर यह अर्थ ध्यान 
देने योभ्यहे क्रि अवयवो के साय कोई न कोई सम्बन्ध होना दी साबयत्व नहीं है, तथा 
अवयवो के साथ समचायसम्बन्ध होना ही सावयवत्व नहीं है, किंत श्रवयवजन्यत्व है । 
` -इस ` सावयकवत्व से ही अनिस्वत्व सिद्ध किया जाता है। यदि अवयवसम्बम्ध तथा अवयव्‌- 
रकः को सातक्यवतव माना जाय तो उससे अनित्यत्व सिद्ध नदीं होगा, क्योकि व्यभिचार 
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वा हेतुः; नित्येष्वपि ` "जात्िगुभादिषु तत्सम्भवात्‌ । 
विपे बाधकतयोक्ताकारणकार्योतपत्तिप्रसङ्खोऽपि कतुः कारणनि्ञेषत्व 


दोष होगा। भाव यहहैकरिजो जाति+° भौर गुण नित्यं माने गये ई, वे मवयरवोमे भी 
रहते है, अत प्व उनम अवयव सम्बन्ध तथा श्रवयव समवाय ई। इस प्रकार उनमें 
सावयवत्वस्प हेतु है, र्वि श्रनित्यत्वरूप साध्य नहीं है, मतः व्यभिचार दोष होगा । इस 
भ्यमिचार दोष को दुर करने के दिये अवयवजन्यत्व को ही सावयवत्वं मानना होगा । वैसा 
मानने पर उपयुक्त रीति से व्यर्थविशेषणत्व दोष अवश्य होगा } 


“विपक्षे बाधकतया' इत्यादि । इईश्वरसाघक अनुमान मँ जन यह संक्रा 
उवी है क्रि पश्च को ही विपष्च माना जाव तो म्या भापत्ति है, अर्थात्‌ 
दिति ओर अंकुर भादिम कायंत्वहो, सकतृत्व न हो| इस प्रकार मानने परस्या 
आपत्ति है १ इस शंका को अप्रयोजक शंका कते ई । इस प्रकार भगप्रयोनक शंका उपस्थित 
हीने प्र परबादीगण यह भनु वकं करते द कि क्षिति भौर श्रक्ुर इत्यादि काय यदि सकर्तंक 
नही ह्येते, तो चिना किसी कारण के कारयोत्यत्ति माननी पडेगी | परन्तु य श्रनुकूल तकं समी- 
चीन नहीं, क्योकि कतां कारणविशेष है, श्र्थात्‌ विशेष कारण है । उपर्युक्त तकं से इदना ही 
सिद्ध दोगा कि दिति ओर कुर इत्यादि स्कारणक दै, म्थात्‌ किसीन किसी कारणस 
उध्यन्न ई! इससे सिव्यकुर आदि का कारणविशेष कर्तां सिद्ध नहीं होगा । ईश्वरानुखान- 
वादी नैयायिक इत्यादि को यह अभिमत है कि धिति ओर च्रंकुर इत्यादि विरेष अरणसूप 
कर्तां से जन्य है) यह विशेष कारण कर्ता को साधने मे उप्त मनुकूल तके उपयुक्त नदीं 
होगा, कर्मोकिं उससे चरित्य॑कुरादि मँ सकारणत्व ही फलित दोगा ¦ निरीश्वरवादियो कमी 
यह अयं सम्भव ही है कि ष्विति ग्रौर अंदर इत्यादि कायंकिसीन किसी कारण से उत्पन्न है, 
कर्ता से उत्पन्न मानने मेँ उनको पत्ति है। अतः उपयुक्त अनुकूद्ध तकं कर्ताका 


१०. यह दोष देते समय नित्यजाति इत्यादि का जो सक्यव समवेतस्व माना गया ह, वह 
समीचीन नदीं } क्योकि अवयवसमवेततत्व का श्रथ है स्वावयवसमवेतस्व । यह 
जाति इत्यादि मेँ संगत नहीं है, क्योकि जाति का श्रवयव नदीं होता, श्रतः 
जाति आदि मँ स्वावयवसमवेतत्व नही दहै ऋत एव यद्ध व्यभिचार दोष 
नटीं होता । रेसी स्थिति में यहाँ नित्य जाति भौर गुण इत्यादि को रेकर म्बमिचार 
दोष कैसे दिया गया है? रेस शंका यदौ होती है ) इसका समाधान यह है कि 
य अवयवसमवेतत्व का जो स्वाक्यवसमवेततस्व श्रथं किवा जाता हे, चहँ परः 
स्वाक्यव शब्द्‌ का स्वहेतुमूत मवयक देखा अयं करना होगा । क्था च स्वाचक्वसमये- 
तत्वं का अथं होगा स्वहेतुभूतावयवससवेतस्व ! रेखा अयं करने पर बो परमौ 
हेतु काभ्रवेश्च ्ो नाता है) तथा च सहेतुकस्व ही छरनित्यत्व के समघने मे समयं 
डे, क्योकि जही अह सदेत्तकत्व हे, वहो वर्ह अनित्यस्व है ! रेसी व्यास्चि विधम्पक हे 
देसी स्थिति मँ अवयव श्रौर समवाय सम्बन्ध का निवेश व्यथं ही होमा, क्योकि 
स्वावयचसमवेचस्व मँ उन दोनो का निवे करन्‌! ही पडत डे । 
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निश्वयादेव परिहृतः । अचेतनं चेतनाधिष्ठितमेव प्रवतंत इति नियमात्‌ 
कारणमात्रसं सिद्धमिति चेन्न, नियमासिद्धः । दश्यते द्ययस्कान्तादिभि 
रप्ययःप्रमृतेः प्रबतंनम्‌ । अयोगन्यवच्छेदः सिषाधयिषितः, न त्वन्य- 
योगव्यवच्छेद्‌ इति चेन्न; अन्बयच्यतिरेकयतस्तस्येवान्यस्य विशेषहेतुस्नोष. 


साधक नहीं हो सकता । प्रक्ष-लोक मँ यह नियम देखा जाता है कि अचेतन पदाथं 
चेतन से अधिष्ठित होने परदही कायं करते है, इस नियम से यह सिद्ध होता है कि वहं 
चेतन काथं सामान्य के प्रति अर्थात्‌ सम्पूणं कार्यो के प्रति कारण है, अतः कर्ता चेतन 
सामान्य कारण सिद्ध होता है, उसे विशेष कारण कैसे माना जा सकता है १ मले उपंक्त 
च्नुरूल तकं का कारण बिशेष का साघक न हो, परन्तु कायं सामान्यकेकारणकर्ताका 
अवद्य साधक होगा । उन्तर--उपयुक्त नियम नहीं है, क्योकि अयस्कान्त इस्यादि 
अचेतनं से लोहा इत्यादि पदाथं चलाये जाते देखे गये है । यदि “अचेतन, चेतन से 
अधिष्टित होकर ही प्रदत्त होता है" इस नियम का यह भाव है कि अचेतन पदाय॑ भचेतन 
से अधिष्ठित दहयोकर प्रदत्त नदीं होता है, इस प्रकार अन्ययोगव्यवच्छैद मे इस नियम का 
तास्य॑होतो वद सर्वथा श्रयुक्त दै, क्योकि लोहा इत्यादि अचेतन पदाथं श्रयस्कान्त 
इत्यादि अचेतनो से श्रधिष्टित होकर प्रत्त होते ई! प्रश्न--उपयुंक्त नियम का अच्ययोग- 
व्यवच्छेद में तात्पयं नदीं दै, किन्तु अयोगन्यवच्छेद मेँ ही तासं है 1 माव यह है फि उपयुक्त 
नियम का यही तात्पयं है किं च्रचेतन पदार्थं चेतनाधिष्ठान के निना प्रदत्त नहीं होता । 
चेतनाधिष्ठान होने पर दही अचेतन प्रवृत्त होता है। एेसी स्थिति म यह मानना उचितदी 
है किश्षिति ओर अङ्कुर इत्यादि कार्यो को उत्पन्न करनेके क्लिये जो अचेतन कारण 
प्रहृत होते है, वे चेतन से अधिष्ठित होने पर दी एेसे कार्यो को उत्पन्न कर सकते दै। 
अतः चेतन कारण सिद्ध होता है, वह ईश्वर है। इस प्रकार मानने में क्या श्रापत्ति है! 
उत्तर--केवल चेतन से क्षिव्यंक्कुरादि कायं उत्पन्न नहीं हो सकते } अतः उनमें कद 
अचेतन पदार्थो को मी कारण मानना दी पडता है। अन्बयसहचार ओर व्यतिरेक 
सहचार से अचेतनां का कारणस विदित होता है) उन अचेतन पदार्था के होने परवे 
कार्यं होते है, न दोन पर नदीं होते। यदी अन्वयव्यतिरेक सहचार ई । इनसे जो 
अचेतन कारण सिद्ध होतेह, उनमेदहदी कोई एक श्रधिष्ठाता उसी प्रकार माना जा सकता 
ह! जिस प्रकार लौह की प्रबृ्ति के लिये श्रचेतन अअयस्कान्त अधिष्ठाता होता है, उससे 
प्रेरित होकर लौह प्रचरत होता है । उसी प्रकार अचेतन कारणों से किसी एक को अधिष्ठाता 
मानने म ल्लाधव है! इस अचेतनरूपी अविष्ठात कारण को छोडकर दुसरे चेतनरूपी अदृष्ट 
कारण की कल्पना करना नितान्त अथुक्त है, क्योकि वह चेतनरूपी श्रयिष्ठाता क्षित्यकुरादि मेँ 
त्रन्वयन्यतिरेक सदचारों से सिदध नदीं होता है। इतर कारणो से जब का्यंसिदिद्यो 
सकती है, तो प्रस्यक्चादि प्रमाणो से सिदध न दने वाले चेतनरूपी अधिष्टात्र कारणकी 
चवित्यंङकरादि मे कल्पना करने मे अवद्य गौरव होगा । उपयुक्त दैश्वरानुमान से चेतनरूपौ 
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पत्तौ ततोऽतिरिक्तस्यादषटस्य कल्पनायो गात्‌ , विपक्वे बाघकामावस्य 
चोक्तत्वात्‌ । 

किञ्च, इदमधिष्ठानं किंरूपम्‌ १ प्ररणमिति चेन्न; अमूतंषु तदयोगात्‌ । 
हेतुत्वेन ज्ञानमत्रमिति चेन्न; प्रयल्लस्याकिंञ्चित्करत्वम्रसङ्गात्‌ । च्ञानादि 
जरयवतः सन्निघानमात्रमिति चेन्न; तस्य नित्यत्वेन कायस्यापि सदातनत्व- 
प्रसङ्गात्‌ । अदष्टविेषान्नियम इति चेन्न, न तद्द्स्येतदधीना प्रवृत्तिः, 
तस्येव तन्नियामकत्वात्‌, अन्यथा तस्यापि याबत्सत् प्रडचिप्रसङ्गात्‌ । 

किञ्च, स्वयमवेतनस्येहवरन्ञानस्य न चेतनाधिष्ठानमस्ति, 


अधिष्ठा कास्णका अनुमान करना उचिव नही, म्योकिं अप्रयोजक शंका को दूर करने 
मे समर्थं कोई मी अनुकूल तकं नदीं है । यड पहले ही कडा गया हे । 

"किञ्चेदमघिष्ठानम्‌ इत्यादि । किंच, याँ पर यह विचार करना चाहिये कि चेतन 
के द्वारा अचेतन कारणो पर जो अधिष्ठान कदा जातादहै, वह अधिष्ठान क्या है? उसका 
रूपक्याडहैएयदि कडा जाय कि मच्रेतन पदार्थोको प्रेरित करनादही श्रधिष्ठान कहा जावा 
है, तो यह बात सभी चेतन कारणों के विध्य मँ संगत होती हो, यह बात नदी; क्योकि 
अदृष्ट इत्यादि भचेतन कारणों को प्रेरित करना अक्तम्भवदहै, कारण मूतपदाथं ददी प्ररि 
हो सकते है, अमूर्तं नर्द । प्रक्-अचेतन कारणो को कारण समस लेना यही अधिष्ठान 
कहा जाता है, ईश्वर कारण समूह पर अधिष्ठान करता है, इस कथन का यदी अथदहैकि 
इश्वर कारण समूह को जानता है। उप्यक्त ज्ञानमात्र को यधिष्ठान मानने पर्या 
स्रापत्ति है १ उत्तर- तब तो प्रथन अकिंचित्कर दो जायगा; क्योकिं श्रषिष्ठाता का प्रयट्न 
निष्फल्ल दो जायगा, कारण वह अपिष्ठान मे काम नहीदेवाहै। प्रशन--डान, इच्छा 
च्रौर प्रयतन्‌ से सम्पन्न चेतन को वहो सन्निहित होना दी अचिष्ठान दहै) रेसा मानने क्या 
श्रापत्ति है १? उत्तर-उन अचेतन कारर्णो मे ज्ञानादित्रितयप्तम्पन्न चेतन इश्वर का 
सन्निधान सदा बना रता है, श्रत एव वह नित्य है, उससे होने वाला कायं मी सदा चना 
रहे यही उचित है। रेसी स्थितिमे कार्यो म जो कादाचित्कत्व देखने म ता हि, उसकी 
उपपत्ति नदीं लगेगी । प्रश्न-च्ानादित्रितयसम्पन्न ईश्वररूपी चेतन का सन्निधान नित्य 
होने पर मी अदृषटविश्चेष के अनुसार कार्यो म जो कादाचिस्कस्व नियम होता है} कायंकाद्ल- 
विश्ेषमे ही उत्पन्न हो| इसमे प्रयोजक अद दहीहै। सा मानने मे क्या आपतति है! 
उत्तर--तन तो अष्ट की प्रवृत्ति ईश्वराधीन नदीं होगी, र्योकि इस प्च मे अदृष्ट ही ईश्वर 
का नियामक माना जातवा है) यदि च्ञानादित्रितयसम्पन्न ईश्वर के सनिघान के प्रभावसे 
अदृष्ट की प्रव््ति मानी जाय, तो उनका सन्निधान नित्य होने से श्रृष्ट की तब तक प्रहत्ति 
होती दयी रहनी चाद्ये, जब तक्‌ ईश्वर बना रदता ह ) 

“किच, स्वयमचेदठनस्यः इत्यादि । किंच, ईश्वर का शान अचेतन दै, वह चेदन के 
द्वारा अधिष्ठित न्दी है, क्योकि ज्ञान वाद्वा पदाथं चेतन कदलाता है, यदि ईश्वर का श्ञान, 

भरद 
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ज्लानान्तरामावात्‌ । वस्तुतश्चेतन एवेश्वरार्मा तदाश्रयतया सिद्ध इति चेन्न; 
जीवेन सिद्धसाधनात्‌ । सामान्यतः स्रयमेव तदपि ज्ञानं प्रतीयत इति 
तावत्ता तदधिष्ठानमिति चेन्न; चिशोषाकारस्याहेतुत्यप्रसङ्गात्‌ । अन्यथा 


ज्ञान वाल्ते चेतन से च्रधिष्ठिव दता दहै, तब ठी ईश्वरम दो ज्ञान मानना होगा ¦ ईश्वर में 
दोज्ञान सिद्ध होने परदही यहकहाजा सकतादहै किं एकं ज्ञान से विशिष्ट ईश्वर अपने 
द्रे ज्ञान पर अधिष्ठान करता है) परन्तु ईश्वर मेंदोज्ञान नींद | अतः ईश्वर ज्ञानमें 
चेतनाधिष्टान सिद्ध नहींदहोगा। कमस कम यहं माननाहोगाकिर्ईश्वरका ज्ञान चेतनसे 
्मनधिष्ठित होकर काथं करता है। ेसी स्थिति सँ “सब श्रचेतन चेतन से श्रधिष्ठित होकर 
ही प्रवृत्त होते ईः” यह नियम सिद्ध नदी होगा | इश्वरज्ञान के विषय म उप्यक्त दोनों प्रकार 
का अधिष्ठान संगत नहीद्योेतादहै) ईश्वरज्ञानकोदेतुकेसरूपमे समम्हना प्रथम परिष्कार 
के अनुसार अधिष्ठान हैश्ड्वरमेदोल्लाननदहोने से इैश्वरज्ञान के विषय मे एवंरूप अधिष्ठान 
ईश्वर नहीं कर सकते है । द्वितीय परिष्कार के अनुसार प्रक्रत सें श्रधिष्ठान का रूप यहं 
होता है कि ईश्वरक्लानविघयक चान इच्छा ओर प्रय से सम्पन्न चेतन का सन्निहित ह्येना 
ही अधिष्ठानदहै, ईश्वरम दोज्ञानन होनेसे ईश्वरज्षानविषयक ज्ञान ईश्वरम नहीं माना 
जा सकता, श्रत एव दूसरे मकार का श्रधिष्ठान भी ईश्वरज्ञान के विषयमे नहीं कदाजा 
सकता, प्रदन--श्रधिष्ठेयविषयक ज्ञानादि से सम्पन्न होना श्रधिष्ठाचरृत के लिये अपेक्षित 
नहीं दहै, किंठज्ञानादि वलेका सन्निघानदी अचिष्ठान केलिये अपेश्चित है) ईश्वरलान 
के आश्चयरूप मे वस्तुतः वही ईश्वररूपी चेतनञत्मा अवस्थित है, जिसमे उपर्युक्त ज्ञान 
विद्यसान है! अतः जो ईश्वररूपी चेतन उपर्युक्त ज्ञान का श्नाश्रय बना है, वह उसज्ञानसे 
सम्बन्ध रखता है । अतः ज्ञानादि बते का सन्निधान बहौ सगत होता दहै इश्वरज्ञान 
का अधिष्ठान हश्वरत्मा से सम्पन्नहो जाताहै। इस प्रकार मानने से क्था आपत्ति है! 
उत्तर आपत्ति यह है कि इस पक्षम जीव को ज्तेकर सिद्धसाघनदोष उपस्थित होता है, 
क्योकि मले जीव उन-उन कायौ के कारणोंको न जाने परन्तु बह किसी न करिसी पदार्थ 
के विषय मे होने बाले ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न समन्न दही द एवंविध ज्ञानादि से युक्त 
विथु जीवक्राउन उन कार्यौ के कारणों के यदो सन्निधान है दही | इस परिष्कार के 
छ्नुसार जीव ही अचिष्ठाता हो सकता है । मतः जीव को जिकर सिद्धसाघनदोष अवश्य 
उपस्थित होगा } प्रष्न- ईश्वर कार्यं के सभी कारणों को जानते है} सब कारणो में दैश्वरज्ञान 
भी एक कारणहै। सव कारणों को समस्ते समय यह ज्ञानरूप कारण मी सामान्यस्प से 
विदित हौ जाता है} मले उसके विषय मै “वह ईश्वरज्ञान कारण है" ठेसा विक्ञेषरूप से 
जानन हो, परन्तु सामान्यल्प से ज्ञान उसके विषय मँमीहै) इसप्रकार ईश्वरल्लान 
सामान्यरूप से देठके सूपर्मे समम आ जाने मात्र से चेतन से श्रधिष्ठित यदि माना 
जायतो क्या आपत्ति है? उत्तर--यदि सामान्यरूपे समभे जाने के कारण कोई पदार्थं 
श्रचिष्ठित माना जाय, तथा सामान्यरूप से सम लेने के कारण ही कोई अधिष्ठाता माना 
अयु तो “यह उपादान कारण है, यह उपकरण है, यह सम्प्रदान है"? इत्यादिरूप से विशेषाकार 
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यथाकथञ्चित्‌ सवंगोचरज्ञानवत्ते सर्व॑खम्टत्वाविरोधात्‌ । च्चानान्तरेण तद- 
चिष्टानमिति चेन; अनवस्थानात्‌ । एतेनैव तदधिष्ठानमिति चेन्न; अन्योन्य- 
प्तनेऽन्योन्याश्रयणात्‌ | उत्तरस्य ज्ञानस्य जगत्कारणत्वामावान्नान्यो- 


से कारणताका ग्रहण करने वाला ज्ञान अधिष्टातरत्व के लिये अपेश्चित न होगा । “कोड 
उपादान कारण है, कोड उपक्ररण है, कद सम्प्रदान है" इस प्रकार सामान्यस्प से देतुत्व 
का दण करने वाला ज्ञान मी अधिष्ठातृत्व का प्रयोजक दहो जायमा | परन्तु वास्तवं 
विशेषाकारसे हेतुत्व का ग्रहण करने बाला ज्ञान ही अधिष्ठातूत्व का प्रयोजक खोक में माना 
जातादहै, इसमें बाधा पड़ेगी। किंच, जीव मल्तेदी विद्येषरूप से स्रकारणौं कोन नाने, 
परन्तु सामान्यरूप से वह सव्र कारणोंको जानताद्ीहै, भौर यह्‌ मी वह जानता हैक 
क्रिसीन किसी कारण चे ही कार्यं उत्पन्न होता, बिना कारण के कायं उत्पन्न नीं 
हो सकता, तथा कार्योत्मादक सामभी में अनेक कारण समाविष्ट रहते ईद } इस सामान्यज्ञान के 
आधार पर जीव भी सनका अधिष्ठाता तथा सवका उत्पादकं सिद्ध हौ सकता है। इसमे कोड 
विरोध नीँहै) इस विरेचन से यद फलितं होतादहै किडद्स प्रकार के सामान्यज्ञान के 
आधार पर श्रविष्ठाच्रत् का उपपादन करना अयुक्त है | प्रश्न-ई्वर मे दो 
ज्ञान है । एक ज्ञान से शर सभी अचेतन कारणो को विशेषरूप से कारण 
समने दै । अतः उस क्ञानसे ईश्वर सब कारणों का अधिष्ठाता जन जाता है। यह 
ज्ञान भमी कार्यो काकरारण ड, तथा च्रचेतन ड, इस कान का भी अधिष्ठाता ईश्वर बनता ह 
क्योकि दवश्वर दुसरे चान केद्वारा इस क्वान को विशेषरूपसे कारण समता है । प्रथम 
ज्ञान विषयक इस द्वितीय ज्ञान का आश्रय होने से ईश्वर प्रथमन्ञान का अधिष्ठाता बनता है। 
इस प्रार्‌ मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर--यह जो द्वितीय स्चान है जिससे ईश्वर प्रथम 
ज्ञान का अधिष्ठाता बनता है, यद द्वितीय ज्ञान मी अचेतन कारण है} इस पर भी ईश्वर 
का अधिष्ठान होना चाद्ये) बह किस ज्ञान केद्धासा दहो यदि कहाजायकिईश्वरमें 
तीसरा ज्ञान ह ओर उस तीसरे ज्ञान के दारा ईश्वर द्वितीय ञान पर अधिष्ठान करतादहै, तो 
यह प्रश्न उपस्थित होता है कि वइ व्रतीय ज्ञान भी च्रचेतन कारण है, उस पर भीद्श्वरका 
अधिष्ठान दोना चाद्ये, वह कसि ज्ञान के द्वासा हयो, यदि वद चठुथंज्ञान के द्वारा होता ई, 
तो इसी प्रकार मागे भी मानते जाना चाद्ये | वया च ऋ्नवस्था दोष प्रात होगा । प्रहन-- 
ईश्वर मे अनन्तज्ञान मानना उचित नदी, ऋनवस्था दोष कोभी दर करना चाहिये, तदथं 
यह मान लेना चादवियिकि दैश्वरमेदो ज्ञान दहै) ईश्वर द्वितीय ज्ञानके कारणस प्रथम हान 
पर अधिष्ठान कस्ते है, तथा प्रथम ज्ञान के कारणस द्वितीय ज्ञान पर्‌ अधिष्ठानं करते ई। 
इस प्रकार मानने क्या आपत्ति है? .उत्तर-तबतो ष्क चानके द्वारा दुसरे ज्ञानकौ 
प्रवृत्ति माननी पडेगी । तथा च अन्योव्याश्रय दोष उपस्थित ह्योमा ¦ प्रश्न-इन दो ज्ञानं 
मे प्रथमल्चान दीकारण माना जातादहै, दितीयहान कारण नहीं माना जता है! कारण 
ही प्रद्र होने के लिये“ अधिष्ठन की अपेक्वा रघ्ठता है)! बह मधिष्ठान द्वितीयङ्नसे 
सभ्य द्यो उाताद्ै) द्वितीयज्ञान कारणन दने से अधिष्ठान की पेश्वा नदीं रखता है) 


४४ न्धायसिद्धाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्ञेदः 


न्याश्रयणमिति चेन्न; श्रत्यन्ताकारणस्वेऽसच्प्रसङ्गात्‌, कारणाधिष्ठानौ- 
पयिकस्यास्य चाकारणत्वे प्रथमस्यापि कारणस्याकारणस्वप्रसङ्गात्‌ । 
एवं चिकीर्षप्रयलयोरप्यकारणतवे गतमीररकेत्वेन । 

किञ्च, यदकत॑कं॑तत्‌ कायं न भवतीति व्यतिरेकव्याप्तावहेतुकत्व- 


अतः अन्योन्याश्रय दोष नदीं होता है) एेसा मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर--यदि 
द्वितीय ज्ञान सर्वथा कारण न होता तो वह असत्‌ अर्थात्‌ व्यथं हो जायगा, क्योकि 
जो किसी केप्रतिकारणहोता है, बही सत्‌ हो सकता है) किंच, प्रथम ज्ञानरूपी कारण 
पर अयिष्ठान करने मे काम देने वाल्ला यह द्वितीयज्ञान यदि श्रकारण होता तो जगत्‌ के 
अन्यान्य अचेतन कारणों पर ईश्वर का अधिष्ठान कर्ने में उपयुक्त होने वाला प्रथमनज्ञान 
भी अकारण होगा । ईश्वर चान को जगत्‌ का कारण मानना असंगत हौ जायगा) 
ग्रसन-श्शवरल्ान कारण न हो, इसमे क्या हानि है | यद्‌ कहा जाय कि 
श्श्वरल्ञान कारण न हौं तो ईश्वर कर्ता नहीं होंगे, क्योकि कायनुक्रूल ज्ञानवान्‌ 
होना ही कर्तु है-तो दृसरे प्रकार से कतृपत्व का परिष्कार कियाजा सक्ता है। 
वह प्रकार यह है कि कार्यानुकूलेच्छा वाला होना कर्तकख है, तथा कार्यान॒कूल 
प्रयल्लवाल्ला छना कतू'कल्व है । इस प्रकार ईरान को अकारण मानकर इस परिष्नार्‌ के 
अनुसार ईश्वर मे कव्रत्व मानने मे क्या आ्रापत्ति है १ उन्तर--ज्ञान च्रविष्ठान मेँ उपयुक्त 
न होने से इच्छ श्नौर प्रयल भी च्रधिष्ठित न हो सकेगे, अतएव वे हेतु नहीं बन सकते दै, तथा 
च उनको लेकर ईश्वर मेँ कतृष्त्व का उपपादन श्रसम्भव हो जायगा । यदि कहा जाय कि ईश्वर 
मदो प्रकार की इच्छा एवं प्रयल्ल दै श्रौर एक इच्छाके बल पर दूसरी इच्छा मे अविष्टान 
होगा, तथा एक प्रयल के बल्ल पर दूसरे प्रयल मे अधिष्ठान होगा, तव तो ज्ञान-दय पक्ष मं 
वणित अनवस्था इत्यादि दोष ध्थान पा्येगे ] इस प्रकार इश्वर के ज्ञान, इच्छाः च्रौर प्रयत्न 
कारणन होने से ईश्वरम कवृत्व मी सिद्ध नहीं होगा, वह भी अमान्य हो जायगा } यदि 
उनको कार्ण माना जायतो उन अचेतनो प्र इश्वर के अधिष्ठान का उपपादन हीं 
नन पाता 1 इस प्रकार दोनों तरफ से भी आपत्ति ही आपत्ति है। 

“किञ्च, यदकर्तैकम्‌ः इत्यादि । किच, ईश्वरानुमान मे यद जो व्यतिरेकन्याति कदी 
जाती हैकरि जो नो श्रकतरक ह, वह वह कायं नहता! इस व्यतिरेकव्याप्ति में अदेठकलव 
उपाधि हे। प्रदन--यह उपाधि नदीं हो सकती ' क्योकि. इसमे साभ्यन्यापकत्व संगत होने 
पर भी साघनान्यापकत्व संगत नहीं होता; प्रत्युत साघनव्यापकत्व ही संगत होता है। भाव 
यह हे कि जदो जदो अकायत्व दै, वहाँ वरो अदेत॒कत्व है, इस प्रकार अदेटकल्व मे 
साध्यन्यापकत्व संगत होता है) परन्तु साधनान्यापकत्व संगत नदीं होता, क्योकि जहां 
जहां अकनतर'कत्व है, वों वहो श्रहेतुकत्व है । इस प्रकार व्यापि देखने मे श्राती है। रतः 
अदेवुकत्व. मे साधनव्यापकत्व अर्थात्‌ कर्तकत्व व्यापकत्व दही सिद्ध होता है | अनतः यद 
उषाधि नहीं बन सकता, क्योकि उपाधि का लक्षण इसमे संगत नदीं हेता. । एेसी स्थिति 
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पाथिः । अ्रहेतुकत्वमक्वं कल्वव्यापकमिति चेन्न; प्ते सन्दिग्त्वेनोपाधि- 
त्वानपायात्‌ । अन्यथा शाक्राद्याहारपरिणतेरप्यजुपाधित्वेन यैत्रीतनयस्य 


मे इसे उपाधि कैसे कडा जा सकता १ उत्तर--ईश्वर साधकानुमान मेँ दिति अंकुर इत्यादि 
पष्च है, उनके विषय मे यद सन्देह है किये सकतूषक ई, अथवा त्रकतृष्क £ १ परन्तु 
उनके विषय मे यह निश्चित हैकरिवे सदेवुक ही ईै, क्योकि दिति श्रौर अंङुर इत्यादि 
परमाणु ओर बीज इत्यादि हेतुर से उत्पन्न माने जाते ई} इस सन्देहे दृष्टि रखकर 
यद्यो विचार करना चादिये । यदि श्विति अंकुर इत्यादि श्रकवृक होगे तो उनम अदेुकत्व 
नं होने से “जह जहाँ अकत कत्व है, वदँ वहाँ मदेठकत्व हे" एेसी व्यापि नही कहो जा 
सकती ¡ अत एव अरहेठकत्वसाधनान्यापरक सिद्ध होगा} यदि दिति मौर श्रक्ुर इत्यादि 
सकवक होगे, तो परमाणु गौर आत्मा इत्यादि पदार्थं ही अकतुष्क होगे, इससे यह व्यापि 
कहीजा सकती है कि जरह जहाँ अकत कत्व है, वँ वहो भदे तुकत्व है । तया च श्रहेतुकत्व 
साधनन्यापक सिद्ध होगा, प्वं च क्षित्यादि मेँ सकनृकत्व श्रौर अकनृकत्व के विधय मे जन 
तक सन्देह रहेगा, तत्र तक अकत कत्व मेँ भी साधनानव्यापकत्व के विषय मँ सन्देह रदेमा । 
अतः यह सन्दिग्धोपाधि दहै) सन्दिग्धोपाधिरूप दोष उपशुक्त व्यतिरेकव्याप्ति ये अवदय 
उपस्थित होता है प्रहन--सन्दिग्धोपाधि दोष नदींह्ोता। इस प्रकार मानने मेक्या 
आपत्ति है १ उत्तर--यदि संदिग्धोपाधि दोष नदीं दोता तो मैत्रीतनयत्वदेठु से गर्म॑स्थशिद्यु 
म श्यामत्व का श्रनुमान करते समय खाकाद्याहार परिणाम मी उपाधि दोध नदीं होमा 
क्योकि वह सन्दिग्धोपाधि है.1 कारण “जर जहो श्यामत्व ३, वहाँ बहौ शाकोदयाहार परिणाम 
है इस प्रकार उसमे साघ्यव्यापकत्व निशित होने पर मी साधनव्यापकत्व संदिग्ध है, करयोकि 
“गमंस्य शिष्णु मे शाकाय्ाहार परिणामदहै या नही” १ इस प्रकार सन्देह होने से उसमे 
“जह जहाँ मत्री तनयत्व है वदँ वहो शाकाद्याहार परिणाम है” इस प्रकार साधनन्यापकत्व 
निश्चित नहीं दो सकता, क्योकि यदि गभंस्थयिश्यु मँ मी शाकादयाहार परिणाम होतो 
“जँ जद मत्रीतनयत्व है, वहं शाकाययाहार परिणाम है? इस प्रकार साधनव्यापकत्व 
सिद्ध होगा । यदि गमेस्थशिश्ु मेँ खाकाद्ाहार परिणाम न हो तो “नहीं मैन्रीतनयत्व है, बँ 
शाकाच्यादार परिणाम है” इस प्रकार साधनव्वापकरत्व सिद्ध नदीं होगा, किंत साधनान्यापकत्व 
सिद्ध होगा 1 इस प्रकार उस्म साधनायव्यापकस्व संदिग्ध होने से वह सन्दिग्धोपाधि माना जाता 
है, तथा वह सन्द्ग्धपाधि होने पर भी दोष माना जाता है) यदि सन्दिग्धोपाधि दोष नहीं 
हो तो मेत्रीतनयत्व हेव निदु होगा, उससे इ्यामत्व का च्ननुमान भी सही हो जायगा } परन्तु 
वहां सन्दिग्धोपाधिदोष माना जातादहै)} यही दाश॑निक विद्धानौँका मत है। उसी प्रकार 
पक्त में मी अहेतुकत्वसम्दिग्धोपाधिदोष होगा । तथा च ईश्वरानुमान में व्यततिरेकभ्यास्ि दधित 
हो जायगी । किंच, कर्व कारणविशेष है, अकव कत्व शब्द से जो कर्ता का मभाव कहा जाता 
है, वह कारणविशेष का अभाव है। अहेवुकत्व शन्द्से जो हेत्वभाव कटा नावा है, 
वह कारणसामान्यामाव दहै, कारणविशेषामाव का व्यापक ऋछारण सामान्याभाव नहींदहो 
सकता है, क्योकि सामान्याभाव विश्ेषाभाव का व्यापक नहीं होता है| यदि सामान्या 
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स्यामत्वमनुमीयेत । न च सासाल्याभावस्य विरेषाभावेव्यापकतम्‌, 
अन्यथा परथिवीत्याभावेन षट्लामावनव्याप्तौ करकादेरपाथिवत्वादिप्रसङ्गः | 
0१ # ॐ (9 # {~ 

नयु कतु हंतुविशेषत्वं नाम हेतष्वन्यतमत्वं स्वंकार्यानयुवृत्तस्वं वाऽभि- 


माव विशेषाभाव का व्यापक हदो तो करकादि मृत्तिकामय पदार्थो को अपार्थिव मानना 
पड़ेगा, क्योकि घण्त्वाभाव विशेषाभाव है, प्रथिवीत्वाभाव सामान्याभाव दैः यदि 
सामान्याभाव विशेषामाव का व्यापक होता तो प्रथिवीत्वाभाव मी षरलाभाव का व्यापके 
ही जायगा) एेसी स्थितिमे जिन करकादि मं घटत्वाभाव है, उनम प्रथिवीत्याभाव भी 
मानना होगा, तव करकादि मे अपायिवत्व मानना पडगा । परन्तु कृरकादि पाथिव पदाथ | 
उनमे अपार्थिवत्व माना नहीं जा सकता दै, अतः यदह मानना होगा कि सामास्यामाव अर्थात्‌ 
परथिर्व त्वामाव विरेषाभाव का अर्थात्‌ ध्त्वानाव का व्यापक नहीं होता] उसी प्रकार 
परकृत मे मी सामान्यामाव अर्थात्‌ अचिवुकत्वशब्दोक्त कारण सामान्याभावे विश्चैषाभावः 
का अर्थात्‌ अकतृषकत्रशब्दोक्त कलर रूप कार्णविरेष के अभाव का व्यापक नदीं दयेगा। 
तथा च अहेतुकत्व म साधनाभ्यापकत्व फलित है । तथा च ईश्वरसाधकानुमान की व्यतिरेक 
व्यापि मे अहेवुकत्व उपाधि दोष होगा । 

ननु कर्दः इत्यादि । प्रनयं पर कर्ताको कारण विशेष मानकर कर्र॑माव को 
कारणविशेषाभाव जो कहा गया है । यहाँ पर यह विचारणीय है कि किस ममिप्राय से कतां 
कौ कारणविद्येष माना गया है! च्रनेक कारणों मेँकर्वां भीणएक कारण है, क्या इस 
अभिप्राय से क्ता को कारणविरेष माना जःता है १ अथवा सवंकारयो मे कर्ता की आवश्यकता 
होती हो, एेसी बात न्दी, कर्ता सवकार्यो म अनुडत्त कार्ण नहीं है, कर्ता सवकार्याननुषृतत 
हे क्या इस अभिप्राय से कर्ता को कारण विशेष माना जाता है! कार्योत्पाद्क समग्र 
द्रकट्ा न दो यही असंगत सामग्रीकत्व अदेवुकत्व कहलाता है । कारण तमान्याभाव अहैतुकतव 
नहीं ३, यदि कारण सामान्यामाव श्रहेतुकत्व हेता तो बह उपाधि नहींहो सकेगा, 
वयोकषि वह साध्य व्यापक नहीं हे, कारण अकरायं श्राकाश ओर परमाणु इत्यादि मेँ काल 
इत्यादि कारण अवश्य रहते ह, चरतः उनम अकायत्वरूप साध्य होने पर भी कारण सामान्या- 
भाव नहीं रहता है ) इस प्रकार वह साध्याव्यापक हने से उपाधि नहींहौ सकेगा | उस्म 
उपाचित्व के संपादन के लिये भहेतुकत्व शब्द से सामग्रयभावको दी जेना चादिये। 
अदेतुकलर को सामग्र्रमाव रूप मानने पर उसमे साध्यव्यापक संपन्न हो जाता ह क्योकि 
अकार्य आकाशादि मे कुठ कारण रहने पर भी सामग्री नहीं रहती है । अतः सामग्रयमावरूप 
अहितुकत्व शअक्नार्यत्वरूप साध्य का व्यापक बन्‌ जाता दै । इस विवेचन से यह पल्ल होता 
ह । असंभृत सामग्रीकत्व अर्थात्‌ सामग्री इकट्डा न होना ही महितुकल है, वह कारणसामान्या- 
भावरूप नहीं । कर्तार्प कारणविशरेष के अभाव को सामग्रयभावस्प अहेतुक्ल का 
अ्मयोजक जो माना जाता है, वह पर यह प्रन उठता है कि उपयुक्त दोनो प्रकारो मे किस 
प्रकार के अनुसार कर्तां को कारणविशेष माना जाता है १ यदि “कर्ता कारणों मे कोई 
पने; . अत श्व कारणविशेष है” एेसा मानकर इस कर्तारूपी कारणविशेष के श्रभाव 
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्रत्येदघच्यते; तत्रादष्टादावपि प्रसङ्गादाद्यो निरस्तः, हितीयस्तु कट्पोऽ- 
सिद्ध इति चेन्न; पूर्वोक्ताधिष्ठाननियमनिरासेन द तोत्तरत्वात्‌ । 
कञ्चि, क्तित्यादिकमितीश्वरषरादिसंयोमः पचीकृतो न वा 


को सामग्रयमाव का अप्रयोजक माना जाय तो यह दोष उपस्थित होता है करि कारण विश्लेष 
का च्रभाव सामग्रयभाव का अप्रयोजक नदीं होता है, क्योकि श्रदष्टभी कारणो म अन्यतेम 
होने से कारणविक्षेष दै, अद्ष्टरूपी कारणविशेष का अभाव सामग्रथभाव का प्रयोजक 
होता है, कारण अष्टन होनेपर सामग्री का सद्धाव नहे मान जाता है) यदि “र्वा 
सवकार्या म अनुष्त्त नहीं है}! अत एव वह कारणविद्येष है रेता मानकर उस कर्तरूप 
कारणविषशेष के श्रमाव को साम्मरवभाव का अप्रयोजक माना जायं तो यह दोष 
उपस्थित देता है किं “कर्ता सर्वं कायोमे अनुन्रच नदी" यह पक्ष ही असिद्ध है, क्योकि 
कर्ताको हम सव॑ंकार्या मे अनुद मानते ह, कर्ता के त्रिना कोड भी कार्य उत्पन्न नही 
दयो सकता है, यह हमारा मतदहै। एेसी स्थिति में करतां सर्वंकार्याननुढृत्त नहीं है, अत ष्व 
वह करण विशेष भी नहीं) कर्ताका अभाव कारणविशेषाभाव नही है। अतः कारण 
विशेधाभावसरूपन हदोनेसे कर्त्र॑मावर सामभ्रचभ्माव का प्रयोजक कैसे माना जा सकता है १ 
सभी कार्यो मे चेतनाधिष्ठान की आवकष्यकता है, चेतनापिष्ठित होनेपर ही कारण कार्यको 
उत्पन्न कर सकते ह । अतः कर्ता सवंकार्यौ मे अनुदृत्त कारण दहै, एवं विध कर्तांका अभाव 
अवश्य सामग्रयभाव का प्रयोजक होगा ] सामग्रयभावरूप अद्धुकत्व शरक कत्व का 
व्यापक होगा । च्रकतृ कत्व का व्यापक होने से अदवुकत्व साधन व्यापक सिद्ध होतादै, 
ेसी स्थिति मे वह उपाधि कैसे बन सकता है १ उत्तर--सबेका्यो मे चेतनाषिष्ठान कनो 
आवश्यक मानकर कर्ताको सर्वकार्यानुद्त्त मानकर यह प्रश्न उठा है) परन्तु पलेही 
यह उत्तर दिया मया है कि कारणो सँ नियम से चेतनाचिष्ठान की माकवश्यकता नदीं है। इस 
उत्तर से प्रकत प्रयनकाभी इम प्रकार उत्तर बन जातादहै करि सवंका्योँ मे चेवनाभिष्ठान 
की अः कद्यकता हो, रेसी चात नदीं । भत एव कतां सवंकार्यो में श्नुद्त्त कारण नदीं बनता, 
अत एव वड कारणविश्चैप्र है, कारणविशेष कर्ता का अभावे सामग्रघभाव का प्रयो 
नदीं है, कर्तां का अभाव दहने प्रर अदेतुकत्य रूप सामप्रच्भाव सिद्ध नदीं हो सक्ता) 
अतः अदेतुकस्व रूप सामग्रयमाब अकतृक्लय का व्यापक नदीं बनता | अत ष्व वह 
साधना-व्यापक होते से उपाधि सिद दोतादहै। 


°किच्च, श्थित्यादिकम्‌' इत्यादि 1 इश्वशनुमा वादी क्ित्यंकुर इत्यादि को पक्च मानते 
है । उनसे यह एना है किक्यावे आदि पद्‌ से दंश्वरघ्रयादि संयोग को भी पक्ष कोटि 
लेते या नहीं १ यदि उनको प्रथमप्च अभिमत है, तो पकतैकदेश श्रसिद्ध होने से 
भागासिद्धि दोष प्राप्त होता है) मावयह है किं ईङ्वरका घ्टादिकेसाथ जो संयोग 
होता है, वह प्रथम पष्ठ के अनुखार आदि पदु से प्च कोटि लिया जाता है! यत एव 
वह पद्ठैकदेश्च है ! प्रमाणसिद्ध पदार्थंद्ी पच्च कोटिमे लिया जा सकता है। ईइवरसिद्ध 
दोन के पूर्व दैश्वरसादिसंयोग किसी भौ प्रमाण से सिद्ध न्दी हो सकेता । सत प्व 
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पूर्वत्र भागासिद्धिः, एतदनुमानसिद्धपचचीकारेऽन्योन्याभ्रयणम्‌ , उत्त" 
सन्दिग्धानैकान्तिकता । षटेदवरसंयोगस्य सकतृक्वसन्देहेऽपीश्वरसिद्धि- 
रविरुद्रति चेन्न; तत्संयोगवदेव केषाश्िदन्येषामप्यकटकत्वं भवेदिति 


प्रमाण सिद्ध दैश्वरटादिसंयोग को पक्चकोटि मेँ लेने से पेकदेश की असिद्धि अर्थात्‌ 
श्रपरामाणिकरता सिद्धि होती है, श्रतः मागासिद्धिरूप दोष उपस्थित होता है। यदि इस दोष 
को दूर करने के लिये यह माना जाय कि इस अनुमान से ईश्वरसिद्ध होने पर जो हैववर 
घयादिसंयोग प्रामाणिक सिद्ध होता है, बह प्कोटि मेँ लिया गया है, तब तो अन्योन्याश्रय 
दोष उपत्थित होगा | क्योकि ईइवरघयदिसंयोग को प्लकोटि मँ ज्ेकर पले यहं श्रनुमान 
पदृत्त ह्येता है, यह अनुमान प्रवृत्त होने के बाद दही इईश्वरघटादिसयोग सिद्ध होता ह। 
यदि द्वितीय पक्ष के अनुस्तार ईश्वरषटादिसंयोग पक्षकोटि मे न लिया जाय, पक्ष से बहिभूत 
माना जाय, तो संदिग्धानेकान्तिकता श्र्थात्‌ संदिग्यन्यभिचार दोष इसप्रकार उपस्थित 
होगा किं ईदवरवटादिसंयोग के विषय मे यह सन्देह विद्यमान है कि क्या वह सकृ, 
अथवा अकतृक है। यदि वह श्रकतृक होगा, तौ उस्म साध्याभाव निश्चित दयेणा, 
साध्यामाव वले उँ कात्र देतु होने से व्यभिचार दोष होगा| यदि वह सकत 
होगा तो उसमें साध्य निश्चित होगा, साध्य बाज्ञे उसमे कार्थ॑त्व देतु हो, इससे व्यभिचार 
दोष नहीं होगा । इस प्रकार इईश्वखटादिसंयोग मे-जो पक्ष से बदिभूत है--जव तक्‌ 
सकत कत्वाकतर कत्व॒सन्देह रहेगा, तव तक कायंत्वहेतु मे व्यभिचार सन्देह भी रहेगा | 
इस प्रकार द्वितीय पक्ष में"? संदिग्धानेकान्तिकिता अर्थात्‌ संदिग्ध व्यभिचार दोष उपस्थित 
दोता है! प्दन--मले ही दैश्वरधटादिसंयोग के विषयमे सकर्तृक्गकर्त॑कल सम्देह दो, 
उससे ईदवर सिद्धि मँ बाधा नदीं पड़ती है, क्योफरि ईष्वर सिद्ध होने के बाद ही ईद्वर- 
घटादिसंयोग सिद्ध होगा, दैश्वरघटादिसंयोग सिद्ध होने के वाद दही तो उसमे सकतरकला- 
कत कत्व सन्देह उदित होगा} इस प्रकार बहुत पी उदित होने वाला यह सतृ^कत्वा- 
कतृ कत्व सल्देह सवप्रथम इस्त अनुमान से सम्पन्न हुदै ईश्वर सिद्धि मे बाधा नी डाल 
सकता है } भतः इस अनुमान से ईदवर अवश्य सिद्ध होगा । रेषा मानने मेक्या 
त्रापतति है १ उत्तर-दैश्वरटादिसंयोग मे जैसा सकतृकत्वाकतृकत्व सन्देह होता रै, 
उसी प्रकार अन्य कै पदंके विषयमे मी श्रकतुकत्व की शंका उठ सकती है, उसका 





११. यहो पर यह प्रश्न उपस्थित होता है कि संदिग्धानैकान्तिकत्व दोष उन प्रसङ्गो पर 
होता है, जो पदाथं साध्यवान्‌ के रूप मे निशित है, यदि उस हेत॒ का संदेद 
हो, वरौ संदिग्धानैकान्तिकत्व दोष होता है। तथा जो पदार्थं हेतुवछे के रूप मे 
निश्चित है] यदि उसमे साध्य का सन्देहं हो तब भी सन्द्ग्ानैकान्तिकत्व दोष 

होता हे) परन्तु प्रकृत में ईश्वरानुमान की प्रवृत्ति के समय में दश्वर घटादि संयोगरूप 
पदाय ही अक्तात है, पेसी स्थिति मे उसके विषय मे उपयुक्त दोनों प्रकार कै निश्चयो 

मे एक भी नहीं है । रेसी स्थिति मे हौ सन्दिग्धानैकान्तिकत्व दोष कैसे दिया गया है १ 

.~ इस प्रक्र का उत्तर यद दै कि जिस प्रकार उपयुक्त प्रसङ्गो मे सन्द्ग्धानेकान्तिकस्व 


तृतीयः ] माषानुकदसदहितम्‌ ८४ 


शङ्कामात्रस्य दुर्वारत्वात्‌, तावतापि श्षित्यादिसकतंकत्वनिश्चयभङ्गात्‌ । 
विप्रतिपन्नं कायं सकतंकमिति सामान्यतः प्तीकारान्न कर्विोष इति 
चेन्न; सामान्यस्य प्रयोमस्यापि समम्तयिश्ेपकभलीकारार्थस्वात्‌, ततश्च 


वारण नीद सकता, पेसी स्थित्तिमे क्षित्यादि के विष्य मँ सकततकत्व निश्रय भग्न हो 
जायगा | प्रश्न-जिन जिन कार्यो मै सकनक का सन्देह दहता है, उन सन्देहास्पद 
कार्यौ को पश्च बनाकर उनमें कार्यत्वदहेतु से सक्रनृंकत्व साघ्यको सिद्ध क्रिया जाता है! 
इस प्रकार सन्देहास्पद्‌ कायं के रूपमे स्व कायं जन पच बनाये जाते ई, तन उनमें 
सन्देदास्पद कार्य के स्प मेँ ईद्वरवयदिसयोग भी न्तर्गत दौ जाता है । बह पश्चङोरि 
म आ जाता है, बहिरभूत नर्हा है; अतः सन्दिग्धानैकान्तिकस्व दोघ नदीं दो सक्ता, 
तथा भागासिद्धिमीनदींदह्योगी) इस प्रकार मानने में क्या आपत्ति है १ उत्तर--शसन्देहा- 
स्पद कार्यः इस प्रकार सामान्यश्तपसे प्न मान्‌ कर प्रयोग सम्पूणं वैसे विशेषं को अपने 
अन्दरलेनेके ल्थि हुभा करस्ताहै; पसा स्थिति म “सन्देहास्पद्‌ कार्यः इस सामान्य 
स्परसेवेदी कार्य पश्च ब्रनाये जा सकने दै, जो भले दी साध्य वाले अथवा साध्याभाव बलि 
के रूपमे चिद्धन हे, परन्तु सामान्य सूपसे सिद्ध द, जौ व्यद कोद कार्यं है" इस 
प्रकार सामान्य रूप से भी सिद्ध नदीं है, वह पश्च कैसे बनाया जा सकता है १ यह कोई 
पदार्थः इस प्रकार सामान्यस्पसे सिद्ध होने प्रर दी जो इईश्वरघदिसंयोग “सकर 
कत्वाकर्तृकत्व सन्देद्यस्पद कार्यः" रेखे सामान्यस्पकौ केकर पक्ष बनाया जाताहै, वह 
इृदवरवदादिसयोग किस प्रमाण से सामास्य सूप से सिद्धहोता है सा प्रदन यश्च पर 
उता है, क्योकि किसी प्रमाणसे सामान्यसू्प से सिद्ध देने पर दी वह प्च कनाया 
जा सक्ता है] यदि इईश्वरघयादिसंयोग शआाख्प्रमाणसे, जो अनुमान से भिन्न है-सिद्ध देवा 
हे, तत्र तो यद ईश्वरसाधकानुमान व्यथं हौ जायगा, क्योक्रि शाल्प्रमाण श्रे ही ईश्वर 


दोष प्रदृत्त होता है, उसी प्रकार इस प्रसङ्ग मँ भीद्ोगा क्रिजो पदां श्रनुमान की 
गरघरतिके समयम अश्वा अनुमान कै प्रवृत्तिके बाद साध्याभाव वाज्ञेके रूपमे निशित 
ह, यदे उपमे दहेतु होगा त) सन्दिग्धा हा न्तिकसव दोष होगा । प्रक्रत मे ईश्वरायुमान 
भर्त होने के बादर सद्र दोनेवान्े दैश्वरवटादिसंयाग में सकर्तुकत्व रूप खाध्य ऊ 
थाच का चिश्वय ˆ, न्था उसमे जथधःत्‌ दश्वरधटादिसंयोग मै कायस्व है। अतः 
अश्चेकःन्तिक्त्व दोप दोगा दी | प्रश्--दश्वर-घट संयोग जत्र सिद्ध होता हे, तब वह 
द्र्न्‌ ख्पमे दः सिद्धः होता £ | चथा च उसमें लकतंकस्व रूप साध्य का ही 
निश्चय हे, साध्याभाव का निश्चय है ही नही, येखी स्थिति में अनैकान्तिकस्व रूप 
दोष कैसे दिया जाता हे? उत्तर दवर का घट के साथ जो संयोग होता हे, 
उसॐे प्रति ईश्वर उपादानकारण दी है, निभित्तकारण नदीं डे, क्योकि उपादानत्वं 
प्नोर कतस्व विरुद्ध ह, एकमे रह नर्हीं सक्ते 1 तथा च ईश्वर-घट संबोगमें 
सकर्तंकत्व रूप साच्य नहीं हे, कितु कायस्व रूप दहेतु दै! जवः अनैकान्तिकत्व 
दोष होता है) 
५७ 


४५० स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इश्वरपरिन्डेदः 


समस्तविरशेषाणां सामान्यतः सिद्विसाकाष्कत्वात्‌ । अन्यत इत एव वा 
तस्सिद्धावनुभानवेय््यान्योन्याश्रयौ दुष्परिहर । 
( ईदवरालुमाननिरासप्रयो जननिशूपणम्‌ ) 
नन्वस्माकमीश्वरासुमाननियसेन किं प्रयोजनम्‌ ? न च प्रयोजना- 
मावमात्रम्‌ ; अनुमानत एवेश्वरं प्रतिप तं भजमानान्‌ प्रति नास्तिक्यशङ्ाऽ- 
प्यापादिता स्यादिति महत्तेषासस्माकं च पापमिति | अहो मदाकार- 
णिकोऽसि | ताद्शेभ्य एतन्नोपदिश्यताम्‌ । प्रयोजनं च शृणु । प्रथमं 


सिद्ध हो सकता है । यदि इस ईश्वरसाधकानुमान से ईश्वर के सिद्ध हीने से ईैश्वस्वयादिसंयोग 
की सिद्धि मानी जायगी, तव अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होगा| इस अनमान की प्रहृत्ति 
के बाद ईखस्धटसंयोग के सिद्ध होने पर उसे पश्च बनाना होगा, उसको पक्त बनाने के बाद 
ही अनुमान की प्रबृत्ति होगी । इस प्रकार श्रन्योन्याश्रय दोष होगा} इन सब विवेचनौं से 
यह फलित होता है किं ईश्वर अनुमान से नही, किन्तु शाश्प्रमाण से दी सिदध 
दो सकता है । € 

( ईच्वरानुमान निराकरण के प्रयोजन का प्रतिपादन ) 

'नन्वस्माकमः इत्यादि । प्रसन-- यदह पर विशेष परिश्रम से इईश्वरानुमानकाजो 
खण्डन किया गया है, उससे हमलोगो का क्या प्रयोजन है १ प्रयोजन दी नही, 
किव इईश्वरानमान के निराकरण से पाप भी होगा, क्योकि जो लोग अनुमानसेदही 
ईश्वर को मानकर उनका मजन करते ₹ईै,वे दमारे इस ईश्वरयानुमान निराकरण को सुनकर 
यह समभेगे कि ईश्वर है दी नही, क्योकि दश्वरसाधक अनुमान अनुमानाभास है, इससे 
ईश्वर सिद्ध नहीं हो सकता। अतः दईैश्वर है दही नदीं-इस प्रकार मानकर वे लोग 
नास्तिकं हो जा्येगे । नास्तिकं बनना तथा नास्तिक बनाना ये दोनौ महापापदै। श्चतः 
ईश्वरानुमाननिरासक युक्तियो को बतललाने वले हम इसरों को नास्तिक चना देने के 
कारण पापी होगे, तथा उन युक्तियों को सुनने बाले दूसरे लोग नास्तिक बनने के कारण 
पापी होगि। इस प्रकार दोनों को पाप होता है। ईश्वरानुमान का निराकरण करना 
सर्वथा श्चयुक्त है । उत्तर--प्रतीत होता है कि प्रश्नकर्तां आप बहुत दयालु दै । एक बात 
हैकिरेसे लोगो को ईदवरानुमाननिरासक युक्तियों को सुनने पर जिनका ईष्वर मे विश्वास 
शिथिल दहो सकता है--ईश्वरनुमानखण्डन का उपदेश नहीं दिया जाय; जिससे वक्ता 
ओर रोता महान्‌ पाप से बच जायें । हो, सुनो श्रव हम इदवरानुमान नियकरण का प्रयोजन 
अतलाते दै । प्रथम्‌ प्रयोजन यह है कि यथावस्थित तस्व का वोच होता है । भाव यह है- 
कोई कदता है कि गन्ध भेचरेन्दरिय से जाना जाता है, दूसरा उसका खण्डन करता हुआ कहता है 
कि श्रोत्र से गन्धे जाना नहीं जाता, किन्ठ॒ वह घ्राणेन्द्िय से जाना जाता है | यहौँ इस खण्डन के 
द्वारा वथावस्थित तच्च का बोघ होता है, क्योकि घाणेन्द्िय से जाना जाना दी गन्ध का स्वभाव 
हे} उसी प्रकारः परकृत मे मी दववरानुमानलण्डन से यथावस्थित दैश्वरतत्व का बोध होता दै, . 
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ताबचथावस्थिततत्वावबोधः श्रोत्रेण गन्धग्रहमनिरासवत्‌, अयुमानस्वा- 
भासतां पश्यतस्तीत्रबुद्धरीश्वराविश्वासपरिदहारश्च । ततश्व मन्दानां मते- 
स्तीव्रबुद्धिना प्रकोभो न स्यात्‌ । एवमपि क्रियतां कारुण्यम्‌ । अप्रापप्रापक- 
स्यानुवादगप्रसङ्खोऽपि परिहृतः स्यात्‌ । श्रनुबादत्वेऽपीश्वरः सिध्यत्येवेति न 
कथिदोष इति चेन्न; निमिचोपादानभूतेश्वरासिद्धः । निमित्ततयाऽ्नुमान- 


क्योकि शाख के द्वारा लाना जाना ही श्वर, का स्वभाव है शास्र त दाया जाना जाना ही ईश्वर का स्वमाव हे। दसरा प्रयोबन परवोबन्‌ यदह दे (~ >) 
कि जो तीत्रनु पुरष ईक्वरानुमान म दोषों को समकर उसे भनुमानामास 
मानता है, वथा यह मी मानता है कि एेसे अनुमःनों से ईश्वर सिद्ध नहीं होता । इस प्रकार 
सममकर इङ्वर मँ अविश्वास करने लगता है ! उसके अविश्वास का परिहार इवरानुमान 

का निराकरण दया शाल से ईैश्वरसिद्धिका समर्थन करने पर दीहो सक्ता हि यद 
विवास परिहार दृसरा प्रयोजन है । (वी वोन्‌ थ प्रयोजन यह ह कि उस तीवरहुद्धिसंपन पुरुष क (2) 
दवारा मन्द्‌ पुरषो की बुद्धिम जो क्षोभ होने बालाया, वही नदीं होने पायेगा } दस प्रकार 
तीनुद्धिसंपन्न ओर मन्दञुद्धिसंपन्न पुख्पो के प्रति भौ द्या की जाय) यह उचित दी 

दै । किंच, शाल के प्रति द्या करना भी उचित है! श्याल को श्रप्रा्तप्रापक अर्थात्‌ इतर (2 ) 
प्रमाणो दासा विदितन हीनै बल्ले अर्यो का प्रतिपादक माना जाता ह ! यदि अनुमान 
पमाणे ईद्वर सिदध होता तो मानना पड़ेगा कि द्ष्वस्परतिपादक शाल अनुमानसिद्ध 
हदवर का अनुवाद करता है । अप्राप्तप्रापक शास्त म च्रनुवादकल्व दोघ उपरियत होता है। 
अनुमान से हईदवर की असिद्धि तथा एकमात्र याल से इश्वर की सिद्धि का सम 

करने पर उपर्युक्त दोष परिहत हो बाता हे। धु म मनुबाद्कत्व दोष का परिहर भी 
इश्वरानमान के निराकरण का एक प्रयोजन है > प्रशन--खाल मलते ही अनुमानसिद्ध दैक्ष्वर 

का अनुवादक हो, इससे दैख्वर सिद्धि मे बाधा नद पडती है, किन्वु देश्वरसिद्धिका ददी 

करण ही होता है । शाल को अनुवादक मानने पर कोई टोष नदी है  उनत्तर--अनुमान 

से इस जगत्‌ का निमित्त कारण बनने बालि ईदवर क मते दी सिद्धिद, परन्तु इस 

जगत्‌ का उपादान कारण बनने बालि दैव्वर की सिद्धि नहीं होती है! इस जगत्‌ के प्रति 
अमिन्ननिमिन्तोपादान कारण बनने बाला ईश्वर श्रनुमानभ्माण से सिद्ध नदी दो सकता । 

ेसी स्थिति मे शास्र अनुमानसिद्ध हदवर का अततुवादक कैसे माना जा सकता हे? 
प्रश्न-जो इश्वर च्रतुमान प्रमाण से निमित्त कारण सिद्ध होता है उस ईश्वर का 
अनुवाद्‌ कर्‌ चार उस ईश्वर मे उपादानकारणत्व का विधान अर्यात्‌ प्रतिपादन क्रेत 

क्या श्रापत्ति है १ क्योकि याछ्न म्रप्यश्चादिसिद्ध परथिव्यादि का अनुवाद करके उन पृथिव्यादि 

मे ्वरयेषत्व ओर ईदवरशरीरत्व इत्यादि का खसा यास्त्र प्रतिपादन करता है, उसी 
प्रकार अदुमानसिद्ध द्ैववर मे शासन उपादानत्वं का प्रतिपादन कर सकता &ै। हइसर्मं 

क्या दोष है १ उत्तर--अनुमानसिद्ध ईश्वर का अनुवाद्‌ कर यदि कोई अनुमान ईश्वर 

सै उपादानत्व का निषेध करता हो तो उस भनुमान सै धर्मिप्राहकप्रमाणवियोधसूप दोष 

नहीं दिया जा सकता, यदि ईश्वर अनुमानसिद्ध हो । यदि इैक्वरास्् सिद्ध होता 
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सिद्धमीश्वरमनद्योपादानत्वादि विधीयताम्‌, प्रत्यक्तसिद्धं॑पृथिव्यादिक- 
मनू्येश्वरशोपत्वशरीरत्वादि बिधानवदिति चेत्‌, तथेवानूद्योपादानखनिपेधका- 
यमानोदये धरमिग्राहकनाधस्य दुषंचतयप्रसङ्गाद्‌, विशिष्टतया त्थागमेनेव 
सिद्धौ तस्य॒ छुवचस्वात्र्‌ । पृथिव्यदिसैश्वरशेयत्वादिनिषेधाचुमानवत्‌ 
तदपीष्यतामिति चेन्न; तस्य निषपेध्यग्राहकसिद्धयसिद्विम्यां व्यापातस्य 


तो ईश्वर म उपादानत्व का निष्रैव करने बाले अनुमान के उदित होने पर उसमे धमिग्राहक 
प्रमाणविभेधरूपी दोष कहा जा सकता है । भाव यह है कि यदि ईदवर शास््रप्रमाण 
सिद्ध होता तो शास््सिद्ध ईद्वरका चश्रनुवाद करके द्ये “वर उपादान कारण नहीं है 
क्योकि वह निमित्त कारण हैः, ठेते श्रनुमानों का-जो ईववर मे उपादानत् का निषेध 
करते दहै-उदय होगा । उसमे धर्मिग्राहकप्रमाणवियेधशूपी दोष इस प्रकारदिथा जा 
सकता है कि इस अनुमान में जो ईश्वर प माना जाता है, वह किस प्रमाण से सिद्ध चेता 
हे १ यहाँ कहना होगा कि वह शास्प्रमाण से सिद्ध है | यदि ईश्वर शास्वप्रमाण सिद्ध है, तो 
शास्त्र धर्मिम्राहकप्रमाण दयता है| बह शास्त्र श्वर.को जगदुपादान बतललाता है } धर्मिग्राहक 
प्रमाणञ्चास्वरसे दैशवरकेसाथदही साथ इश्वर मै उपादान भीिद्ध होता है। एसी 
स्थिति में दैदवर मे अनुपादानत्वका साधक अनुमान मे धमिश्राहकथमाणविसेष उपस्थित 
होता है । शास्र से ईदवरसिद्धि यदि मानी जाव तमी ईश्वर को अनृपादान सिद्ध करते 
वाले अनुमान मे धमिप्राहकप्रमाणविरोध दोष दिवां जा सकता है। यदि ईदवर अनुमान 
सिद्ध होता, तो उर अनुमान म उपर्युक्त दोष नहीं दिया जा सकता, क्यौकि ईश्वर 
अदुमानसिद्ध यदि मानाजायतो धर्मिग्राहकग्रमाण अनुमान होगा ईस्वस्साधकानुमान 
से दैश्वरानुपादानत्वसाधक अनुमान मे कोई बिरोध नहीं, क्योकि ईदवरसाधक छनुमान 
ईशर को निमित्त फारण के स्प सिद्ध करताहै, उपादान कारण के रूपमे नहीं 
अतः ईश्वर म श्रनुपादानत्व साधकानमान मे धमिप्राहकप्रमाणविसेध नहीं कहा जा सकता । 
इस अनुमानसे पिरोध होनेके कारण शाल ईश्वर मे उपादानत्व को नहीं साध सकता । 
प्रभ--प्रवयक्षसिदध पृथिव्यादि मँ यदि कोद बादी ईश्वस्थेष्रत्वामाव श्रौर ईश्वस्शथसीरत्वाभाव 
इत्यादि को अनुमान से सिद्ध करना चाहे, वर्यौ भले ही श्रुति परथिष्यादि धर्मी का ग्राहक 
नहो, तो भी वह अनुमान श्रुतिप्रमाण से--जो प्रथिव्यादि मे दईश्वरशेषत्व आदि को सिद्ध 
करता है, नाधित माना जाता है ! उसी प्रकार श्रुति मले ही ईश्वररूपी धर्मां का आ्राहक न हो, 
तथापि देवर मेँ श्ननुपादानस्व साघक श्रनुमान को उस श्रुतिप्रमाण से जो ईद्वर का उपादान 
सिद्ध करती है बाधित माना जाय तो क्या आपत्ति है £ उत्तर--यदौँ दान्त श्रौर दार्धन्तिक 
म शअ्रन्तर है! यँ दषटान्तरूप से प्रथिव्यादि मे ईश्वरशेषत्वाभाव इत्यादि को साधने बाला 
अनुमान लिया जाता है। उस श्रनुमान मै ईखररोषत्वाभाव ओर ईश्वर्शसीरताभाव 
इत्यादि साध्य दहै | जव तक ईश्वररोषत्व ओर ईदवरशरीरस्व इत्यादि प्रतियोगी 
` किसी प्रमाण से सिद्ध न हौ, त तक उनके अभाव को साधना असम्भव है) वे प्रतियोगी 
ाल्पमाभ से सिद्ध होते दै, तथापि शाखप्रमाण से प्रथिव्यादि मै इकवरशेषत् 
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सुवचत्वात्‌ । अग्रेश्वरो न प्थिव्याचुपादानम्‌ ; चेतनत्वात्‌ कत्वाय 
इरालबदित्यादिप्रयोगे कथञ्चिदपि स दुर्वचः । तदा त्वागमस्यान्यपरत्वो- 
पपत्तावीश्वरस्याचुपादानत्वमेव स्यादिति ““जन्माचस्य यतः” इति निखिल- 


इत्यादि सिद्ध द्योते ई सी स्थिति मेँ प्रतियोभिग्राहक प्रमाण से पृथिव्यादि मे दैश्वरशेषत्व 
इत्यादि के सिद्ध होने पर अनुखानप्रमाण से प्रयिन्यादि मे दैश्वरखेषत्वाभाव इत्यादि कैसे 
साचेजा सकते १ साधने पर प्रतियोरिग्राहक प्रमाण से विरोष उपस्थित होगा । यदि 
परथिव्यादि म ईश्वरशेषत्व इत्यादि को सिद्ध करने वाला को भी प्राणन द्ये, तज यह्‌ 
विरोध कडा जा सकता है कि प्रतियोगी दश्वरेषत्व इत्यादि अत्र किसी मी प्रमा से 
सिद्ध नहीं होते ई, ठो प्रतियोगी चऋत्यन्ताम्रसिद्ध होने पर उसका च्रनुमानामाव मनुमानि 
ते कैसे सिद्ध क्रिया जा सकता है इस प्रकार दशान्त में विरोघरूप दोष्र कदा जां सकता 
३ । परन्द॒ दा्ंन्विक मे वैसा दोष नहीं कहा जा सकता | तथाहि--दर्वर जगत्‌ का 
उपादान कारण नही, क्योकि वह कर्ता हि, तथा चेतनदहै।! जो जो कतां एवं चेतन 
है, वरे उपादानकारण नहीं होते, उटादरण-- कुलाल कर्ता एवं चेतन है, वहइ षट का 
उपादान कारण नही किन्तु निभमित्कारण दतः है। उसी प्रकार कर्तां चेतन 
कवर भल्ञे दी जगत्‌ का निभित्तकार्ण दो, उणादानकारण नही है। इस प्रकार ईश्वर 
म उपादानल्व का निपरध करने बाला जो अनुमान कदा जाता है उसमे श्रुतिप्रमाण 
स्च विरोध नदं कदा जा सकता । व््योकि भरुतिग्रमाण ईदवरस्प धर्मो का प्राक नी 
है! प्रहत विचार के श्रनुसार अनुमान दी दैश्वररूप धर्मी का आक माना जाता 
है । तथा श्रुतिप्रमाण उपादानत्वक्प प्रतियोसी का भी आक नहीं ह, कर्यो प्रत्यच्घ 
प्रमाणस्ते दी मृत्तिका त्राहि मे घटादि के प्रति उपाटानत्व प्ले से दी विदित रहता डे । 
शुतिघ्रमाण न पक्षरूप इश्वर का प्रादक हे, नतो प्रतियोगी का्राहक है 1 अतः श्रुतिप्रमाण 
सिसी प्रकार से इस अनुमान का उपजीग्य नदींद्येता है अतः धमित्राहक प्रमाण 
पिसेध इम अनुपादानत्वानुमानमे नदीं कदाजा सकता | इस अन्तर मे श्रवक्ष्य यह घ्यान 
देना चाद्यि क्रि यदि ह्वर को अनुमानप्रमाण सिद्ध माना जाय. श्रुतिमाण सिद्ध नदी 
माना जाय तो श्वर मं श्रलुपादानत्व साघक् अनुमान एवं दश्वर मं उपाद्‌;नत्व साधक 
श्रुतिप्रनाण मे विरोध उपस्थित होने पर वदी व्यवस्था करनी होगी कि दैश्वर मं उपादानत्व 
का प्रतिपादन करने अलति श्रुतिप्रमाण का अर्थान्तर कै प्रतिपादन म ही तात्य है, 
उपादानत्व के प्रतिगदन म नहीं | इस प्रकार जव उपादानत्वप्रतिफादक भति. 
वचनो मे उपपच्चि लग जायगी, तव इन अन्य श्रुतिवचनं से च्रनुपादानत्व महक 
्रनुमान बाधित नदीं होगे । तदनन्तर ह्वरे अनुपादानस्व ही सिद्ध होमा । “बन्मायस्य यतः ' 
इत सूत्रसे यड जो अथं प्रतियादित हौता है दैश्वर संपूर्णं जगत्‌ का अअभिन्ननिमित्तोपादान 


कारण डे, यद अथं खण्डित हो जायगा । इस भव से दी त्रहयपूज्रकार ने तुरन्त दी “खाख्यो- 
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जगदेककारणत्वसंविद्‌ विीयेतेति भयादनन्तरमेव दत्रकरिः “शाघ्- 
योनित्वात्‌" इति प्रमाणान्तरगोचरल्वं निरस्तम्‌ । 

नच तहिं “रचनालुपपत्तेशच" इत्यादि सपरं" ° तद्धाष्यादिकं च कथं 
सद्टेत ? न्यायतत्े च प्रमातृपादे चेतनस्यैव कठ॑तवप्र तिषादनप्रकरणे 
नज वाधुभूरेणूनां सद्वातं करोति" इत्यादिना परिचोद दत्श्रप्‌- 


प्रमाणान्तरगोचरत्व का खण्डन क्या गया है। तदर्थं ईव्वसनुमानका भी निराकरण 
किया गया है। 

“ननु तहि" इत्यादि । श्नु-यदि ईश्वर अनुमानप्रमाण खे सिद्ध नहीं हो 
सकता, तो ब्रह्मघ्नौ क श्रन्तग॑त रचनानुपपत्तेश्च” इत्यादि बरह्ययूच ° ‡ ओर वहो के भाष्य 
इत्यादि ग्रन्थ केसे संगत होगे १ उस च्धिकरण मँ चैतन सै अधिष्ठित प्रकृति इत्यादिको 
उपादान कारण मानने बाले सांख्यो के मत के खण्डन के प्रसङ्ग मे उस सूत्र मे एवं वर्छके 
भाष्य मे यह कदा गयादहै कि जिस प्रकार श्चेतन होकर कारण अननै वाते मृत्तिका 
इत्यादि पदाथं चेतन इुलाल इत्यादि से अधिष्ठित होने पर घटादिका कारण बनते, 
उसी प्रकार अचेतन होकर कारण बनने वाले प्रकृति इत्यादि पदार्थं मी चेतन से अधिष्ठित 
होने पर ही महत्त्व इत्यादि का उपादान कारण हो सक्ते ई । प्रकृति आदि का अधिष्ठाता 
वह चेतन ईश्वर है । इस कथन से स्पष्ट होतादहै कि सिद्धान्तमे अन्नुमान से ईश्वरसिद्धि 
मानी जाती है । तथा नाथयुनिस्वामीविरचित न्यायतच्वः म्रन्थ के परमावरपाद में_ चेतन- 
करव के प्रतिपादनके प्रकरणम शंका समाधानके रूपम यह कहा गया है कि यदि 
चेतन ही कर्ता दता तौ अचेतन वायु भूमिस धूलिरयो को एकित करके श्राकाशमे जो 
उडाल्ते जाता हैः इससे अचेतन भी कर्तां सिद्ध होता है! ेसी स्थिति म चेतन ही कता 
केसे मानाजा सकताहै १ इस शंका का समाधान यहहै कि कर्ता, कम भौर करण ये तीन 
कारण क्रिया बलि होते ह! इन तीनों मेयदि के एक भी नहीं होता तो क्रिया निष्पन्न 
नहीं होती । वाजो भूमि से धूलियों को इकट्‌डा करके उडा ले जाता है, वँ यह समभ्ना 
चादिये कि इका करना ओर उड़ाना इन क्रियाओं में भूमिके धूलि कर्मद, वायुकरण है, 
तथा वहाँ मी एक चेतन कर्तां अवद्य है । इस समाधानसे यह खष्ठ होता है किं सिद्धार्त 
मे ईैश्वरानुमान सम्मत है, क्योकि प्रत्येक त्रियामे कर्ता की श्रावश्यकेता वहाँ बताई गई 





११. ५सचनानुपपत्तेश्च नालुमानं प्रबत्तेध” इस बद्यसू्र का यह अर्थं है करि सास्य द्वारा 
वर्णित प्रधान अथात्‌ प्रकृति जगत्‌ की रचना में सस्थं नही हे, क्योकि वह अचेतन 
है, तथा उसके स्वभाव को जानने वाले किसी चेतन से अधिष्ठित नहीं है। लोक 
मे देखा गया है जो काष्ट इत्यादि शचरचेतन पदाथ, उनके स्वभाव को जानने वारे 
बढदे एेसे चेतनो से अधिष्ठित नहीं होते, वे रथ श्रौर प्रासाद इत्यादि के निर्माण 
में असमर्थं ईह । यदि वे बड इस्यादि से अधिष्ठित होते है, तभी उनमें कार्यारम्भ करने 

, , क लिये प्रटृत्ति देखने मे आती हे । 


तृतीयः | भाषानुकादसदितम्‌ ४७१५ 


^“उच्यते- कर्वंकरणकर्माणीति त्रीणि कारणानि क्रियाबिरिष्टानि । तेषा- 
मन्यततमाभावे क्रिया न युज्येत" इत्यादि । घत्रापीश्वरानुमानायुमतिद्ट । 
ग्रतः “शासख्लयोनिसवादित्यस्यान्यथाऽर्थो वाच्य इति चेन्न; रचनानुपपत्तः" 
इत्यादेरन्यभाव्रत्यात्‌ । तत्र हि चेतनानधिष्ठितब्रहृत्याचुपादानत्वमत्र- 
प्रतिपादकान्‌ प्रति विधोषविरोधादिभ्रदशने तात्पयंम्‌ । स्वपे तु तेषां 


है। अतः इस जगत्‌ का उत्पादन, रक्षण श्रौर नाश्च मी किसी चेतनवि्धेष कर्तासि दी 
संपन्न हो सकता हे । वह॒ चेतनविशेषर अस्मदादि नदीं हो सकता, भपिवु वह ईदवर ही है, 
यह अभिप्राय उस ्रन्थसे स्पष्ट दहै। इस प्रकार सिद्धान्त मेँ इश्वरानुमान की संमति भिल्ल 
जाने से “व्शाल्रयोनित्वात्‌" इस सूत्र का--जो ईश्वर मे अनुमानासिद्धत्व एवं शासक 
सिद्धत्व का प्रतिपादक माना नाता है--दृसरे ही प्रकार से अथं करना चाद्धिये। इईर्वर 
सर्त होनेसे शासका योनि अर्थात्‌ उत्पादक है। इस प्रकार उस सूत्रक्रा अथं 
करना चाद्ये । एेसी स्थितिमे सिद्धान्वमे ईव्वरानुमान का निराकरण कैसे किया जाता 
है ? उत्तर -- बिन ““रचनानुपपत्ते” इत्यादि सू ओर उनके माध्य इत्यादि मर्थो के श्माधार 
पर ईद्वरानुमान के निराकरणे बाधा दा जाती है, उन सूत्र भर माष्यादिग्रन्थोका दूसरे दी 
किसी अर्थंको वतल्लाने म ताप्यं है। उससे ईश्वरादुमान के निराकरणे कोद बाधा 
नहीं है । (सांख्य अनुमानप्रमाण से चेतनानधिष्ठित प्रङ्कव्यादि को उपादानकारण मानते 
है, प्रकृत्यादि के अधिष्ठाता के रूपमे ईदवर को मानकर उसे निमित्तकारणके रूपमेँ नहीं 
मानते ई। इस प्रकार अनुमानप्रमाण्‌ के आधार पर मानने बाले साख मानने. वात्ते सांख्यादि के प्रति 
रचनानुपपस्यमिच्रण मँ यद कहा गया हैकि_ अनुमानप्रमाण से नेतनानधिष्टित स्ववम्तर 
प्रकृत्यादि का कारणत्व सिद्ध नदीं होगा, क्योकि वैसी व्याति नहींहै। लोक मे ग्रिण्ड 
इत्यादि अचेतन कारण चेतन कुलाल इत्यादि से अधिष्ठित होकर दही कायं के उत्पादक 
जव देखे जाते ई, तो अचेतन प्रकृत्यादि पदां भी चेतन से अधिष्ठित होकर कारण 
क्योनदहगे १ चतः अनुमानप्रमाण से प्रकृत्यादि मेँ स्वातच्त्यरूप विगैष सिद्ध नहीं होगा । 
इस प्रकार भरृत्यादि के स्वातन्त्यरूप विशेध के विषय म विरोध दिश्ल्लाने मं उस 
अधिकरण का तालय है। उस अधिकरण का प्रकृत्यादि के ्यधिष्ठाता चेतनविशेषर को 
साधने मे तात्पर्यं नदी, क्योकि लोकम दुग्ध इत्यादि फेस भी पदाथं देखे जाते, 
जो चेवन से अधिष्ठित न होकर द्यी इत्यादिका कारण बनते ई। ऋतः व्यात्तिन होने 
पर अनुमान से इेक्वर सिद्ध नहीं दो सक्ता । लोक मेँ चेतन कारणदो प्रकारके 
ह- ऊख अचेतन कारण चेतन से धिष्ठित होकर कारण बनते ई। उदाहरण यृत्पिण्ड 
इत्याद है| ऊध अचेतन कारण चेतन से अनिष्ठित होकर कारण बनते है । उदाहरण 
दुग्ध इत्यादि है । एसी स्थिति मे जगत्‌ का उपादान कारण जनने बाले प्रकृत्यादि 
अचेतन पदार्थं चेतनाधिष्ठित तथा चेतनानधिष्ठित होकर भी कारण 
बन सकते दै! अनुमानप्रमाण से यद सिद्ध नरद हो स्कताहै कि वे चेतनानिष्ठिव 
होकर चर्यात्‌ स्वतन्त्र स्पसे जगत्‌ का कारण बनते ै। सिद्धान्तर्मे प्रकृत्यादि पदार्थो 
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सम्भावनातकैत्वमेव, तदयुगृदीतस्त्वागम एव प्रमाणम्‌ । अत एव न्याय- 
तववचनमपि निच्ढम्‌ । तदेवमुपादानमन्‌द्य निमित्तत्वनिपेधकान्‌ 
निभित्तन्वमनूद्योपादानत निषेधकांश्च प्रति ध्िग्राहकचाधं वक्तु फेवल्ल- 
जगदुपादाननिमित्तारमानयोदुपणमिति मन्तव्यम्‌ । आगमेश्वरादिपच्तीकारे 
त्वाश्नरयासिद्धिरिति संग्रहः | 


के चेतनाधिष्ठित होकर कारण बननेकी बात जो उस्र अधिकरण मे की गई है, उसमे 
केवल सम्भावना तर्को का उत्लेख है। उस कथन का मावयहीहै कि प्रकृत्यादि पदां 
चेतनाधिष्ठितं हीकर भी कारण बन सकते है, उनका अधिष्ठाता एक चेतन हौ सकता 
है] उस कथनका यह माव नहीँडहै कि प्रकृत्यादि चेतनाधिष्ठित होकर ही कारण बनते दै, 
उनका यह भी माव नहीं है कि प्रक्रत्यादि चेतनाधिष्टित होकर ही कारण बनते ई, उनका 
अधिष्ठाता एक चेतन हीदै। इन सम्भावना तर्को की सदहायताप्रापस्त आगमप्माण से 
दही यह अर्थं सिद्ध होता है कि प्रकृत्यादि अचेतन चेतनाधिष्ठित होकर ही कारण बनते, 
तथा उनका अधिष्ठाता एक चेतन ईश्वर अवध्य है। इस विवेचन से यह्‌ सिदहोतादहै 
कि ईश्वर एकमा शाछ्प्रमाणसे दी सिद्ध हयो सकता है} न्यःयतस्व का वचन मी इस्त प्रकार 
-सम्मावना तकं कौ बतंज्ञान स तास्थ रखता है, श्रथवा शाल्लसिद्ध इश्वर को मानकर 
पदृतत है। इस प्रकार उस वचनका निर्वाह हो जाताहै। साख्य जगत्‌ का उपादान 
कारण प्रकृति कौ मानते दै, जगत्‌ का_ निभित्तकारण द्वरको न॒दी मानते । नैयायिक 
इत्यादि ईश्वर को जगत्‌ का निमित्तकारण मानते दै ईश्वर को जगत्‌ का_ उपादानकारण इश्वर को जगत्‌ का निमित्कारण मानते है, ईश्वर को जगत्‌ का उपादानकारण 
नही मानते, मानते, तथा कुछ वादी यह भी मान सक्ते दै किं इश्वर जगत्‌ का उपादानकारण दही 
है, निमित्तकारण नहीं । शाख ईदवर को जगत्‌ का उपादानकारण एवं निमित्तकारण 
बतललाता है | फेसी स्थिति मे उन वादियों के प्रति-जो ईश्वर की जगत्‌ का उपादान मानकर 
ईश्वर मे जगनिमित्तस्व का निषेव श्रनुभान से कसते है, तथा जो ईश्वर को जगत्‌ का निभिनत्त- 
कारण मानकर उसमे उपादानस्व का निषेध ्रनुमान से करते है--धर्मिमाहक प्रमाण- 
विरोध को बतललाने के लिये उन अनुमानों पर-जिनसे केवल जगदुपादानकारण तथा 
केवल  जगन्निमित्तकारण सिद्धि क्य जाता है-दूषण दिया गया है । भाव 
यह है कि जिस अनुमान से इश्वर में उपादानत्व तथा निभित्तत्व का 
निषेव किया जाता है, क्या उन अनुमानो मै अनुमानसिद्ध ईश्वर पक्ष 
बनाया गथा है या शाछ्रसिद्ध ह्वर पश्च बनाया गया दहै दोनों पक्षो से देष है) 
प्रथम पत्त मे यह दोष है करि पत्ते अनुमान से इष्वर सिद्ध नदीं द्योता, वह कैसे पश्च 
बनाया जा सक्रता १ द्वितीय पश्च मै यह दोष है कि श्चास्रसे इश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण 
पवं उपादानकारण निशित है । उसके विषय मै यह सब्देहहै दही नहीं कि वह उपादान- 
कारण है या नहीं, वह निमित्तकारण है या नहीं-इत्यादि) सन्देह न होने से 
ईैसवर मे सुन्देदघटित पक्षता मी नदीं है । शतः उन_अनुमानों मे आथगरसिद्धि दोष होता 


हे । कीलेन अधिकरणीं क मावोंका संग्रह हे। ननी 
९ ॥ क क" ~ --------- 





ततीयः ] मांधानुवादख््विम्‌ ४७ 
( ईनरस्या भिन्ननिभित्तोपादानत्वस्य सम्ंनम्‌ ) 
निमित्तोपादानैक्यवाक्यं युपादित्येक्यवाक्यनदिति चेत्‌; कथम्‌ १ 


रक्षणविरोघादित्ति चेत्‌, मैवम्‌ ; नद्युपादानासमवायिव्यतिरिक्तं निमिच्- 
मिति निमित्तलक्णम्‌, नापि निमित्तासमवायिव्यतिरिक्तकारभश्ुपा- 
दानमित्युपादानल्चणम्‌, येनात्र विरोधः स्यात्‌ । कि तिं 
“उपादानकारणत्वं च॒ परिणामास्पदत्वमेव" इति वेदाथंसुम्रहाुसारा- 

दवस्थाश्रय उपादानम्‌ । आगन्तुकोऽप्रथक्सिद्धो धर्मोऽवस्था । विेषत- 


स्तृत्तरोतच्तरावस्थाविशिष्टस्वरूपापेचया तदलुगुणनियतपूव्रभाग्यवस्थाविशिषटं 
८ ईङ्रवर गव का ्मिन्ननिमित्तोषादान है, इस अथं का समथंन ) 


"निभित्तोपादानः इत्यादि । प्रव्न-उपनिषत्‌ इत्यादि प्रमाच्छमन्थों मे पेसे ज 
वचन मिलते ई, जिनसे यत्‌ के निमित्तकारण प्टवं उपादानकारण मँ एकता को प्र्तिपादन 
होता है, उन वचनो को आदित्य मौर युपस्तम्भ मँ एकता बवलाने वाले “श्रादित्यो यूष 
इस वचन के समान मानना चाद्ये । निस प्रकार श्रादित्य श्रौर यूप मेँ मेद्‌ 
पत्यच्छसिद्ध होने से “आदित्यो यूपः इस वचन का अभेद मँ तात्पयं नदी माना जाता हे, 
छिन्त अर्थान्तर मे तात्पर्यं माना जाता दहै, उसी प्रकार निभिद€कारण मौर उपादान 
कारण से मेद वश्य मान्य होने खे उने गमेद्‌ ब्तल्लाने बाद्धे वचनो का मी 
अर्थान्तर मे दी तात्पर्य मानना चादियि। अमेद मे वात्ये नदी मानना चाश्यि। 
_उत्तर-- उपादानकारण एवं निमित्तकारण मेँ मेद कैसे सिद्ध होता १ यदि को कि उपादान 
कारणका लद्धण एवं निमिचकारण का लक्षण एक वस्तु मे संगत नदीं दो सकता, उन 
विसेष है ! अवः उपादान एवं निमित्त को भिन-ितन्न मानना चाद्ये । यद कथन समीचीन 
नह, क्योकि उपादानकारण प्वं निमित्तकारण के ये लश्चण नहीं दै किं जो कारण 
उपादान णवं अस्मवायिकारण से मिन्नदहो वह निमित्तकारण है, तथा जो कारण निमि्ठ 
कारण एवं ससमवायिकारण से भिन्नो वह उपादानकारण है}! यदि इस प्रकार दण 
माने जाते तो अवश्य उनम विरोध होमा, तथा उनका एक मे समावेश भमी नदीं होमा । 
परन्तु सिद्धान्त मे उपादान एनं निमित्त कारण के रेखे लक्षण नदी माने जाते! सिद्धान्व 
म्नो परिणाम का आस्पद होता है, वद उपादानकारण होता है इस्र मथ को क्तकाने 
वाल्ते “उपादानकारणत्वं च परिणामास्पदत्वमेव इस. वेदाथंसंग्रह वाक्य के यअनुखार. 
„दै, वड उपादानकारण है । है। जो घमं आगन्तुक दो तथा धर्सों को छोडकर अल्लम नहीं 
रह सकता हो, वह घर्मं अवस्था कर्वाता है । इस वस्तु क उपादानकारण कोन हे 
इस प्रकार विश्येषरूप से निरूपण करना हो वो यह कडना चाहिये कि उत्तरोत्तरावस्थाविचि्ट 
द्रव्यस्वरूप उन्तरोत्तसावस्थाविशिष्ठस्प से कायं होता हि, उस्र कायं के लिये कदी दन्य 
स्वरूप जो उन उक्वरोत्तर अवस्याश्रों के दिये श्रु बनने वाली तथा नियम से पूवंकान्च 

भर 


ध्ध्रठ ल्थायसिद्धाजञ्जनमभ्‌ [ ईश्वसपरिच्छैदः 


तदेव वस्तूपादानम्‌ ; यथ! घटस्वावस्थाविशिष्टमृदुद्रव्यापेक्षया पिण्डत्वावस्था- 
विचिष्टं तदेव द्रव्यम्‌ । तदनुगुणशब्देन प्रतिसर्गावस्थाव्यवच्छेदः । परिणामौ- 
नछुख्यातिरिक्तनाकारेणापेक्तितं कारणं निमित्तम्‌ । अरसमवायीत्यवान्तर- 
विभागस्तु नास्मदीयेरभ्युपगतः पारिाषिकत्रात्‌ । अन्यथा निमित्तकारण- 
प्रत्यासन्नं कारणमनिमित्तमिस्यादिविभागान्तरस्यापि परिभाषति 
शक्यत्वात्‌ । पटाद्यसमवायितया तन्तुसंयोगादयस्त्वसिद्धा एव; शअवयवि- 
भङ्गात्‌, तावत एव तात्‌ । . संयोगादिकारणतया नोदनादयस्तु सिद्रा 
अपि निमित्तकोटेनं व्यतिरिच्यन्ते । ततथ लक्तषणदयमपीश्वरे सिद्धम्‌ ; 


मँ होने वाली अवस्थां से विशिष्ट है- उपादान कारण होता है| उदाहरण--घय्त्वावस्था 
विशिष्ट म्रद ्रव्यरूपी कायं के लिये पिण्डत्वावस्थाविशिष्ट वदी मदूद्रव्य उपादान कारण होता 
है । पूर्वावस्था तदनुगुण हो, अर्थात्‌ कार्यावस्था के लिये अनुकूल हो, एेसा कने से 
प्रलयावस्था का व्यवच्छेद्‌ हो जाता है, क्योकि प्रलयावस्था सवं कार्यो का षिरोधी है, वह किंसी 
भी कार्यावस्था के अनुकूल नदीं है । अरत प्रच प्रलयावस्था विशिष्ट द्रव्य उपादान कारण नहीं 
माना जा सकता 1 इसौ प्रकार धूलित्वावस्था विशिष्ट भरदुद्रन्य मी घट के लिये उपादान नहीं 
है, क्योकि जिस प्रकार पिण्डतवावस्था घट्त्वावस्था का अनुकूल है, उसी प्रकार धूलिलावस्था 
धटत्वावस्था के लिये अनुकूल नदीं े, क्योकि धूलियों से तो घट बनता नहीं है । उपादान 
कारण परिणाम को प्राप्च करम के लिये तैयार रहता है, श्रत एव उसमे परिणामोन्युख्य माना 
1 7 है । जो परिणामोसपु्य को छोडकर दुसरे आकार से अर्थात्‌ का ज्ञानेर 

इत्यादि आकार से निशिष्टहोने से अपेक्षित होता 
ओर वैशेषिक एेसे दाशंनिक असमवायिकारण रसे तीसरे प्रकार का एक कारण मानते 
है, परन्तु असमवायिकारण एेसा एक विभाग हमारे लोगों दवारा स्वीकृत नदीं है, क्योंकि वह्‌ 
उनके परिमाषामात्र से सिद्ध है ) नैयायिकं इत्यादि दाशंनिक “समवाधिकारण से सम््रद कारण 
समवायिकारण है" एेसे स्वेच्छा से परिभाषा करके ्रसमवायिकारण को वौसरी कोटिका 
कारण मानते दह । तब तो “निमित्तकारण से सम्बद्ध कारण श्रनिमित्तकारण दै” पेसे 
मी स्वेच्छा से परिभाषा करके कारणों मँ अनिमित्तकारण ठेसा एक अलग विभागमी 
मानाजा सकताहे। स्वेच्छासे परिभाषा करके विभाग करना अयुक्तं है तथाच 
कारण उपादानकारण ओर निमित्तकारणणेसा दो प्रकार का है) नैयायिक यह जो 
मानते ई कि चन्तु संयोग इस्यादि पटादि का श्रसमवायिकारण है, क्योकि वह पटादि के 
समवायिकारण तन्तु आदि से सम्बद्ध होकर कारण बनता है] उससे पट इत्यादि अवयवी 
उत्पन्न होते दै । उनका यहं मत समीचीन नौ है, क्योकि पदले दी अवयवी नामक द्रव्य 
का खण्डन किया गया है। तन्तु एसे अवयवो से पट नामक कोई नूतन अवयवी द्रव्य 
उदन नहं होता, न उसका तन्वुसंयोग असमवायिकारण है, क्योकि संयोगविशिष्ट- 
उन्दु सुदप्य ही पट है । संयोगविश्चेष. प्राये इए वन्दभों स भ्यतिरिक्त पट नामके नूतन 





तृवीवः ] माषानुवादसदिकम्‌ ५५९ 


व्रिभक्तनामरूपचिदचिच्छरीरकस्य  विमक्तनामरूपचिदचिच्छरीरकत्वा- 
पेचयोपादानत्सिद्धेः, अनिमक्तचिद चिच्छरीरकत्वातिरिक्तन डरालादि- 
साधरणसङ्कट्प विशेषवच्वाद्याकारेण निभित्तस्वसिद्धेष । ईश्वरस्येव 
क्चिद्धिषये कर्तत्वष्पादानत्वं च परैरपि स्वीकार्यम्‌ । सन्ति दि संयोगा- 
दयो घटादिभिरीश्वरस्य । ततशरेश्वरस्तेषां समवायित्वात्‌ सर्वंकायंकवंत्वा- 
चोपादानं निभिं च | तत्कवंकत्वानभ्थुषगमे कायत्वात्‌ सकंकमित्यलुमानं 
दशमद्ञापन्नम्‌ 1 एवमनीश्वरेष्वपि बुद्धिपूंस्वज्ञानसुखादयुत्पादने निभिचो- 
पादानत्वसश्चचयः सिद्धः । ततः सिद्धं धस्ष्मचिदविदस्तुस्षरीरकं नश्चेव 


कोई द्र्य उत्पन्न नहीं दोवाहै) जो नोदनादि क्रियाय संयोग मादिका कारण दहोती ई, 
वे निमिचकारण ही ई, उस कोटि से बहिरभत नदीं ई! _उपयंक्त उपादानकारण उष्षण 
सौर निमितच्तकारण लक्षण दोनोंमी ईश्वरम संगत है} प्रलयकाल मे नामरूप विमाग- 
रदित चेतनातैतनरूपौ शरीरो से विशिष्ट होकर देदवर रहतां है। वौ ईक्वर खषटिकाल्ल 
म नामरूप विभाग युक्त चेतनाचेतनरूपी शरोर्यो से विशिष्ट नन जातां है। यही जगत्‌ 
कहलाते ई! नामरूप विभागयुक्त चेतनाचेतन शरीरकं हैदवर कायं पदार्थ है। इसका 
नामरूपविभागरदित चेतनाचेतनशरीरक ईश्वर उपादानकारण हे, स्योकि वे द्यी 
उपर्युक्त कार्यरूप मे परिणत होवे ईै। ईश्वर मे अविभक्त चेतनाचेतनशरीरकत्व एक 
आकार दै) उसी प्रकार संकल्पविशेषत्व इत्यादि आकार भी उसी दै] सेक्पविशेष्त्व 
इत्यादि आकारो को-जो श्रविभक्त चेतनाचेतनं शरीरकत्व श्ाकार से भिन्न ईै-- लेकर 
दश्वर जगत्‌ का निमित्तकारण उसी प्रकार होता है, जिस प्रकार कुलाच्च घट बनाने के चिये 
संकल्प करने के कारण घट का निमित्तकारण डदोता है| नैयायिक इत्यादि परवादि्योको मी 
कई कार्यो के विषय मेँ ङक््धर को निमित्तकारण वं उपादानकारण मानना च्निवावं 
हो जाताहै। ईश्वर का घटादि कै साथ संयोगादि है ।ये कादाचित्क होने से कायं ई! 
जैयायिकमतानुसार इनके लिये ईश्वर समवायिकारण है, क्योकिये कायं ईशर मे समवाय- 
संबन्ध से विद्यमान होते हये उत्पन्न होते ई, तथा ईश्वर सन कार्यो का कर्ता होने के कारण इन 
कार्यौकामी क्ता है। तथा च-नैयायिकमतानुसार ईश्वर इन कायौ का समवायिकारण होने 
से उपादानकारण तथा कर्त होने से निमित्तकार्ण है)! इस प्रकार ईश्वर मे उमयविघ 
कारणत्व नैयायिक इत्यादि परवादिरयो को भी मानना पड़ता है! यदि ईश्वर इन कायोंका 
कर्त नक म्न ज तो भक्ति शरीर अंङुर इत्यादि सकरकं, क्योकि ये कर्यं ई वड 
दश्रसाधकानुमान व्यथं दो जायगा, क्योकि घटेश्वर संयोग इत्यादि मेँ इश्वर कर्तां न होने से उन्म 
सकरतकत्वसूपी साघ्य नहीं है, कायेत्वरूप देठ॒॒है । भवः व्यभिचार दोष उपस्थित दोगा । 
किच, अनीश्वर जीवों मेँ भी निमित्तत्व ओर उपादानत्व का समुच्चय सिद्ध होता है, क्योकि 
जीव जव बुद्धिपूर्वक पने मे श्ान ओौर सुख इत्यादि को उन्न करता है, 
तब वे ुद्धिपू्वंक सुखादि के उत्पादक दने से निमित्कारण तथा भुखादि के 


४६० न्यायसिदधाञ्जनम्‌ [ ईश्वरपरिच्छेद्‌ः 


स्थूृरचिदचिदस्तुशरीरतया परिणमतीति वेदान्ताः प्रतिपादयन्तीति । 
तेन च॒ तद्वतिरिक्तस्य निखिललस्याधाराधेयमवेश्वरेक्ितव्यत्वशेषरोषिल्- 
शरीरशरीरिमावकायंकारणमाबादयो यथाग्रहणं संबन्धाः । 
। ( भीतत्त्वनिशूपणम्‌ ) 
भिया सह तु दाम्पत्यं शाश्वतं तत एव तु| 
तयोः "साम्येक्यशक्तित्वतदखयादिगिरां गतिः ॥ 


समवायिकारण होने से उपादानकारणसिद्ध होता है} इस विवेचन से यह सिद्ध 
होता है कि सूच्तमचेतनाचेतन शरीरक बह्म ही स्थूल चेतनाचेतन शरीर 
ब्रह्मरूप मेँ परिणत होता है । इसी चरथं का सब वेदान्त प्रतिपादन करते ३ै। 
| इससे प्रमाणानुसार यद मानना चादिये किं दईदवरव्यतिरिक्त संपूर्णं प्रपञ्च के ईदवर के साथ 
ये संनन्ध होते दै--(१) श्राघारावेयभाव, क्योकि ईद्वर आधार है ओर प्रपञ्च आवेय है, 
(२) ईैश्वरेशितव्यभाव, क्योकि ईश्वर शासक है, तथां प्रपश्च उसका शास्य है, (२) शेषिशेषिभाव 
क्योकि हैदवर प्रपञ्च से श्रतिशय पाने बले होने के कारण शेषी है, तथा प्रपञ्च ईश्वर का 
अतिशयाघायक होने से शेषं है । (४) शरीरश्रीरिभाव, क्योकि ईश्वर शरीरी है, प्रपञ्च 
उसका शरीर है, (५) कार्यकारणभाव, म्यो ईश्वर कारण है एवं प्रपञ्च उसका कार्य ह | 
एसे श्रनेक संबन्ध प्रमाणानुसार सिद्ध होते ई । 
न ( भीतच्व का निरूपण ) 
भिया सहः इत्यादि । भगवान्‌ इश्वर श्रौर श्रीजी ईश्वरी दै । दोनों मे दाम्पत्य 
संबन्ध अर्थात्‌ पति-पत्नीभाव संबन्ध शाश्वत विद्यमान है। इस संबन्ध के कारण सब 
तरह के वचनो का निर्वाह हो जाता है] कतिपय वचन १3 इईदवर ओर श्रीजी मे समता के 


(1) १३. श्रीमहालक्ष्मी श्रोर श्रीभगवान्‌ में समता को बतलाने वारे ये वचन यष ध्यान 
देने योग्य ह--८ १ ) श्रीलक्ष्मी के विषय में वेद्‌ का यह वचन है “अस्येशाना जगतः” 
भयं -श्रीरक्ष्मी इस जगत्‌ की ईश्वरो ह, अर्थात्‌ जगत्‌ पर शासन करने बाली ह | 
कठोपनिषद्‌ में श्रीभगवान्‌ के विषय में यह वचन हे कि ““हज्ञानो भूतभष्यस्यः" । 
अथं-- श्रीभगवान्‌ भूतं ओर भविष्य सव पदार्थौ कै ईश्वर है, श्र्थात्‌ उन पर 
शासन करने चाज्ञे है । इस प्रकार इन वचनो से इन दोनो को दैश्वर कदा गया है | 
किच, शाखो में श्रीम्टालक्ष्मी को 'विष्णुपलीः श्नौर श्रीभगवान्‌ को (लक्ष्मीपतिः 
कहा मया हे। इससे दोनों मे परत्ति-पर्नोभाव सम्बन्ध सिद्ध हे । पत्तिः शब्द्‌ का 
स्वामी श्रथ॑है शरोर “पत्नीः शब्दु का स्वामिनी । हइसक्तिये दोनों मै स्वामित्व 


कषित हता है। तथा च ईशवरस्व एवं स्वामित्व की दशि खे दोनो तथा च इरवरत्व एवं स्वामित्व कौ दष्टि सरे दोनो मं देइवरस्व एवं स्वामित्व की दृष्टि से दोनों में 


समता हे । 


~~~ 


८). लक्ष्मी भर्‌ भगवान्‌ भें पेय बतस्ठाने वारे कं वचन्‌ 1 वे ये है- 


-“वस्ारीसस्नो हरिः” अथं --न्नीहरि . भगत्रान्‌, नरनारीमय है । “नारायणास्मिकां 


तृतीयः ] माषानुवादसदहितम्‌ ५४९१ 


प्रतिपादक ई, कुदं वचन मगवान्‌ श्रौर भोली मँ एकता के प्रतिपादक | कद वचन 
भीजी को भगवान्‌ की शक्ति चतल्लाते ई । कई वचन श्रीजी को व्यूह के समान भरीमगवान्‌ 
का अवस्थाविशेष बतल्लाते ई} दाम्पत्यसंबन्ध को मान लेने पर इन सब वचनोका 
निर्वाह हो जाता है। 


देवीम्‌” । भ्॑--श्रीकदमी नारायणात्मिका ई | इनका चिन्तम करना चाहिये । 

शरण्यामनुचिन्तयेव्‌"" । पेसा यह दूसरा पाद है । इन वचनो से श्रीमदाद्लक्मी जी 
श्नोर नारायण सगवान्‌ सें ेक्य सिद्ध ्टोता है। विद्वान्‌ शोगा इस रेक्य को क 
से सिद्ध करते है! वे इस थौ पर इस वचन को भी अभा रूप मं स्ते 

कि 
स्वं यादृशोऽसि कमद्धामपि तादश ते दारान्‌ वदन्ति युवयोनं तु मेद्गन्धः | 
मायाविभक्तयुवतीतनुमेकमेव स्वां मातरं च पितरं च युवानमहूुः॥ 
अथै--हे भगवन्‌ ! भ्राप क्सि भ्रकार के दो, श्रापकी धर्मपनली श्रीमहालक्ष्मी जी भी 
उसी प्रकार कीड। आपदोनोमें मेद का गन्ध तक नहीं ! माप एक्ट मायासे 
युवती के रूप मं दुसरे शरीर को रेकर ्रलग रहते हो, पेसे एक युवा श्रापको हौ सव 
ब्लोग साता श्रौर पिता कहते हैँ ! इन वचनो से पेक्य का निर्वाह कं विद्वान्‌ इस प्रकार 
छरते ह कि सत्ता इत्यादि से युक्त श्रीभगवान्‌ ही चमीजी ई । दूसरे विद्वान्‌ कडते हँ 
कि खीरूप नित्य विग्रह से विशिष्ट धीमगवान्‌ ही श्रीक्ष्मी जी ह! श्रन्य विद्धान्‌ 
ते ह कि जिस प्रकार श्रीमगवान्‌ ने श्रसुरो को मोदित करने के क्जिये मोदिनी 
रूप से श्रीरूप का धारण किया था, उसी भकार स्वयं श्रानन्द ङेने के लिये खीविभ्ड 
का धारण कर रटने चारे भगवान्‌ ही श्रीमहादक्मी है । इतर विद्वान्‌ यह कडते है 
कि श्रीभगवान्‌ के स्वरूप का एक देश बरूग श्रहृन्ता को ठेकर खीरूप विग्रह का 
धारण करके श्रीमहारृक्ष्मी के रूप में रहता हे । श्रीमराचान्‌ श्रौर श्रीमहालक्ष्मी जी 
मेँ इस मत के श्रनुसार अहन्ता भिश्च हे, रत एव परस्पर भोक्तृ्व उपयश्न 
है । परस्पर भोक्तृत्व के किये श्रीमगवान्‌ का स्वरूपैकदेख अरल्लग श्रहन्ता से युक्त होकर 
तथा खीख्प को धारणम कर शीमहारूक्ष्मीरूप बन जातां! ये सब पुक्यवाद्‌ कं 
श्मवान्तर भेद है । 
कद वचन बतलाते ह कि श्रीदक्षमीजी भगवान्‌ कौ शक्ति हे ] एक वचन यह है-- 

जगदुत्पादिका शक्तिस्तव प्रकृतिरिष्यते । 
सैव नामसखहखेषु करमीः शीरिति कीत्वते | 

थह भगवन्‌ ! जगत्‌ को उत्पन्न करने वाजी ्ापकी जो सक्ति है, वह प्रहृत 
मानी जाती दहै] कही सहख्रनाम मे उक्ष्मी ओर श्री कटी जाती ह | जिस प्रकार ष्यृह्‌ 
भगवान्‌ का श्चवस्थादिशेष हे, उसी प्रकार ख्मी भी मवान्‌ का अवस्थाविश्तेष हे । 
इस प्रकार कदं वदन बतद्धाते ह । इन सब वचर्नो का निर्वाह उस पश्च मे अनायास 
सम्पश्न ष्टो ताहे, चि पश्च मे रक्ष्मी भ्र नारायण में स्षा्ष्त दाम्पत्य सम्बन्ध 
मानः जाता हे 1 निर्वाह भ्रकार आरो अन्थ मे वणित है। 


(3 | 


(, 


। ५ 


८6) 
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ज्ञानानन्दाचत्यन्तसराम्याज्ञगज्नकत्व ' “शेषित्व ^“शरण्यत्वप्राप्यत्वादि. 


साम्याच्च साम्यमिरां निर्वाहो व्यक्तः । एकत्ववादा अप्येवं दन्द्रह्पेणात्यन्त- 
समतया प्रकारेक्येन, समस्तप्रपश्चप्रतियोगिकेकशेषितवाश्रयतेन, महेन्द्रा 


श्ानानन्दः इत्यादि । भगवान्‌ अ्रौर शीजी दोनों ज्ञानानन्दस्वरूप है, दोनों निर्विकार 


एवं निर्मल है, तथा दोनौ जगत्‌ के उत्पादक१४ एवं शैषी१५ ह । किंच, दोनों जीवों के 
शरण्य एवे प्राप्य ई । इन सव दष्टियों से दोनो श्र्यन्त सम ह । इनमें साम्य को बतलाने 
वाले वचन उप्यक्त साम्य का प्रतिपादन करते है। इस प्रकार उनका निर्वाह दो जाता 





१४. श्रीभगवान्‌ जगत्‌ के कारण हँ] उसी प्रकार श्रीलक्ष्मीजी भी जगत्‌ की कारणदहै, 


इस विषय मेँ “आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌”? यह वेद वचन प्रमाण है । श्र्थ--प्रखय 
कालम वायु के बिनास्वधाके साथ एक मान्न परमात्मा विराजमान थे । यदौ स्वधा 
शव्द लक्ष्मीत्वं का वाचक है, क्योकि रक्ष्मी के विषय में पुराणों मे कहा गया है ढि 
“स्वधा स्वं रोकपावनी अथ--हे महालच्मी जी ! आप लोकपावनी सधा दै। 


उपयुक्त वेदवचन से यह सिद्ध होता दै करि श्रीभगवानू क खमान रक्ष्मीजी भी, 


जगत्कारण इ । 
१५. श्रीलक्ष्मीजी भगवान्‌ के समान स्वामिनी हे, जीवों को शरण देने वाली है, तथा 


जीवो कौ प्राप्य हैँ । इस विषय में निम्नलिखित वचन प्रमाण है--(4) “रस्या मम 
शेषं हि विभृतिरुभयात्मिका? । श्रीभगवान्‌ कहते है कि लीराविभति ओर भोगविभति 


मेरी तथा श्रीमहालवचमी जी की संपत्ति है] _ इससे महालक्ष्मीजी का शेषित्व अर्थत. 


स्वामित्व चिद होता दे । 


ख्चम्या सह हृषीकेशो देव्या कारण्यरूपया | 

रक्कः सवंसिद्धान्ते वेदान्तेऽपि च गीयते ॥ 
अथं-- कारुण्यरूप। देवी श्रीमहालच्मी जी के साथ श्रीभगवान्‌ सब के रक्तक होते है । 
यह अर्थं सिद्धान्तसम्मत ओर वेदान्तप्रतिपादित हे । 

यामालम्ब्य सुखेनेमं दुस्तरं दहि गुणोदधिम्‌ । 

निस्तरन्त्यचिरेणेव व्यक्तध्यानपरायणाः ॥ 
अथं - साधक, ्भिन्यक्त ध्यान मँ जासक्त होते हष जिस महालचमीजी का आश्रय 
रेकर इस दुस्तर सस्वरजस्तमोमय संसारसागर को जल्दी कध जाते है । इन वचनो 

` कष्ेतु दर सङ्क श्चिया साधु जगत्पतिः 
श्रास्ते विष्णुरचिन्त्याव्मा भक्तेर्भागवतैः सह ॥ 


अर्थ श्रचेङ्ण्डलोक मे“ भक्त श्रौर भागवतो के साथ तथा श्रीमहालच्मी 


क साथ अचिन्त्यष्स्मा जगत्पति श्रीविष्णु भगवान्‌ विराजमान है । इस वचन्‌ से लच्मी 


(4) जीका भराप्यत्व सिद्ध होता है! 


वतीयः ] माषानुवादसदिवम्‌ ४८६३ 


म्नीषोमादिवद्‌ यथाविनियोभं भिया तद्न्मस्य वैश्चष्य्यात्‌, समस्तात्महविः 
प्रतयुदेश्येकदेवतात्वादिवेषेण वा निर्वाह्याः । शक्तित्ववादास्तु पत्नी- 
त्वादिशूपेण विशेषणत्वामिप्रायाः, सष्यादिव्यापारेषु समानलीलतया 
्रेरकत्वेन सहकारित्वामिप्राया वा । प्रयुज्यते च सवत्र खीपुंसात्मकेषु 
दन्द्ान्तरेष्वपि स्यंशे शक्तित्ववाद्‌ः । व्युहवदवस्थामेदवादास्त्वव- 
तारादिविषयाः, सर्वस्य मगवदात्मकत्वेन तस्य स्वेच्छया परेच्छया बा 


है ! मगवान्‌ भौर श्रीवी म एकत्व का प्रतिपादन करने वाले वचनो का अनेक प्रकार 


बाह रोता इ [ (१3 मगवान्‌ अर भौजी दनो जीः भ, ८०१०० 


से निर्वाह रोता ई । ( १ ) मगवान्‌ श्यौ दीनौ जीद क स्प मै विरालमान 
द, अत एव ये अस्यन्तं समान ई, इनके प्रकारो मे मी क्य) इस प्रकारैक्य 
को ज्ेकर पए्कत्ववाद संगत होता रै! (२) दोनों मिलकर सम्पूणं प्रपञ्च 
के रेषी है | देनो एक हयी शेषित्व उसी प्रकार विद्यमान है, जिस प्रकार 
एक दी द्वित्व संख्या दोनों मे रहती है! इस प्रकार एक शेषित्व का श्राय 
होने से एकत्ववाद्‌ का निर्वाह होताहै। (३) कमंकाण्ड मेँ मदे देवता के सूप 
म जहो वणित है, वहाँ केवल इन्द्र देवता नदीं माना जाता है, किन्तु महत्वविशिष्ट 
ही इन्द्र देवता है! एक ही देवतात्व साक्चात्संबन्य से इन्द्र मै तथा परप्पससंबन्ध से 
मत्व मे रहता है । उसी प्रकार शीविचचिष्ट भगवान्‌ जर देवता बनते दै, तब एक ही 
प्रकार भली जर मगनान्‌ एक देवतास्व के त्राय होति | किच, ' कमंकाण्ड मे अग्नी- 
घोमीय यागम मग्नि ओर सोम मिलकर देवता ई, भल्ग अलग नहँ | दोनों के क्ये 
एक दही बार इवि का प्रदान होता है। वह दौर्नाम एक दी देववात्व रहता है! उसी 
प्रकार भरीजी ओर भगवान्‌ के सिये आत्मारूमी हवि का जव प्रदान होता है, तवर दोनों 
म एक दी देवतात्व द्वित्वादि संख्या की तरह अविभक्त होकर रहता है ! जहाँ श्रीविथिष्ट 
भगवान्‌ देवता कंडे गये दै, वद्य मदेनदर म वणित रीति से दोनो मं एक देवतात्व रहता 
हे। बहा शरी मौर भगवान्‌ दनद समास से देवता कदे गये ई, वहो अग्नीषोमं मे बणित्‌ 


रहि आजी भोर मलान समान च व से श्रीजी ओर भगवान्‌ समानलूप से एक देवतास्व क आश्रय होते द । इस प्रकार 
एक देवतात्र का आभ्य होने मी एकत्ववाद का निर्वाहं हो जाता है। शस्रोमें 


बहो तां भ्रीजी को भगवान्‌ की शक्ति कहा गयाहै) कारण में विमान उ पृथक्‌ 


सिद्ध अर्थात्‌ अलग न होने वाले विशेषण-जो कायं क उपयोगी ई-शक्ति कदलावा 
डे! भ्रीजी भीभगवान्‌ से श्रलग नदीं होने वाली ई, तथा पत्नी होने से श्रीभगवान्‌ का 
विशेषण ई, साथ दही श्रीभगवान्‌ के द्वारा होने वाले खष्टि इत्यादि व्यापा म समानरूप 
से लीलारस का अनुभव लेती हुई श्रीभगवान्‌ को उसमे प्रेरित करती है । इस प्रकार 
दष्य्यादि कार्यौ मे श्रीममवान्‌ का सहायक होने से मी कायोपयोगी बनती द| इन 
अभिप्रायो से शास््रो मे भौजी को भमवान्‌ कौ अक्ति कहा गया है! समी स्त्रीपुदषरूम 


(2.) 


(3) 


+) 


(&) 
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कायंदशापनस्यापि भगवदवस्थामेदत्वात्‌ । एवमिच्छासंविदहन्तादि- 
व्यपदेशा श्रपि प्रणयानुविधेयस्व-स्वयंप्रकाशत्व-स्वरूपनिषूपक त्व-विशेष- 
रूपादिषरा द्रव्याः । अत्र वक्तव्यमखिलं पडथंसंघेपे दिव्यस्थाननिरूपणा- 
नन्तरं श्रीराममिभ्रेरक्तम्‌ । अथ तत्रत्योऽयं ग्रन्थः-“समाननयान्मदि- 
पयादिरिद्धभ । नलु २ शेषिस्वविशिष्टविधिरशक्षयः; अन्यशेषस्य तदन्य- 


मिथुनों मैँस्वीश्ंशको अनेक स्थलों म शक्ति कहा गयाहै। शासो म भ्रीजीको 
भगवान्‌ का अवस्थाविशेष कहा गया है । उसका माव यदी है कि लिस प्रकार व्यूह ओर 
विभव इत्यादि भीभगवान्‌ का अवस्थाविशचेष है, क्योकि श्रीभगवान्‌ ही व्यूह ओर विभव 
इत्यादि बन जाते दै, उसी प्रकार श्रीजी के अवतार मी भीमगवान्‌ के श्रवस्थाविश्चेष 
ई, क्योकि सब कुं जब मगवदात्मक है, तव श्रीजी भी भगवदाप्मक ही ह । एेसी स्थिति मेँ 
स्वेच्छा से अथवा भीभगवान्‌ की इच्छा से जव श्रीनी अवतार स्पमें कार्यावस्थाको 
प्रास होती रै, तव वह अवस्था भगवान्‌ का अवस्थाविशेष सिद्ध होता है। इस प्रकार 
श्रीजी का अवतार श्रीभगवान्‌ का अवस्थाविशेष होने के कारण दही श्रीजी भगवान्‌ 
की च्रवस्था विरोध कदी गहै दै । दसी प्रकार शाल्लौ में श्रीज्ी भगवान्‌ 
की इच्छा, ज्ञान श्रौर अदंता की गयी है । उनका यदी भाव है कि 
श्रीनी प्रणय श्र्थत्‌ प्रेम के कारण भ्रीमगवान्‌ के श्रत्यन्त अनुकूल ई, शतः उसे 
भ्रीभगवान्‌ की इच्छा कदा गया है । श्रीजी स्वयं प्रकाश पदार्थं है, रतः उसे श्रीभगवान्‌ 
काज्ञान कहा गया है। श्रीजी भगवान्‌ का स्वरूप निरूपक है, क्योकि भियः पति कहने 
पर भी श्रीमगवान्‌ का सरूप इतरव्यादृतत विदित होता है। अतः श्रीजी को भगवान्‌ 
की अहंता कया गया है। भरीनी मे विद्यमान इन विशेषताश्रों को लेकर शाश्नमें 
वैसा-वेसा कहा गया है। वृँ वणित समी अर्यो को शरीराममिश्र स्वामी ने षड 
संक्षेप मन्थ्‌ म दिग्यस्थान निरूपण के बाद्‌ विस्तार से क्ट दै। उसका भाव यह 
-है--““जिक्त प्रकार शास्र से श्रीभगवान्‌ का दिव्यस्थान सिद्ध होता है, उसी प्रकार श्री 
भगवान्‌ की पत्नी इत्यादि भी सिद होती ई] ग्रश्न- “विष्णुपत्नी इस जगत्‌ की ईश्वरी 
है” इस अथं का प्रतिपादक “अस्येशाना जगती विष्णुपत्नी? यह वाक्य शेषित्वविशिष्ट 
शरीतत्व का--जो जगत्‌ का शैषी अर्थात्‌ स्वामिनी माना जाता है--विधायक अर्थात्‌ 
प्रतिपादक नहीं हो सकता; क्योकि श्रीमगवान्‌ का शेष बना हूश्रा जगत्‌ श्रीजी के प्रति 
शेष नहँ बन सकता । इस प्रकार कलक मे देखा जाता है करि एक का शेष बना दूश्रा पदां 
दुसरे का शेष नहीं होता है। यह वाक्य श्रीतत्व का अनुवाद करके उसमे जगच्छेषित्व 
का विधान नदीं कर सकता है, क्योकि एक का शेष पदार्थं दूसरे का शेष नदीं बन 
सकता । किंच, पत्नौ इत्यादि पदां भी श्रीभगवान्‌ का शरीर द्यी ई। 
यदि ये श्रीभगवान्‌ के शरीर नदीं होते तो “एकमेवाद्वितीयम्‌ से विरोध 
उपस्थिठ होता । छरीर बनने पर शरीरविशिष्ट भगवान्‌ के पक एवं श्वद्वितीयहोने से 
^्छकगमेत्ादधितीयम्‌ःः का, निर्वाह हो सकद है। यदि कहा जय कि जिस प्रकार शान श्रौर 
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दोषत्वायोगात्‌ । न चाचुवादः; अत एव । किख, मदिष्यादिकं परस्य 
शरीरम्‌, अन्यथा एकमेवेति विरुध्यते । आनन्दा दिवदपृथग्भावा- 
भावात्‌ । अतः समस्वान्न मिथःशेषशोषिता । मेवम्‌ ; पत्युः पन्या अपीति 
लोकसिद्धम्‌ । उभयाधिष्ठानं चैकं शेषित्वम्‌ , अविभागस्प्तेः" ° । तदुक्तं 
आनन्द श्रीभगवान्‌ का खरीरन दने पर मी ज्ानानन्दविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर 
“एकमेवाद्वितीयम्‌” का नर्वाह किया नाता है, उसी प्रकार पनी इत्यादि पदार्थं के श्रीमगवाय्‌ 
के शरौरन होने पर भी पल्न्यादिविदिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर “एकमेवाद्वितीयम्‌” 
का निर्वाह करनेमे क्या श्रापत्तिहै१ तो यह कथन समीचीन नु हे, क्योकि छानानन्द 
श्रीभगवान्‌ से अप्रथक्सिद्ध है, अर्थात्‌ श्रीभगवान्‌ से अल्लगृ८ होने वाल्ला विशेषण है, 
अतः ज्ञानानन्दविशिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर “एकमेवाद्वितीयम्‌; का निर्वाह किया 
जा सकता है । पनी इत्यादि पदायं जन तक श्रीभगवान्‌ का शरीरनरहो, तब तकवे 
अप्रथक्सिद्ध विशोषण नहीं जन सकते । पल्न्यादिविशिष्ट भगवान्‌ कमे एक मानकर 
"'्एकमेवाद्वितीयम्‌? का निर्वाह करना भी कठिन होगा । यदि परलन्यादि पदायं श्रीभगवान्‌ के 
खरौर होते तो अपरथक्सिद्ध विशेषण हो सक्ते थे, त पलन्यादिविरिष्ट भगवान्‌ को एक मानकर 
“एकमेवाद्वितीयम्‌? का निर्वाह किया जा सकता है । इससे सिद्ध हुथा कि पत्नी श्नादि भगवान्‌ 
के शगीर ई । शमर होने के कारण भगवान्‌ का शेष सिद्ध होते ईै। यह जगत्‌ भी भगवान्‌ 
का शेष है ) प्रल्यादि पदां श्रौर जगत्‌ दोर्नो समान स्पसे श्री भगवान्‌ के शेषदहोनेसे 
समान ई, अत एव परस्पर मे शेषशेषी नदीं हो सकते ई। एसी स्थिति मे भगवान्‌ 
की पत्नी श्रीजी जगत्‌ का शेषी कैसे हो सकती ई १ उत्तर--यह श्रथं लोकानुमव से प्रमाणित ८ 
कि जो पति का द्व्यह, वह पत्नी कामी द्रव्यं ईीताहै। जगत्‌ के प्रति जो शेषित्व ॥ 
अर्थात्‌ स्वामित्व दै, वह्‌ श्रीजी भौर भगवान्‌ मँ अविभक्त रूप से रहता है । स्ति अन्यो 
म क्डागयादहै कि पत्तिके द्रव्य ओर पत्नी के द्रध्यमे विभाग" नहीं होता हे! दोनों 


१९ यर पर “"्ध्ं चार्थे च नात्तिचरितन्या, पाणिग्रहणाद्धि सव्वं कमसु लथा पुश्यफरेषु 
दभ्यपरिम्रहे च यह सूटतिवचन प्रमाणरूप सें विवदित है । अथ --घमं श्चोर अर्थं के 
विषयमेखी का श्रतिक्रसण नहीं करना चाहिये । पाणिग्रहण से लेकर सनी का समी 
कमो मे साथ देने का अधिक्रार है, तथा पुण्यफल् पुवं द्भ्यपरिग्रह मे भी समान 
अधिकार है | यह पर यद शंकाहोती दहै कि यदि पतिके समान पर्नीका मी संपत्ति 
से खमान स्वामित्व माना जाता है तो--'ध्मायां पुत्रश्च दासश्च त्रय पवाधनाः स्ख? 
यह स्छततिवचन कैसे संगत होगा । श्र्थ--भार्या, पुच्र श्नौर दास ये सीर्नो नदीन माने 
गये ई । उत्तर--इसका समाधान यह हे कि उपयुक्त निधंनस्व प्रतिपादुक _ स्विन्‌ 
का ख के भस्वातन्त्य मे तात्पयं हे, अन्यथा अनेक श्रुति धोर्‌ स्धतिर्यो से विरो 
उपस्थित होमा । यदि द्गी वास्तव म निर्धन मानी जाय तो पूवंमीमांसा के उस 
अलिकूरण सज) यागे चरी के अधिकार को सिद्धान्तितं करता है--चिरोध उपस्थित 
होगा 1 उस अयिक्रण का यह सूत्र हे कि ^“ रिङ्गविसतेषनिदशाव्‌ पुंयुक्तमेतिायनः>' 
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नीतिविद्धिः*०-“अन्यतरानिच्छायां स्याग एव न संवर्तेत" इति । एतन्न्याय- 
सहकृतवाक्येन च॒ रोषिस्विशिष्टपत्नीविधिः, अनूच्य वा। नच लोके 
शरीरस्यापतनीस्वं नाम मानान्तरागोचरे विरोधः; अचित्वाचापत्नीतवं 
लोके । स च स्वस्मिननात्माश्रयदोषः, शेषत्वमन्यत्रापि; अविरोधात्‌" इति । 
अनेन च श्रीराममिश्रवचसा दन्द प्रति जगतः शेपतेकरसत्वभुपपादितम्‌ । 
भरुतिश्-- 

ही द्रव्य दोनो का होता है। अत एव न्यायज्ञ१७ मीमांसकों ने पूवेमीमांसा के षष्ठाध्याय 
मे यह कहा है किं पति ओौर पत्नी इनमे यदि किसी एकमे भी देवता के लिये हवि देने 
की इच्छा न हो अर्थात्‌ अनिच्छाहोतोदेवताके लिये द्रव्यका त्याग सम्पन्न नहीं होगा, 
दोनों की इच्छाके अनुसार दी द्रव्य स्याग सम्पन्न होगा| यदि पति श्रौर पत्नीका द्रव्य 
विभक्त माने ज्ये तो यह त्यागानिष्पत्ति का प्रतिपादन संगत नदीं होगा । मीमांसा मे वर्णित 


हस न्याय की सहायता ज्ेकर “अस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी? इस वाक्य से जगच्छेषित्व्‌- 
विशिष्ट पतनी का विधान अर्यात्‌ ूतन रूप श्च प्रततपादन हीता इ ! त्रयस यह वाक पत्नी का विधान अर्थात्‌ नूतन स्प से प्रतिपादन दहीता है) श्रथवा यह्‌ वाक्य 


विष्णुपत्नी का अनुवाद कर उसमे जगललशानत्वं श्र्थात्‌ जगदीश्वरत्व जगच्छषित्व का 


विधान करता है । यह जो कहा गया है किं श्रीजी भगवान्‌ की शरीर है, श्रत एव वह पत्नी 
नहीं हो सकती, क्योकि लोके मेँ अपना शरीर अपनी पत्नी नदीं माना जाता दै। यह 
कथन प्राणान्तरयागोचर श्रीतच् के विषय में संगत नहीं हो सकता है, शस्त्रप्रमाणसे 
श्रीजी भगवान्‌ कौ शरीर एवं पत्नी सिद्ध होती दै। शास्तरकसमधिगम्य इस श्रयं को 
माना जाता, परन्तु श्रीजी मगवान्‌ की शरीर होने परभी चेतन दै, श्रतः उसे पत्नी 
मानने में कोई दोष नहीं है। प्रश्न--मल्ते दी अचेतन होने से शरीर पत्नीन बने, किन्तु 
शरीरविशिष्ट वह॒ आत्मा चेतन होने सै अपने लिये पत्नी बने, इसमे क्या श्रापतति दै! 


१७. यहा पर पूव॑मीरमांसा के षष्ठ अध्याय का यह अधिकरण ध्यानं देने योग्य है जिसमें 


यह विचार किया गया है कि पत्ति ओर पत्नी क्या अलग अरग याग करे १ अथवा 
दोनो मिल कर याग करें] इसमे यह पू्वपन्त उपस्थित होता है कि दोनों अलग 
अरग याग करं, क्योकि “यजेत यहाँ परं एक वचन है | जिससे कर्ता मेँ एकत्व 
सिद्ध होता है | यागम कर्ता एक ही होना चादिये-- रेखा पूर्वप्त उपस्थित होने 
पर यह सिद्धान्त क्षिया गया है कि याग त्यागस्वरूप है! वस्तुओं में दम्पतियो का 
एक ही रूप से स्वत्व रहता हे । जब दोनों का समानरूप से स्वत्व उन वस्तुश्रो मेँ है, तो 
एेसी स्थिति में पनी कौ अनुमति लिये बिना पति को ङु मी देने का अधिकार नहीं हे । 
यदि दोनों मिलकर दैवता के खयि पने स्वह्व का व्याग करते ह । तभी याग निष्यन्न 
होता है 1 श्रतः प्रत्येक याग दोनोंके वाराही संपाचहै। चरत; दोनो को मिरुकर 


`, ` ही यम्‌ कङलर होगा, च्रल्ग अलग नहीं । 


ठ्तीयः ] माधाजुकादसद्वम्‌ ४६७ 


अकारेणोच्यते विष्णुः सर्वलोकेस्वरो इरिः। 

उद्धरता विष्णुना लक्ष्मीरुकारेणोच्यते तथा । 

मकारस्तु तयो्दासि इति प्रणवलच्णम्‌ ॥ इति । 

मन्तरान्तरेष्विव प्रणवेष्वपि बहवोऽथां बहुषु प्रदेशेषु प्रतिपाद्यन्त एव । 

न चाथ विरोधः; येनान्यपरता स्यात्‌ । “स्येन्चाना जगतो विष्ुत्नी, 
ईश्वरी सर्वभूतानाम्‌” इत्यादिका च । अदित्यादिशब्दसामानाधिकरण्या- 
दाया भ्रुतिभूंविषयेति केचित्‌ । दिग्विषयेति त॒ इटिः, श्रुतिलिङ्गादि- 
विरोधात्‌ । अहि च भगवान्‌ पराशरः--^^्वयेतदविष्णुना चाम्ब जगदयं 
चराचरम्‌, यथा सवेगतो विष्णुस्तथेवेयं द्विजोचम, नानयोर्िवते परम्‌” 
इत्यादि । तथा च भगवच्छाञ्चवचनम्‌-- 


उन्तर---इसम आत्माश्चय दोष होगा । एक म पतिपतनीभाव नदौ हो सकता } अपने 
लिये अपने ही पत्नी बने, यह आस्माश्रय दोषं के कारण असम्भव है] पति व्यक्ति भौर 
पत्नी व्यक्ति भिन्न हो, यदी उचित है। भगवच्छेपमूत प्रपञ्च श्रीजी का भी शेष गने, 
इसमे कोई विरोघ नहीं है, क्योकि याय का अंग बनने वाहते प्रश्ण इत्यादि क्रत्वथं वीहि 
आदि का भी श्रङ्ग माने जाते है । यह सब श्रीराम मिश्र का कयन है। इससे खक्ष्मीनारायम 
रूप मिथुन के प्रति जगत्‌ का रौषतैकरसत्व अच्छी तरह से उपषादितद्ो जाता है। 
“अक्रारेणोच्यते” इत्यादि श्रुतिवचन इस अर्थं को वतल्लाता है कि सवंलोकेश्वर हरि विष्णु 
भगवान्‌ प्रणव सै अकार से बतलाये जाते ई, तथा भगवान्‌ विष्णु से उद्धूत लक्ष्मीव 
प्रणवान्तर्मत उकार से कदी जाती है । मकारशन्दवाच्य जीव उन दोनों 
का दास है । यह रणवः का अर्थं है। जीव _ अचेतन का उपलच्रण है। इससे 
सिद दह्येता है कि चेतनाचेतनपपञ्च क्षमी यौर नारायण भगवान्‌ का 
रोष है ! यद्यपि अन्यत्र प्रणवार्थं विवरण मँ उकार का श्रथ श्रव्धारण कहा 
गया है, उससे उकार काश्चर्थं लद्मी को माननेमे कोई बिरोध नहीं हे, क्योकि इतर 
मन्त्रौ के समान प्रणव के भी अनेक अथं होते है, वे मनेक स्यललो म बतलाये जाते दै । 
उकार नानार्थकं होने से लक््मीकामी वाचक मानानाता दे नानार्थकं होने से लक्मीकाभी वाचक मानाजातादहै) लीव लक्ष्मीकादासदहै, 
फेसा अर्थौ किया गया है, वह किसी भी प्रमाणसे विरद नहीं है । प्रमाणसे विरुद होने 
पर ही अर्थान्तर सें तात्पर्यं कना पदेमा ¡ उपयुक्त र्थं॑प्रमाण विरुद्ध होने से मादरणीचं 
है । किच, “विष्णुपत्नी इस जगत्‌ की ईश्वरी है”, “श्रोजी सवभूतो की ईदवरी ई” इस 
अर्थं को बतलाने वाले “मस्येशाना जगतो विष्णुपत्नी, ईश्वरीं सच॑भूतानाम्‌ः' इत्यादि 
श्रतिवचन भी भीजी के जगत्स्वामित्व ओर अगदीक्वरीत्व मे प्रमाण है। कु विद्वानों 
का यह्‌ मत है किं ““अस्येञ्चाना? यह श्रुतिवचन भूदेवौ का प्रतिपादन करता हे, क्योकि 
भूवाचकः श्दितिशन्द्‌ साय. ही प्रयुक्त है ! कुटि सम्पन्न विदान्‌ यङ मानते ह कि यह मन्त्र 
दिग्देवता का प्रतिपादक हे, क्योकि अगते मन्त्र मे “ऊर््वा दिशाम्‌" एसा वणेन मिदता 
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6 * " 'एकतच्यमिबोदितौ । 

लक्ष्म्याः समस्तधिदचित्प्पश्चो व्याप्यस्तदीशस्य त॒ सापि सर्वम्‌ | 

तथापि साधारणमीशितृत्वं श्रीश्रीशयोद्ौँ च सदैकशेषी । इत्यादि। 
रहिबध्न्यसंहितारक्ष्मीतन्त्रादिषु च बिस्तरेणायमर्थोऽवधायैः | 


( ईर तन्तव सम्बन्धिनां केषाच्िद्धिरोषाथीनां निरूपणम्‌ ) 


एतेन भूम्यदेरपि तदंशत्ववचनं निव्युटम्‌ । भअरयुप्रवेशादेव हि 
्ननन्तविष्वक्सेनादेरपि संकषणादयास्सकत्ञ्च्यते | 


है । यह कुद मत समीचीन नहीं है, क्योकि ईशान श्रति-जो ईदवरस् का वाचक है-- 
विष्णुपत्नीत्व लिङ्ग भौर स्प्ृतिपुराणादि से उपर्युक्त अथं मे विरोध उपस्थित होता है । 
दिग्देवता न ई्वरीहै, न विष्णुकी पत्नी दी । मगवान्‌- पराशर ने विष्णुपुराण में 
"त्वयैतद्विष्णुना इत्यादि श्लोका से यह कहा हैके मातः! तुमसे ओर विष्णुस 
यह चराचर जगत्‌ व्याप्त है। हे द्विजोत्तम | जिस प्रकार शिष्णु स्वग्यापक है, उसी 
प्रकार यह लक्ष्मी जी मी सवेव्यापक ह । लक्ष्मी ओर भगवान्‌ विष्णु से बकर कोई नदीं है, 
ये दोनों ही परमत ह । भगवच्छाल्ल श्रीपाञ्चरात्र के ^“एकतत्वमिवोदितौ इस वचन से 
यह बताया जाता है कि लक्ष्मी ओर नारायण मगवान्‌ अत्यन्त साद्य ओर गाद्‌ सम्बन्ध 
के कारण एसे प्रतीत होते दकि मानौ एकी तत्व इन्दींके रूपमे प्रकट है, यह एकत 
की तरह आविभूत है । “लक्ष्याः समस्तः यह वचन यह बतलाता है कि सम्पूणं चेतनाचेतन 
प्रपञ्च लक्ष्मी का व्याप्य, वह लक्ष्मी ओर सम्पूर्णप्रपच्च श्र भगवान्‌ का व्याप्यहै। 
तथापि श्री ओर श्रीश में साधारण रूप से जगत्‌ के प्रति ईैश्वरत्व विद्यमान है। दोनो मिल्लकर 
जगत्‌ के एक स्वामी है, एक ही स्वामि दोनों मे अविभक्त रूपसे विद्यमानहै। 


ये वचन भी यँ ध्यान देने योग्य ह} श्रहि्ः्न्यसंहिता ओर ल्ष्मीतन्न इव्यादि. 


पाञचरात्र मन्थां मे विस्तार से यदथ बताया गया हे. मन्थो म विस्तार से य॒ईअथं बताया गया है। वँ से इस विषयमे निणय 
पाना उचित है। 





( ईश्वरतच्व सम्बद्ध कतिपय विशेषाथौ का निरूपण ) 


“एतेनः इत्यादि । भूदेवी श्रादि मँ श्रीजी का अनुपवेश्च है। अत एव शार्खो मे 


भूदेवी इत्यादि को श्रीजी का अंश कहा गया है। इस प्रकार उन वचनो का निर्वाह होता 
हे । अनन्त श्रौर विष्वक्सेन इत्यादि मँ स्कर्षण इत्यादि का_अनुप्रवेश है | श्रत एव शल््न 
म उनको संकषण इत्यादि का अंश कहा गया है ¡ इन श्रंशत्व वचनो के बल पर भूदेवी 
इत्यादि का भ्रीजीके साथ तथा शछनन्त दस्यादि को संकषण इत्यादि के साथ स्वरूपेक्य 
नही मानना चादिये, स्योँकि भूम्यादि जीव है, श्रोर श्रीजी ई्रकोटिनिविष्ट है, तथा अनन्त 
इत्यादि जीव दह श्रौर संकषण इत्यादि ईश्वर । जीवों का इश्वर के साथ स्वरूपेक्य 


नदय जे सकता | 
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यथाविनियोगष्ठुपासनावान्तरमेदाद्‌ जद्मणः पत्नी 
परिजनादिसादित्यराहित्य विकस्पः, न॒ पुनर्भान्तत्व-शुद्धत्व-कार्य- 
कारणावस्थादिविषयत्वात्‌, प्रगेव च तत्र दुषणामिघानष्‌ । 
व्यूहनिभवादिषु हेत॒का्यमावं सवं विग्रहविषयं वक््यामः। 
तत्तद्वथृदायजुरूपाश्च लक्म्यादिव्यृहादयः जओाच्नसिद्धाः ˆ । व्युहादिषु 
मिथोऽ््गाङ्गिभावादिकं स्वसङ्कल्पमात्रायचम्‌ , ईश्वरस्य सवत्रेकत्वात्‌ । 


व्यथाविनियोगम्‌ः इत्यादि ! प्रदन--मागम शासन मेँ कदं कदी पर यष्ट सरथं वमित 
ह कि ब्रह्म पत्नी ओौर परिजन इत्यादि से सदित है | कदीं कीं पर यह भी वर्णित दहै कि ब्रह्म 
पत्नी श्ौर परिजन इत्यादि से रदित है) इन वकचर्नौँ मे अविरोध कैसे माना जाय! 
उन्तर--कदई उपासना्ओं मे ब्रह्म पत्नीपरिबनादिविशिष्ट रूप मेँ उपास्य है, गौर कर 
उपासनाश्नों सै ब्रह्य पत्नीपरिजनादि रदितरूपसे उपास्यहै) इस प्रकार शाख्नविघान के 
अनुसार उपासनायं भिन्न भिन्न होती ई, इन उपास्य सूपोंका वर्णेन करने कै च्ियिवे 
आगम वचन प्रदत्त है ।! अतः उनम व्रिरोघ न्दीँहै। ब्रह्म सदा पत्नीपरिजनादि से विशिष्ट 
ही रहता है, परन्तु कई उपासनाओं मँ उह पत्नीपरिजनादि के सित उपास्य है। इतर 
उपासनाओं मँ वह्‌ केवल्ल स्वरूप मात्र से दी उपास्य होता है! तदथं उसका दो प्रकार से वर्णन 
शाखो म मिलता हे इन उमयविध वर्णनों का यह ताल्य्थं नहीं है कि ब्रह्य आन्तदश्चा मँ 
पत्नौपरिजनादि के सित रहता है, आ्रान्िरदित शद्ध दशा में पत्नीपरिखनादि से शून्य रइता है, 
अथवा कारणद्शा मे पत्नीपर्बनादि से शल्य रहता है, कायंदश्चा में पनीपरिवनादि के 
सदित रहता है, क्योकि इन पर्षोमे जो दूषण लगते दै, वे पहले ही इस प्रकार कषे गये 
कि ब्रह्मे भ्रम कदापि नहीं होता है, तथा जह्य का पलन्यादि सम्बन्ध नित्य सदि हे, 
व्यूह ओर विभव ` ऋआदि मेँ जो कार्यकारणभाव चारो मे कहा गया है उसका तात्य 
यह है कि पर-विग्रह से व्मूह-विग्रद इत्यादि उत्पन्न होते है! उसका यह वात्पयं नीं है 
कि एक विग्रहविशिष्ट आत्मा से दुसरा विग्रहविशिष्ठ व्णत्मा उत्पन्न होता है, क्योकि पर, 
वयूहं ओर विभव इत्यादि विग्रह मै प्क दी परमात्मतत्व विराजमान है, बहो भात्ममेद 
नहीं हे। श्रीभगवान्‌ के व्यूह अर विभव इत्यादि जनो रूप होते ई, उनका अनुरूप 
लक्ष्मी आदि का मी व्यूह ओर विभव इत्यादि रूप +<शाल्न सिद्ध है) प्रश्न--यदि व्यूह्‌ 
इत्यादि सूपो मे एक दी परमात्मक्त्व विराजमान है, अत एव व्यूह भगवान्‌ गौर विभव 
भगवान्‌ मेँ अमेदद्ै, तो व्यृहादि मँ परस्पर श्रज्ञा्ञिभाव, कहीं कद गुणो का च्राविर्भाव 
ओर कीं कं गुणों का तिरोभाव इत्यादि जो शास्म के जाते है, वे कैसे उपपन्न होगे १ 
उत्तर-- यद्यपि व्यूहादि रूपों म एक दी भगवान्‌ विराजमान है, तथापि उसके संकल्प मात्र 
१८. यदहः पर हाच शब्द्‌ से-- 


राघचस्वेऽमवत्‌ सीता रकिमिणी ष्णजन्मनि । 
अन्येषु चावतारेषु विष्णोः भरीरनपायिनी ५ 
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यत्तु यन्त्रविशेषादिपु'* रक्ष्मीुदशंनादीच्‌ प्रति वासुदेषादेरङगलं 
क्रचित्‌ कचित्‌ प्रतिपाद्यते, तत्रं यथावस्थितत्रह्मात्मकत्वानचुसन्धाने स्वात्मानं 
प्रत्येव स्वस्येच्छमङ्गत्वमिति न कथि द्विरोधः । बह्यहष्ट्याऽनुसन्धाने तत्तत्फर- 
विकशेषाथं तदङ्गकत्वेन प्राधान्यदष्टिरिति त्रय्यन्तोदितदष्टि बिध्यन्तरेष्विब 
न तस्वव्यवस्थाभङ्गः, न चेवमागमान्तरभ्रतिपाच्तच्छेष्वपि प्रसङ्गः; 


से व्यूहादि मँ अङ्गाङ्किभाव ओर गुणों का आविर्भाव तथा तिरोभाव इत्यादि होते ई। 
यद्यपि सन र्पो मे सभी गुण प्ररिपूणं दै, तथापि श्रीभगवान्‌ जिन रूपों म जितने गुणों 
का आवि्माबि ओर तियोभाव चाहते है, उनका उतना ही आविर्माव शरोर तिसेमाव होता है। 

ध्यत्तु यन्वविरशेषा दिषु" इत्यादि । यन्वविशेष ` श्'दिमे लक्ष्मी ओर सुद्ंन चक्र 
इत्यादि के प्रति वासुदेव भगवान्‌ इत्यादि अङ्ग होते है, इसी प्रकार जहो तहौँ वणंन 
मिलता है, यदह कैसे उत्पन्न होगा १ क्योकि लक्ष्मी, स॒दर्शन, बासुदेव इत्यादि 
भगवान्‌ कै परिजन दहै, इनके प्रति स्वामी भगवान्‌ कैसे श्रङ्ग हो सकते ह १ उत्तर-- 
इसका दो ग्रकार का समाधान है- (१) समी पदार्थं ब्रह्यात्मक है--यही ताचिक अर्थं है। 
लक्ष्मी स॒दर्खन इत्याद मी ममवदः मगवदास्मक ही है । लक्म्यन्तर्यामी भगवान्‌ तथा सुदशंनान्तर्यामी 
भगवान्‌ के लिये वासुदेव इत्यादि भगवान्‌ स्वेच्छा से चंग बनते है। यही अर्थ वहं 
विवक्षित है । भगवान्‌ के लिये भगवान्‌ स्वेच्छा से अङ्ख बने, इसमे कोई विरोध नदीं है । 
(२) मन ब्रह्म से भिन्न होने पर मी “सनो ब्रह्मत्युपासीतःः इस वचन से मन को बह्म समम्छकर 
उपासना करनेके क्तियि विधान किया गया है। इसे दष्टिविधि कहते दै । फएलविशेष की 
प्राप्ति के लिये एक वस्तुको दुसरी वस्तु सममकर उपासना की जाती है। इससे एक वस्त॒ 
दूसरी वस्तु नदीं ह्येती। प्रकृतमे भी फलविशेष कीसिद्धिके किये वासुदेवाचङ्घ वात 


"~ -- ~~~ 


यह विष्णुपुराण का वचन विवक्तिति है । श्रथ जबर श्रीभगवान्‌ ने 
श्रीरामचन्द्रजी के रूप मे अवतार लिया, तब श्रीमहालक्ष्मी श्रीसीताजी 
के रूप मे अचतारित इ", जब श्रीभगवान्‌ ने श्रीकृष्णचन्द्रजी के रूप मं अ्नदतार लिया 
तव महालक्ष्मीजी भीरुक्सिणी के रूप मेँ प्रकट हुदै । इस प्रकार स्रीमहामलच्मीजी 
अन्य अवतारो में मी श्रीमगवान्‌ के साथ रहती ईह, कभी भी भगवान्‌ को नहीं 
छोडती हे 1 
$ 8. सदरौनयन्त्र के विषय में “वच्ये खोदशंनं यन्त्रम्‌? ( सुद नयन्त का वणन करटगा ) 

देखा श्रारम्भ करके आगे यह कहा गया है कि-- 

स्थापयेव्‌ सवंमध्ये तु चक्रराजं सविग्रहम्‌ । 

अष्टदिश्चु दर्सिद्ं च स्थापयेत्‌ दमादितः ॥ 
अथं खनके मध्य मे सुन्दर विश्रह युक्त धीसुदर्शन चक्रराज की स्यापना करे, 
तथा समाहित होकर रों दिशाओं में ृचिह की स्थापना करे । इस प्रकार ढे 
यन्त्र विषयक वचन य्ह विवक्तित है । 


तृतीयः || माष्रानुवादसदितम्‌ ५७१ 


तेषामागमानसप्रामाप्यस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌, पथ्वरात्रप्रामाण्यस्य आगम- 
प्रामाण्ये मघ्ये च श्रीप्वरात्राधिकरणे प्रपञिवत्वात्‌, अस्माभिश् 
न्यायपरिशुद्धादुत्तसरात्‌ । न च यन््रादय एव सामान्यतो निगरुला इति 
वाच्यम्‌; तापनीयोपनिषदादिषु तदशनात्‌, प्रत्यक्चतः फलोपलम्भाच्च । 
अतस्तत््ववैपरीत्यं तदुक्तिमुलशाच्लप्रासाण्यं वा न शङ्कनीयम्‌ । अवः 
सिद्धमशेषचित्परकारं ज्म एकः श्रीमनारायण इति । 


मानकर लक्ष्मी सुद्च॑नादि की उपासना करने ज्य उन आचस्त कहा जाता है। 
वास्तव म लक्ष्मी आदि के लिये वासुदेव अङ्ग बनते हो, णेसी बात नहीं है, किन्तु चैसा 
मानकर उपासना करने के ल्लिये उन शासन मे कहा गया है} इससे तत्वव्यवस्या 
म बाधा नहीं होगी | तत्वप्रतिपादक शास््ानुसार लक्ष्मी भीमगवान्‌ की 
पत्नी होने से प्रधान ष्टवं भगवान्‌ पति होने के कारण प्रधन 
तथा सुद्॑न आदि परिजन दोकर द्यी रर्ेगे | जिस प्रकार “मनो बद्षेत्युपासीत इस 
वेदान्तान्तगंत दृष्टिविधि के अनुसार मन को ब्रह्म सममकर उपासना कृरने पर मी तल- 
प्रतिपादक शास््ानुसार सिद्ध होने वलते मन ओर ब्रह्के मेदरूपी तास्िकायंमे बाधा 
नदीं पडती, उसी प्रकार प्रकृत मँ फलविश्चेष प्राप्त्यर्थं वासुदेवायङ्गक उक्मो सुदर्शनादि की 
उपासना का विधान होने प्रर मी तत्प्रतिपादक शास्नानुसार सिद्ध ह्योमे वाह्ञे उनके 
ताचिक् र्पो पर मी बाधा नहीं पदेगी | प्रश्न-शैवागम इत्यादि अन्यान्य आगमोंमे 
यह जो कहा गया है कि मगवान्‌ सद्रादि देवतान्तर का शेष श्रौर अङ्ग ईै-- इत्यादि, उखका 
भी निर्वाह इस प्रकार क्यों न किया जाय कि श्रीभगवान्‌ इच्छासेदही सद्रादि का शेष 
एवं अङ्क बनने ई १ उन्तर--यदि वे आगम प्रमाण होते तो एेसा निर्वाह करना उचित 
होता, परन्व॒ वे आगम अप्रमाण ई यह अर्थं आये सिद्ध किया जायगा } पाश्चरात्न यास्त 
प्रमाणदहै-- वह अर्थं आगमप्रामाण्य सै ओर भाष्ये पञ्चराच्राधिकरण मे विस्तार से 
वित है । दमने मी न्यायपरिष्युदधि मै उसका प्रतिपादन क्रिया है। प्रश्न--जिन यन्त्रादि 
को लेकर यह विचार प्रस्त हुभा है, उन यन््ादि को निमूल्ल क्योन माना जाय १ उच्चर-- 
यन्त्रादि निल नदीं ई । तापनीय उपनिषत्‌ इत्यादि मँ उनका वणेन मिलता है । उनसे 
फल प्रास होते ई, रेसा प्रत्यक्षानुभव भी है} यन्त्र प्रामाणिक होने पर भी यन्त्रे 
लक्ष्मी स॒दरछखनादि के प्रति वासुदेव आदि के भङ्घत्व प्रतिपादन का देतु पहले ही बता दिया 
गया है । इस शअङ्घत्वप्रतिपादन इत्यादि के श्राधार पर यह नहीं समम्हना चाद्ये कि 
खदर्थनादि श्रेष्ठ है, तथा वासुदेवादि भगवान्‌ निकृष्ट ईै। यन्त्रमूल्लमूत शास्नों को 
अप्रमाण नदी सन्ना चाहिये, क्योकि अङ्घत्वप्रतिपादन का शास्त्रसम्मत ता्ययं पडले 
हयी बता दिया गया है! इन सब विचारों यह सिद्ध होता है कि सम्पूणं चेतनाचेतन- 
रूपी विशेषणो से विशिष्ट बह्म एकमात्र भीमन्नारायण ई } 
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स्फारास्तीणंयजङ्गपङ्गववपुःपर्यङ्वयं गतौ 
सर्मस्थिव्यवसानकेलिरसिकौ तौ दम्पती नः पती । 
नाभीपङ्कजश्षायिनः भ्रुतिसुखेरन्योन्यबद्धस्मितौ 
डिम्भस्याम्बुजसंमवस्य वचनैररोतस्सदित्यादिभिः। 


इति कविताक्रिक्सिहुस्य सवंतन्त्रस्वतन्वस्य श्रीमद्धे्टनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु स्याय्चिद्धाञ्चने 
ईश्व रपरिच्छेदस्तृतीयः सम्पूर्णः ॥ 


९.ल<टे उ 3 


सस्फारास्तीर्णः इत्यादि । विशाल रूपमे केले हुए नागराज श्री आदिशेष जी के 
दिष्य विग्रह रूपी शरेष्ठ पर्थक मे विराजने वाले, खष्टि स्थिति प्रलयरूपी लीला के रसिक, 
श्रीलक््मीनारायणकूपी दिल्यदस्पति हमारे स्वामी है| वे कैसे है १ नाभीकमल मँ शयन 
करने वाल्ते तथा कमल मे उत्पन्न शिशु श्र्थात्‌ ब्रह्मा के कणंसुलद “ओं तत्‌. सत्‌ इत्यादि 
वचनो को सुनकर वे परस्पर मन्दहासं करने बले दै । प्वंविव लक्ष्मीनारायण 
दमारे स्वामी है । 


इख प्रकार कवितार्किकसिह सवंतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्धङ्कटनाथ 
वेदान्ताचार्य को क्रति स्यायसिद्धाञ्जन का 
ईद्वरपरिच्छेद सम्पूणं इञा ॥ 


नित्यविभृतिपरिच्छेदः 
( नित्यविभूतेलेक्षणप्रमाणयोर्निरूपणम्‌ ) 


अथास्य नित्य वरिभूतिरुच्यते । तरिगुणद्रन्यन्यतिरिक्ततवे ति स्वनश्वम्‌ , 
स्वर्य्रकाशत्वे सति सत्ववस्वम्‌, तमोरदितत्वे सति सच्वचत्वम्‌, ` निःशेषा- 


८ निस्यविमृति का क्ण श्रर प्रमाण ) 


श्मथास्य' इत्यादि आगे इम ददवर की नित्यत्रिभूति का निरूपण करिया जाता है । 
-निलयविभूति ॐ चार्‌ लक्षण ई--( १) त्रिगुण द्रव्य से व्यतिरिक्तं होकर ज सत्वगुण 
पाथं हो, वह नित्यविमूति है | नित्यविमति सरजस्तमोगुण वाली प्रकृति से भिन्नष, 
तथा स्वगुणयुक्त ह ! अतः उसमे क्ण का समन्वय हो जाता है। प्रढति में श्रतिभ्याति 
को दुर्‌ करने के लिये शव्रिगुणद्रव्यव्यतिरिक्तते सति" कदा गया है, तथा जीवादि 
अतिव्यासि दुर करने के लिये “सत्ववत्वमः, कह है! (२ ; स्वयंप्रकाश दोना हुम 
जो पदार्थं सखगुण वाल्ला हो, वद ॒नित्यविभूति है | निस्यविभृति स्वयं प्रकाशने वाली है, 
तथा सच्वगुण वाक्ली ‰ | अतः उसमे लक्षण का समन्वय हो जाता है । “सत्ववसम्‌ › इतना 
कने पर प्रकृति मे अतिव्याप्ति है, उसे दुर करने के लिये ^स्वयंप्रकारो सत्ति" कहा गया 
ह। उतना दौ कदने पर जीवर श्रौर दवर इत्यादि मे ब्रतिभ्याति है, तदूदूरीकरणायं 
“स्वकम्‌? कदय गया है । (३ ) जो पदाथं तमोगुण से रहित ह, तथा सत्वगुण वाल्ला 
हो, उद ॒नित्यविभूति है! यह तीसरा लक्षण है । इसमे “सच्वगुणकवत्वम्‌? ' इतना कहने पर 
करति म श्रतिव्ान्ि होती है, तदृदूरीकरणायं “तमोरकिततवे सति" पैसा कश गया दे। 
उतना ही कहने पर कालादि मे अतिव्यति होती है, तदुदुरीकरणा्थं “म्ववस्वम्‌" एेसा 
कहा गया है} (४) १निन्चेषाविद्यानिद्चिदेशविजातीयान्यत्वम्‌ः" यद चतुर्थं लक्षण ह । 


१, यद्रा पर यह संका होती है कि “निःशेषाविद्यानिदरसिवेशत्वम्‌'' इतना ही नित्यविभूति 
का दण क्यो नहीं माना जाता ह ९ भाव यह है कि जहो सुत के पटने पर संपूणं 
चिद्या श्र्थात्‌ कर्म॑नष्ट हो आते है, वह निस्यव्रिभूति है 1 इस प्रकार खक्षण मानने 
पर निवह हो जाता ह । नित्यव्रिभूति में पहुचते ही जीव के समी कमं नष्ट हो जते ई | 
केसी स्थिति मेँ “निःशेषाविद्यानिवृत्तिदेशविजातीयःन्यत्वम्‌” पमे गुरुभूत रूक्ण 
की क्या आचक्ष्यकता हे १ समाधान यह है कि यदि निःशेषाविष्रानिवृत्तिदेश्षत्व ही 
नित्यविभूत्ति का छण माना जायतो उस देश म वरिचमान निस्यसूरिविग्रह इस्यादि 
को छेकर अव्याप्ति दोष उपस्थित दोगा, क्योछि वे विग्र इत्याद्वि निःरेषाव्रियानिदत्ति- 

६० 
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देश नदीं ई, किन्तु उस देश मेँ रहते ह ! वे विग्रह इस्यादि भी निस्यविभरति के अन्तगंत 
ही ह ! उनमें उप्यक्त लक्तण नहीं रहता दै । अतः अव्यासि दोष दोगा । इस जन्या 
दोष को दूर करने के लिये “निःनेषाविद्यानिचत्तिदेशविजातीयान्यत्वः' लक्तण माना 
गया हे ! यदह लक्षण उन विग्रह इव्यादि में मी इस प्रकार रहता डे किः ज्य जाने प्र 
जीवात्मा कै संपूण कर्म नष्ट हो जते ई, वह देश नि-शोषावि्यानिषत्तिदेश हे । प्रकृति 
ञ्नौर कार इत्यादि इससे विजातीय है । वे विग्रह इत्यादि उस देश से विजातीय नहीं ई 
किन्तु उस देश के सजातीय है, क्योकि उस दश्च तथा विथह इत्यादि मे एक निस्य विभूतित्व 
लाति रहती है ! उख देश से विजातीय पदाथ तो अक्ति न्नौर काल इत्यादि दही है| 
उन विजातीय पदार्थौ सरेजो श्चन्य पदार्थं हो वह नित्यविभूति है । इस रकार लक्रण 
करने पर समन्वय इस प्रकार हो जातः है कि उन विजातीय प्रकृति भ्नोर काल इत्यादि 
पदार्थो से चह देशा तथा वे विग्रह इत्यादि पदाथं अन्य हैँ | पुनः यहो पर यदह शंका 
उठती हे करि “निःशेषाविानिच्त्तिदेहासजाती यस्व? यही नित्यविभरूःत का लक्ण 
क्यो नहीं माना जता डे? इसे ख्तण सानने पर भी खमन्वय इस प्रकार सम्पच्च हो 
जाता है कि उस निःश्ेषावियानिक्रत्तिदेच के वे विभ्रह पदार्थं सजातीय ही ई, क्योकि 
उस देश तथा उन विह दस्यादि पदार्थो में एक नित्यविभूतिसव जाति रहती हे, 
उस लाति को लेकर वे सब पदाथं सजातीय वन जाते हँ । अतः “निःरोषाविद्यानिद्रत्त- 
देशसजातीयत्वः, इस रु रक्षण से ही जव यद्य निर्वाह हो.जाता हे, तब ^निःशेषाविच्या- 
निवृत्तिदेशविजातीयःन्यस्व? रेखे गुरुभूत लक्षण को मानने की क्या जावस्थकता दै ! 
इसका समाधान यह हे कि ““निशेषाविद्यानिचृत्तिदेशसजातीयत्वम्‌ः › एेसा लक्षण करने 
पर यह लिक्तासा उख्ती है कि किख प्रकार का साजात्य विवक्तित है १ यदि जिस किसी 
रूप से साजात्य विवक्ति हो तो भरङृति इस्यादि मे अतिव्यासि होसी; क्योकि भक्ति 
मी पदाथ॑त्वरूप से निभश्ेवाविद्यानिचरत्िदधेश की सजातीय होती है | यदि नित्यविभूति 
रूप को रेकर साजात्य विवद्ित हो तो, ययपि उपयुक्त श्रतिभ्यासि दूर हो सकती हे, 
तथापि आस्माश्रय दोप प्रास्त होगा, क्योकि नित्यविभूति के इस लक्तण मे साजात्य 
प्रयोजकरूप से निव्यविभरूतित्व को मान केने पर श्राव्माश्रय दौोषहोगा ही । अतः 
सिद्ध होता हे कि °निःशेषाविद्यानिनृत्तिदेशसजाती यत्व? यह लक्षण समीचीन नहीं है ] 
ग्रदन--“"निःक्तेषाविध्ानिन्रत्तिदेशविजातीयान्यत्वःः एेसा खच्तण करने पर भी उपयुक्त 
जातमाश्रय दोष होगा दी, क्योकि नित्यविभु (तस्व भिन्न जाति से युक्त पदाथ ही विजातीय 
दाब्द से श्रमिहित होगा ! तथा च इस नित्यविभूति के रूण मे निष्यविभूतित्व का 
समवेश हो जाने से आत्माश्रय दोष होगा 1 इसका क्या समाधान है? इसका 
समाधान यही है कि लक्ण मे नित्यविभरूतिष्व का समावेश न्दी 
किय जाता है, लक्षण का तात्पयं यह माना जाता है कि त्रिगुण दन्य, कार, जीचः 
 , ईदवर,, धम्पभूतश्ञान शरोर अद्भ्य से विलक्ण जो पदार्थं हे, वह नित्यविभूत्ति हे। 
इसर्मे उपयक ल्ण का तात्पय॑ माना जाता है। रेखा लच्तण मानने मेँ कोद 
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विचानिषत्तिदेशविजातीयान्यत्वम्‌, इत्यादि तद्लक्षणम्‌ । 

“श्ादिव्यवणं तमसः परस्तात्‌, ते ह नाकम्‌ , श्वयन्तम॑स्य रजसः 
पराक, योऽस्याच्यक्ः परमे व्योमन्‌, तदक्षरे परमे व्योमच्‌, सहसरस्थुषे 
विभिते द्ट उग्रेण -इत्यादिभिस्तत्सिद्धिः । एवं च सति “दिषो परमं 


थं-निच्यविमृति मे जहौ प्ुवने पर मुक्तात्मापर अमानव का करस्पद्यं पड्ताह 
वहं मुक्तात्मा की सम्पूर्णं अविद्या श्र्थात्‌ कमं नष्ट दह्यो जाते ई, वह प्रदेश नि्येषावि्या 
निदत्तिदेश माना जाता है, प्रकृत्यादि प्रदेश उससे विजातीय ह । सम्पूणं नित्यविभूति 
इन विजातीय प्रदेशो से भन्य है, क्योकि नित्यविभूति के अन्यान्य प्रदेश सम्पूणं मविद्यानिदरचि 
देश का सजातीव 8 सम्पूणं अविद्यानिदत्तिदेश जैसा शुदधस्त्व गुण वालाहै, उसी 
पकार सम्पूर्णं नित्यविमृति शुद्धसत्व गुण बली है! इस प्रकार नित्यविभूति मेँ लच््ण 
का समन्वय होता है } इसी प्रकार नित्यविमृति के ओर भी लक्षण के जा सक्ते ह । 
्रादित्यवर्णम्‌? इत्यादि ! निध्यविमृति के विषयमे य्रमाणयेदहैँ कि "सादित्ववण 
तमसः परस्तात्‌” } यह मन्त्र प्रकृति के ऊपर आदित्य के समान वणयुक्त दिव्यमङ्गल विश्रह 
से सम्पन्न मगवान्‌ का प्रतिपादन करता दै । इससे शुद्धसत्वमय नित्यविभूति मेँ मन्तमंत 
भगवद्धिह सिद्ध होता है । “ते इ नाकम्‌ इस क्चन में नाकः शब्द्‌ से नित्यविभूति का 
प्रतिपादन है ! शश्षयन्तमस्य रजसः पराके 1 भ्थ--इस रजोगुण युक्त प्रकृति के ऊपर 
श्रीभगवान्‌ निवास करतं ईै। इससे दिग्यमङ्गलविग्रहविशिष्ट भगवान्‌ का प्रकृति के 
ऊपर विद्यमान निस्यविभतित्व सिद्ध होती है} “योऽस्याध्यक्षः परमे व्योमन्‌, “तदश्चरे परमे 
ञ्योमन्‌ःः । अर्थ-- इस प्रपञ्च का चअध्यच्च परमाकाश मै विराजमान है}! बह परमात्मा मक्वर 
अर्थात्‌ अविनाशी परमाकाशम विराजमानं है। यहाँ परमाकाश्च नित्यविभूति दही है। 
“सहल्स्थूणे विमिते ददे उग्रे । अर्थ-- सदहखस्तम्भयुक्त अपरिमित इट श्रौर बिष्ट 
मण्डप मे भगवान्‌ विराजमान ई । इसमें नित्यविमृति के चछन्तमेत खष्डपविन्येष का 
वर्णन है | इन सवउ प्रमाणो से उपर्युक्त श्च सम्पन्न नित्यविभृति सिद्ध होती हे । किच; 


२. यहो भादि शब्द्‌ से यड्‌ _ रक्षण _ अभिप्रेत है कि चेतन श्रौर घर्ममूतद्चान से व्यतिरिक 
जो स्वयं मका्सने वालः पदार्थं है, वह्‌ नित्यविभूति इई ` 

३. यद आद्धि शब्द्‌ से ८ १ ` “वथा पादोदरस्त्वचा विनिसुच्यते, एवं हैव स॒ पाप्मना 
विनिञ्यं्तः सामभिरुक्नीयते जहयल्ोकम्‌', ( २ ) “विह्वानसारयियंस्तु मनःपप्रहवामू 
नरः । सोऽध्वनः पारमाप्नोति तद्धिष्णोः परमं पदम्‌ ४”? (३) “स ख्वेदं वतय 
यावदायुषं बद्यल्लोकमभिसंपद्ते न च पुनरावतंते न च युनराववंते ४१, (४) ““रम्बाणि 
कामचाराणि विमानानि सभास्तथा । आक्रीडा विविधा राजन्‌ पश्चिन्यङचवा मलोदकाः ।। 
एते वै नरास्तात स्थानस्य परमात्मनः ४०, (५) ““दिन्वं स्थानमजरं चाप्रमेयं दुरविदधियं 
चागसैग॑म्यमानम्‌ । गच्छ प्रमो रु चास्मान्‌ प्रपन्नान्‌ कश्य कल्पे जायमानः स्वमूर्स्या ध” 
(६) “देवाश्च यन्न पर्यन्त दिव्यं तेजोमयं पदस्‌ । अत्यकांनरूदीप्तं तत्‌. स्थानं 
विष्णो व्मनः, |] स्वयैव प्रभया राजन्‌ दषे देवदानवैः ॥२ इत्यादि वचन विवदित ई । 


४७६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ निव्यविभूतिपरिच्छेदः 


पदं सद्‌ा पश्यन्ति सूरयः” इत्यत्रापि व्यतिरेकनिरदेशबलात्‌ स्वरूपाद्धेदे 
सिद्धे पदश्ब्दसवरारस्यात्‌ सदाददयत्ववलाच सदापश्यदनेकद्ष्टविशिषट- 


तद्विष्णोः परमं पदं सदा पश्यन्ति सूरयः” यह वचन मी निस्यविमृति में प्रमाण डहै। 
अर्थ विष्णु के उस परमपद्‌ को सूरिगण सदा देखते रहते है। “भादित्यवणेम्‌ः 
इव्यायुपयुक्त वचनो के श्रर्थ को ध्यान मेँ रखकर विचार करने पर इस निर्णय पर पर्हचना 
पड़ता है कि न्तद्धिष्णोः परम पदम्‌" यह बचन सदा देखने वाक्ते अनेक द्रा सूरियोंसे 
विशिष्ट स्थानविदेष का विधान करता है, क्योकि इस वचनम “विष्णोः परमं पदम्‌ः' 
( विष्णु का परमपद) इस प्रकार विष्णु ओर परमपद मे भेदको सिद्ध करने बाली 
षष्ठी विभक्ति के निर्देश से यह सिदध होता है किं परमपद्‌ विष्णु के स्वरूपसे मिन्नदै, त्तः 
यों विष्णुस्वरूप को परमपद मानना उचित नहीं । किंच, पदशब्द “पद्यते गम्यत इति 
पदम्‌ इस व्युत्पत्ति के अनुसार गन्तव्य स्थानविश्चेष का वाचक दता है। किंच, “सदा 


इनका श्रय यह है किं (३) जिस प्रकार सपं त्वचा सेद्रुट जाता है, उसी प्रकार 
पपोसे छटा इञा वह साधक सामगान करने वाक्ते पापदा से ब्रह्मलोक च्र्थात्‌ 
श्रीभगवान्‌ के वेङ्ण्ड रोकमे पर्हुचा दिया जाताहै) (२) उुद्धिरूपी सारथि से युक्त 
तथा मनरूपी लगाम वाल्ला साधक मनुष्य संखारमागं के पारभूत उस विष्णु के 
परमपद को परह जाता है | (३) इस प्रकार आयुपय॑न्त साधना करने बाला साधक 
बह्यलोक अर्थात्‌ परब्रह्म श्रीभगवान्‌ के वैङुण्डरोक मे प्च जाता है, फिर लौटकर इस 
संसार मे नहीं श्राता हे) (४) श्रीभगवान्‌ कै घाम मे सुन्दर एवं स्वेच्छा 
से संचार करने योग्य विमान है, सभायें है, खेलने कै स्थान ह, निर्मल जल से 
परिपुणं नाना प्रकारके कमल सुशोभित जलाशय है! ये सस्यरोक हस्यादि लोक 
श्रीभगवान्‌ के धाम के समन्त नरक के खमान हँ । (५) अवतारलीखा की समस्ति के समय 
देवगण श्ीमगवान्‌ सरे कहते ई कि हे प्रभो! चाप अराहीन श्रग्रसेय अर्थात्‌ सापनेमें 
अशक्य, पृणंरूप से जानने में अशक्य एवं दख द्वारा विदित होने यारे हैँ श्राप दिभ्य 
स्थान पधार, प्रतिकल्प अपनी मूर्तिं से अवतार लेकर शरणागत हम रोगों . की रक्ता 
करं } \&) देचत्ता भी श्रीभगवान्‌ क जिख दिव्य तेजोमय धाम को नहीं देखते ई, वह 
सूयं ओर भग्नि से भी अधिक देदीप्यमान है, रेखा महात्मा विष्णु का स्थान है] वह 
अपनी प्रभा केकारण ही देव ओर दानवो को देखने मे अद्क्य रहते है ! सक्त की _ 
गति के प्रसङ्ग मे उपनिषदों मे यह कहा गया हे कि “शीषंकपारं भिनत्ति, चण्डं. 
सिनत, अक्षरं मिनन्ति" तमो सिन्त इस्मादि ! अये-- संसार सै द्मे बाला साधक 
मस्तककपाल् का भेदन करके उपर जाताडहे] ह्माण्ड को मेदन करता दै। 
अक्षर तत्व को भेदन करता है | तम अर्थात्‌ प्रजरति तत्व का सेदन करता है। इस 
प्रकार इन तत्वों कामेदन कर ऊपर जाता भा सुक्त पुर्ष अन्त मे श्रीभगवान्‌ 
के धाम मै चखा जाता है) सा अगे चणेन है} इससे सिद्ध होता दहे कि 
सिगनात्‌ का चाम परहृति के उपर द । 
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स्थानविरोषसिद्धिः, अगत्या च विरिष्टमिधिः; "यदाग्नेयोऽ्टाकपालः” 
इतिषत्‌ । प्रपच्धितश्वायं स्थानविशेषो सोक्षधम-- “एते वै निरयास्तात 
स्थानस्य परमात्सनः इत्यादिभिः] 


( निव्यत्रिभूतेरानन्त्यनिरूपणम्‌ ) 
सा च विभूतिः केनचित्‌ प्रदेशेनानन्ता, केनचित्ववच्छिन्ा; 
आनन्स्यतमःपरत्रयोः श्रुतयोरवजनीयत्वात््‌ । आनन्त्यमात्रसाम्येऽ- 


प्यनन्तत्रिगुणादपीयमधिक्रतरा; न्युनाधिकमभाववचनात्‌ , ्नन्तेष्वेव मिथ- 


पश्यन्ति” इस निर्देश से यह सिद्ध होता है कि वह विष्णुका परमपद सूरि्योकासदा 
दृश्य होता है । सूरिगण द्रष्टा ई ओौर परमपद दद्य है । द्रष्टा भौर ह्य म मेद होना न्यायतः 
सिद्ध है । इससे सिदध होता है किद्र्टा नित्यसूरि भर मुक्तोका परिशुद्ध आद्नस्वरूप यद्य 
के परमपद शब्द से बोध्य नहीं हो सक्ता ) इस प्रकार इस वचन से विष्णुस्वरूप से 
भिन्न तथा द्रष्टा युक्तात्मस्वस्प से भिन्न उस परमपद इन्दा परम स्पानविशचेष दी-- जिते 
सदा सूरिगण देखते रहते ई । श्रत ए ज। सदा देखने वाले अनेक सूरियो से विधिष्ट है-- 
सिद्धिहोतीदहै। बदँ पर प्रतिपाद्यमान अनेक द्रष्टा सूरिगण त्था उनके दवाय सदा हश्च 
स्थानविशेष इत्यादि अथं प्रमाणान्तर से विदित नर्द दै, अततः यक्षं गत्यन्तर न होनेसे 
विशिष्ट विधि मानी जातीदै। जिस प्रकार पूरर्ममांसा मे “यदाग्नेयोष्टाकपालोऽभावा- 
स्यायां पै. ण॑मास्यां चाच्युतो मवति” इस वाक्य मेँ प्रतिपाद्यमान अग्नि देवता अ्र्टाकपाल्न 
संसृत पुरोडाश द्रव्य ्रौर यागम पौर्णमासी अमावास्या का काल-सम्बन्ध भौर याग इत्यादि 
अर्थं व्रमाणान्तर से विदितनदहोनेके कारण यह्‌ माना जाता कि यद वचन अग्निदेषता के 
सम्बन्ध से अष्टाकपाल से संस्कत पुरोडाश द्रव्य के सम्बन्ध सै तथा अमावास्या पौर्ममामी के 
कालसम्बन्ध से विश्िष्टयागका विधान करता है, उसी. प्रकार प्रकृत में भी “सदा पश्यन्तः" 
यह्‌ वचन सदा देखने वाक्ते अनेक सूरियो से विशिष्ट स्थानविशेष का विधान करता है । 
यह स्थानवि्रौष मोक्षधर्मं मै ' "एते वै निरयास्तात स्थानस्य परमात्मनः इत्यादि के द्वारा 
विस्तार से वणित है। अथ--हे तात! परमात्मा कै स्थान कै समच् ये स्वर्गादिलोक 
नरक के समान ईै। 
( नित्यविभुति के श्ननग्तत्त्र का निरूपण ) 

(सा च विमृत्िः इत्यादि ! वह नित्यविभूति ऊपरी प्रदेश को लेकर श्रनन्त भौर 
अपरिच्छिन्न है, क्योकि ऊपरी नित्यविभूति का परिच्छद नदीं होता । वदी नित्यविमृति 
नीचे के प्रदे कौ लेकर परिच्छिन्न हे, क्योकि नीचे च्राने पर नित्यविनृति पङ्ति से 
परिच्छिन्न रहत है । आस्त २ नित्यविभृति के! अनन्त एदं ग्रङति से परे कटा गया ह । नित्य- 
विभति मै आनन्त्य एवे प्रङ्तेः परत्व का समन्वय करने के लिये यह्‌ मानन चाहिये करि 
नित्यविभृति नीच यक्रत्िमे परिच्दच्ध है, ऊपर अपरिच्छिन्न है} यद्यपि प्रकृति अर्‌ नित्य- 
विभूति दोनों इस प्रकार अनन्त दै कि प्रकृति नीचे अपरिच्छिन्न है, तथा नित्यविमूति 


(३) 
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स्तारतम्यस्य सिद्धत्वात्‌ । देशेऽपि निदशंयामः । आदित्यादृष्वंमपि 
गगनदैशचोऽनन्तः, मूमण्डलादनन्ततरः, पातालादनन्ततम्‌ इतति । पादत्रिपाद- 
व्यपदेशश्च तदविषयोऽपि तदेतारतम्यस्यायुग्राहको मवति | अयं च 
विभागो न समचतुर्मागाभिग्रायः, “बुद्धवर्थः पादवत्‌" इत्युक्तत्वात्‌ । 
( सित्यविभूतेरचेतनत्वस्वयंप्रकाश्चत्वादि निरूपणम्‌ ) 
अचेतना चेयम्‌ , जीवेक्वरको टिविरक्षणत्वात्‌ । स्वयंप्रकाशा च, 
तत्रानन्दमया लोका भोगाधनन्दसक्षणाः। 
आनन्दं नाम तं रोकं परमानन्दलक्ञणम्‌ ॥ 
ऊपर अपरिच्छिन्न है । इस प्रकार अनन्ता का लेकर दोनों मे साम्य होने पर भौ वह 
त्रन्तर ज्रवश्य है किं नन्त प्रकृति से मी नित्यविभूति अत्यन्त अधिक अर्थात्‌ बड़ी होती 
ह, क्योकि शास््रौ मे प्रकृति को न्भून अर्थात्‌ छोटी तथा नित्यविभूति को अधिक अर्थात्‌ 
बङी कहा गया है । अनन्त पदार्थौमे एक बडा दुसरा छया ही सकता है, इस प्रकार 
तारतम्य अनन्त पदार्थौ म होता है) श्रव देश के विषयमे उस तारतम्य को हम दिखलाते 
ह -श्रादित्य के ऊपर जो आकाश देश दै, वट्‌ अनन्त है; मूमण्डल के ऊपर जो आकाश 
देश है, बह उससे भी अधिक अनन्त है, तथा पाताल के ऊपर जो आकाश्देश है, वह 
उससे अनन्ततम है “पादोऽस्य विश्वा मूतानि निपादस्यागरतं दिवि?” इस पुरुषसूक्त के वचन 
का यह अर्थं है किग्रङ्तिमण्डल मै विद्यमान समी बद्ध जीव इस पुरुष के एक पाद्‌ द, 
यलोक से अप्राङृत स्थान मै इस पुरुष का अपरत तीन पाद विद्यमानैः वे तीन पाद्‌ 
तोन प्रकार के जीवात्मा वर्मं है| उनमें तत्वायिमानी निव्यसूरि ओर मुक्तगण इस प्रकार 
तीन वर्मं ह ¦ इस प्रकार यह प्रकृतत मण्डलवर्ता दध जीव अर ्तयविमूति म विमान 
जीत तारतभ्य को बतलाती है) प्रकृति अौर नित्यविभूति में विद्यमान तारतम्य को नदीं 
बतलाती, तथापि एकपाद जीवो का आधार प्रकृतिमण्डल भौर निपाद जीवों का श्राधार 
निस्यविभूति मे भी तास्तम्य फलित होता है । इस प्रकार यह मन्त्र इन दोनों विमूतियो में 
तारतम्थ का साधक होतादहै। एक पाद्‌ श्रीर्‌ त्रिभाग रेसाजो विभाग क्रिया गया है, 
वृह एक पदार्थ के समान चार भागों के आधार पर नहींकिया गया, किन्तु समाने के 
22 लिये वैसा ही किया गया है यहं अथं “शुद्धयः पादवत्‌ * इस त्रहासूत्र से प्रमाणित होता यर्थः पादवत्‌ इस ब्रह्मसू से प्रमाणित होता 
ह उस सू का यह अथं है कि “पादोऽस्य विश्वा मृतानि? इत्यादि वचनो से जे पादादिरूप 
से परिमाण कदय गया है वह बुद्धयथं है, अर्थात्‌ उपासना इस्यादि बुद्धिके लिये 
वैसा कहा गया है। जिस प्रकार “वाकपादः प्राणपादः इत्यादि वागादिपाद्‌ का निदंश 
उपासनाः कै लिये होता है । 
८ निस्यविशरूति के अचेतनस्व ओर स्वयं्रकाशत्व इत्यादि का निरूपण ) 


“अचेतना चेयम्‌? इत्यादि । यह नित्यविमूति अचेतन है, अर्थात्‌ ज्ञानमय पदार्थ 
नही छे-क्योकि-वह जीव ओर ईश्वर, इन कोटियो से विलक्षण है । यदि वह चेतन होती है, तो 
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तयोर्न परमं व्योम निर्न्दं सुखश्ठततमम्‌ । 

ष्द्ुष्यप्रसरो नित्यस्वाच्छन्ध्रादक्षतां गतः ॥ 
इत्यादिसाम््यत्‌ । तथा--^किमात्मिकेषा भगवतो व्यक्तिः" 
इति ब्रश्ने--““यदात्मको भगवान्‌ इति च सामान्यत उत्तरे कृते 
पुनः “किमात्मको भगवान्‌" इति प्रश्ने --“ज्ञानात्मकः ' इत्याद्यत्तरणक्तम्‌ । 
तो दिव्यमङ्गलगत्िग्रहस्य ज्ञानात्मकत्वात्‌ तदुद्रन्यास्मिकायाः सवस्या 
नित्य विभतेक्ञाना्मकत्वञचितम्‌ । ज्ञानात्मक्रत्व चात्र स्वयंप्रकाशत्वमेव । 
ज्ञानत्वेऽप्यात्मवद्स्या निर्विषयत्वाक्ठेकत्वे युक्त, परस्मै भासमानत्वाच 


जीवकोटि अथवा ईश्वरकोटि मे मन्तभूत होती । इनमे उस्षका अन्तर्माव न होने से सिद्ध होता ह 
कि वह चेतन नदीं ३} यह्‌ नित्यविभति स्वयं प्रकाशने वाली है, क्योकि नित्यविभति चासन में 
ज्ञानस्वरूप श्रौर आनन्दस्वरूप कही गयी है; सवयं प्रकाशने बाला पदाथ ही लान कहा 
जाता हे, तथा अनुकल लान ही आनन्द कलाता है। यहः पर चै वचन प्रमाण है - 
'"त॒च्रानस्दमया लोका भोमाश्चानन्दलक्षणाः? इत्यादि | 'तत्रानच्द इत्यादि कचेन का 
अर्थं यह्‌ है कि नित्यविभति मे आनन्दमय लोक ओर नन्दात्मकं भोग ई । “"आनन्दं नामः 
इत्यादि वचन क्ता माव यहदहैक्रिं आनन्द एेसा प्रसिद्ध बह लोक परमानन्द स्वरूप है। 
"तयोः इत्यादि वचन का तात्प यहं है कि उन हम दोनों के किये अर्थात्‌ ल्मी मौर 
नारायण के लिये परमाकाश नित्यविभति निद्॑न्् उत्तम सुखस्वरूप है । “बाह्ष्यःः 
इर्यादि वचन का अथं वह है करि ज्ञान ओर शक्ति इत्यादि ६ गुणों का प्रसर डी 
श्रोमगवान्‌ की नित्य स्वेच्छा से देशरूपता को प्राप्त दुभा & ¡ उपयुक्त वचनो से नित्यविमूति 
आनन्द स्वरूप सिद्ध हती ह, च्रनुकृल ज्ञान ही आनन्द है, यतः ज्ञानरूप सिद्ध होती है 
स्वयंयक्राश वाला पददार्थंदही ज्ञान होता हे! अतः स्वर्थप्रकाश्च वाली सिद्ध होती है! किंच 
रहस्याम्नाय ब्राह्मण मेँ. ““किमात्मिकैषा भगवतो व्यक्तिः १ यदात्मको मगवाच्‌, किमात्मको 
भगवान्‌ १ ज्ञानात्मकः इन प्रश्न प्रतिवचनं से यह कदा गयादै कि श्रीमगवान्‌ का 
यह्‌ व्यक्ति श्र्थात्‌ द्विव्यविग्रह क्या पद्रा्थं है? श्रंभगवान्‌ जो पदार्थं है, विरह मी वही 
पदार्थं हे । श्रीभगवान्‌ क्या पदां है १ श्रीभगवान्‌ ज्ञान पदाय है ! इन 
म्र्न--प्रतिवचनों से यद स्पष्ट हौ जाता है कि भीभगवान्‌ का विग्रह ज्ानद्रग्य है, 
श्रीमगवान्‌ का विग्रह जो द्रव्य है, नित्यविमृति भी बही द्रव्य है) 
इससे फर्लित होता है कि संपूर्णं नित्यविभूति का ्ानात्मकत्व ही उचित है। 
ज्ानात्मकत्व ओर स्वयंप्रकाशत्व एक ही पदाथ है। स्वर्यप्रकाश होनेसे छान होने 
पर मी अहमर्थ आत्मा जिस प्रकार साक्षात्‌ विषयों का महकन होने से निर्विषय माना 
जावाहै क्योकि श्रात्मा घर्मभमतक्ञानके द्वारा ही विषयों का आक होतादहै, उसी प्रकार 
नित्यवियत्ति स्वयंप्रकाश होने से ज्ञान होने पर भी स्वयं विषर्योका अहणन करे, अतएव 
निर्विषसकं होकर रहे, इसमे कोद अनुपपत्ति नदीं । चिस प्रकार घममदश्चान स्वयंप्रकाश्च होने 
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धर्ममृतक्ञानवत्‌ पराक्तवषुपपनम्‌ । सुपुप्त्यादिकाल्ञे धमंभूतज्ञानवद्वन्धकाले 
सान प्रकाशते; तदा तु तद्वदेव ज्ञानविषयतयेव तत्सिद्धिः । वन्धरहितानां 
मतिवैभवे सत्यपि सा तननिरपेक्षा, आस्मस्वरूपवत्‌ । ज्ञान षिपयत्वेऽपि 
स्वयंप्रकाशतवमप्यन्यत्राप्यभ्युपगतम्‌ । 

एफे त॒ निरतिश्यदीभ्चियोगाद्‌ ज्ञानावारकलवाभावदेश् सख्यं 
प्रकाश्चखक्ञानत्वादिव्यपदैशः, अत्यन्तानुद्भूलरूपरसगन्धादियोगाचानन्द- 
सखादिन्यपदेश्च इत्याहुः । 


प्र मी कर्ता नहीं माना जाता, क्योकि वह ज्ञान, इच्छा ओर प्रयल् का आधार नहीं है, उसी 
प्रकार नित्यविमृति ज्ञान होने परमी कर्ता नहींहै, क्गोकि व्ह ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न 
का आधार नदीं; आत्मा ही ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न काआधार होनेसेकर्ताहै। 
जिस प्रकार धममतक्चान दसरेके लिये अर्थात्‌ अहमथं आत्मा के लिये भासने के कारण 
पराक्‌ पदार्थं बनता है, उसी प्रकार नित्यविभृति भी दूसरों सिये अर्थात्‌ दश्वर, नित्यसुरि 
श्नौर युक्ती के लिये भासने केकारण पराक्‌ पदार्थं मानी जातीहै। दस प्रकार इसमे 
पराक्त्व उपपन होता है । जिस प्रकार घमभतन्ञान सुधृति आदि अवस्थाओं मे विद्यमान होने 
पर भी नदीं प्रकाशता है, उसी प्रकार नित्यविभति भी बद्धावस्थामे जीवों के लिये नहीं 
मासती है। जिस प्रकार धमभृतक्ञान सुपुक्नति काल सें स्वयं भासने पर मी जागने पर 
जलानान्तर का विषय बनकर भासता है, उसी प्रकार यह निस्यविभूति मी बद्ध जीवोंके 
लिये सवयं न भासने पर उनके धमं॑भूतज्ञान का विषय बनकर भासती है} वन्धरहित 
मुक्तात्मा नत्यसूरि श्रौर ईश्वर का धर्म॑मृतज्ञान पैः विशु होने पर भी वह नित्यवभृति उसकी 
सपेक्षा न रखकर उनके लिये स्वयं प्रकाश्यती है । जिस प्रकार प्रव्येक का आस्मस्वरूप 
धर्ममतक्ञान का विकास होने पर मी उनकी अपेक्वा न रखकर अपने लिये स्वयं प्रकाशता 
हे, उसी प्रकार श्श्वसदिके धर्मभृतज्ञान की अपेक्षा न रखकर यहं नित्यविमूति ईश्वरादि 
के लिये भासती है ¦ भले ही नित्यविभूति ईश्वरादि के धर्म॑भृतज्ञान का विषय हौ, तथापिं 
उस धर्ममतज्ञान की अपेक्षान रखकर उसी प्रकार स्वयं प्रकाश सकती दै, जिस प्रकार 
आस्मा घर्ममतज्ञान का विघरय होने पर सी घमभतन्ञान की अपेक्ला न रखकर स्वयं प्रकाशता 
हे । जिस प्रकार धर्ममतक्ञान कालान्तर सें धम॑मृतक्ञान का विषय होने पर भी रहते समय 
स्वयं प्रकाशता हे, उसी प्रकार निव्यविमति भी श्वरादि के धमभृतज्ञान का विषय होने 
पर भी उसकी अपेक्ञा न रखकर स्वयं उनके लिये प्रकाशती रदतीदहै) इस प्रकार 
निव्यविभति मे स्वयंप्रकाश सिद्ध होता है, इसमे कोई दोष नहीं है । 

एके तुः इत्यादि । कतिपय ए विद्यान्‌ यह क्ते हँ कि प्रकृति के समान नित्यविभूति 
भीजड ही है, वह स्वयंप्रकाश नहीं ई, कितु ज्ञानसेही प्रकाशित होती है| साल्नौ मे 


, ५. यहो पर प्रथम पच भे अस्वारस्य होने से द्वितीय प्च का वणेन किया शया हे | पर प्रथमं पन्च मेँ श्रस्वारस्य होने से द्वितीय पक्त का वणेन किया गया है। 
८: . <. अमं पक्त ओँ अस्वारस्य यह दै. कि यह माना जा सकता है किः जात्मस्वरूप 


वतुः |] भाषानुबादसदितम्‌ ४८१ 
( नित्यचिभूते विविधरूपतचाया निरूपणम्‌ ) 

इयं च पश्चोपनिपप्रतिपाचपञ्चभूतेन्द्रियमयी नित्यश्क्तेश्वराणा- 

मिच्छासुरूपश्षरीरेन्द्रियप्राणविषयशूषेणावतिष्ते । तियुणवदियमपि चततु- 

विंशतितच्वात्मिकेति केचित्‌ , तथापि न तसरानां प्रकृतिविङृतिमावः; 


नित्यविभति को स्वयंप्रकाश एवं ङ्खान इत्यादि जोकहा गया है उसका भाव ग्हीहैकि 
निभ्यविम॒ति अत्यन्त दीति युक्त है, वथा ज्ञान पर यावरण डाक्लने बाल्ली नदी है, अतः 
वह स्वयंप्रकाश एवं ज्ञान कही गै है) किंच, नित्यविभृवि का शाखो म मानन्द्‌ चनौर 
सुख इत्यादि के रूपसे जो वणेन किया गया है उसका मी माव यही है कि नित्यवमति में 
गन्ध, रूप, रस, स्पशं ओर चन्द इत्यादि विषय श्रत्यन्त अनुकृ होकर रहते ई ¦ बा कोई 
मी विषय प्रतिकूल नदीं रहता है । अतः उसे ्रानन्द भौर सुखस्वरूप कका गया है । यह 
कर विद्धानोका मत दहै। 


( नित्यिमति की विचिधरूपता का निरूपख ) 
इयं चः इत्यादि | यदह नित्यविभति पञ्चोपनिषन्मस्त्रौ से प्रतिपादय प्रथिन्यादि पञ्चमत 
ग्रौर एकादश्ष इन्द्रर्योके रूपमे रहती है, इन सोलह तत्वों से यह परिपूर्णं रहती है! 
इस प्रकार बिन्मान यद नित्यविमृति नित्यसुरि, सक्त ओर ईश्वर को उनकी इच्छा के 
यनुसार शरीर, इन्द्रिय, प्राण ओर भोम्यविषथ बनकर आनन्द देती है। इस प्रकार 





वमभ नज्ञान की अपेक्षा न रखकर स्वयं प्रकाशता है, क्योकि सुषुसि दसा मै भी वात्मा 
प्रकाशत रटती है, वह शआरात्मग्रकाञ्च धमभूतत्तान से नदी हो सकता, क्योकि सुषुि 
मवस्था मे धर्म॑भूतक्ञान अत्यन्त संकुचित जवस्था में पड़ा रहता हे, बह उस खमय 
प्रकाशतः नदी है ! फेसी स्थिति सें वह आतमा को कैसे अरकाश्ित कर सकता है । यदि 
चह उस समय आत्मा को प्रकादित करता तो स्वयं भी प्रकाश्च मे राता, क्योकि चिक्य 
प्रकाशन के समय धर्मैभू तद्वान स्वयं भ्काश्ता रहता है 1 यदि धमंभूवद्वान 
सुषुप्त्यवस्था मँ जत्मा को प्रकाशित करता द्या स्व्यं सी प्रकाशता रहे तो सुषुपिर्म 
व्याधान होगा 1 श्रतः सुषुति मे धमैभूतन्तान का प्रकाशन होने से सुधुतिमें होने 
वारे जान्मप्रकाश को स्वरूपप्रयुक्त ही मानना उचितं हे, घमेमूतज्ञान भयु 
मानना श्रलुचितत ह । जतः सुषुपि में च्रात्मा का स्वर्यप्रकाश्षस्व मानना युक्त ही ई । 
इस आत्मा को दृष्टान्त बनाकर ॒नित्यचिभूति का स्वयंप्रकाशास्व साधन चमी उक्ति 
होगा, यदि यह नित्यविभूति, ईश्वर, नित्य जोर सक्त के धमभूतन्लान के भमाक क्क 
न उनके रति भासे, परन्तु कैसा हेता नदीं हे, क्योकि दैश्वर, न्तत्विसूरि नौर सु का 
ज्ञान कमी बन्द नहीं होता }! रेसी स्थिति मँ खदा प्रकाहाते रहने वानले उनके 
धर्मभूतन्तान के कख खे ही नित्वविमूतति का उनके प्रति प्रकाश मानना होमा । असः 
नित्यविभूति (का ॒स्वयंश्रकाशत्व सिद्ध नहीं हो सकता । इस अस्वारस्य से दूसरे फक्च 
का यह वणेन किया गया हे 
६१ 


४८२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ निस्यविभूतिपरिच्छेदः 


दिव्यमङ्गल विग्रहादेनित्यत्वश्रवणात्‌ । ्प्राकृतानामपि महदादीनां सद्भाव 
आकाशादिवत्‌ । नद्याकाशाचुपात्तास्तत्र बाय्वादयः । तत्र च श्रीरा- 
दीनां संस्थानादीनि प्रायशः प्राकृततस्यानि । शरीराणां श्ुभाश्रयादीनां 
पाण्यादिमश्रवणात्‌ तत्रेन्द्रियसद्धाचसिद्धिः, चक्लुरादिशब्दानां च 
प्रयुक्तानां गोलकादावयुख्यस्ात्‌ । “इन्द्रियच्छिद्रविधुरा चयोतमानाघ्र 
सर्वशः" इत्यादिवचनयत्सर्गापवादनयेन  कम॑द्रनेन्द्रियप्रतिक्तेपपरम्‌ ; 
“अशरीरं चाव सन्तम्‌” इत्यादिषु कर्म॑छृतश्चरीरादिग्रतिषेधात्‌ । "अभावं 


उनके काम से यइ च्ाती है) कुछ आचार्यो का यह्‌ मत है कि जिस प्रकार प्रकृति चौगरीस 
तत्व के रूपमे रहती है, उसी प्रकार नित्यविमूति भी चौबीस तच्वास्मिका है, परन्तु उन 
तस्व मे प्रक्रति-विक्रतिभाव अर्थात्‌ कायंकारणभाव नहीं होता है, सभी तच्च नित्य सिद्ध 
है, क्योकि श्रीमगवान्‌ के दिव्य्मंरल विग्रह इत्यादि शानो मे नित्य कदेगयेर्हैःवे 
सव्र पञ्चभूतात्मक है । इससे वँ के प्रञ्चमूत इत्यादि त्वौ मे निल्यता सिद्ध 
होती है। वहो के अप्राकृत महदादि तच्वों चे भले अहंकार श्रादि त्वो की उत्पत्तिनदहो, 
तथापि बे स्वरूपतः बने रहते दै । जिस प्रकार वहोँ श्राकाश्लादि पञ्चमृत नित्यो के होने 
से आकाश श्रादि से वायु रादि की उत्पत्ति न होने पर मी आकाशादि तत्व 
स्वरूपतः बने रहते है, उसी प्रकार वर्ह महदादि तत्व भी स्वरूपतः बने रहते ह| 
वहो विद्यमान शरीरादि की अवयव रचना इत्यादि उसी प्रकारकी होती है, 
जिस प्रकार प्राक्त शरीर इत्यादि मेँ अवयव स्यना होती है। वहो विराजमान 
श्रीभगवान्‌ का शुभाश्रय श्रर्थात्‌ विग्रह इत्यादि शरीरो मै पाणि ओर पाद्‌ इत्यादि 
रहते ह । यह अर्थं शाघछलमे वर्णित दहै । इससे सिद्ध होतादहै कि उन शरीरींमं इन्द्रियां 
रहती ह । चज्ञुरादि शब्दो का इन्द्रिय दी सुख्यार्थं है । इनद्दियों का आधार बनने बालत 
गोलक इत्यादि शरीर के अंग मुख्यार्थं नदी है, किं लक्षयार्थं दै । मुख्यार्थं लेना ही उचित 
है, अनतः उन वचनो सेउन शरीरो म इन्द्रिय अवद्य सिद्ध होतीडहै। हँ, शास्रं में 
^“इन्द्रियच्छद्रविधुरा च्योतमानाश्च सर्वशः इत्यादि वचनां से यदह कहा जातादहै किं 
नित्यविमृति म विद्यमान जीव इन्धियच्छ् से रहित ई, तथा चारों तरफ सब तरह से 
प्रकाशते रहते है । इन वचनं से यइ प्रतीत होता है कि निव्यविभृति जीवों की इन्द्रिय नदी 
ह, परन्तु इन वचनो का यह वतल्लने मे ही तास्पयं है कि नित्यविमूतिस्थ जीवों को 
कर्मकृत प्राकृत इन्द्रियां नदीं होती दहै । इन वचनो का श्प्राकत इन्छियों के निचेध में तात्पयं 
नहीं दै ! जिस प्रकार रीररदित होकर रहने वाले क्त जीव को प्रिय एवं अग्रिय स्पदे 
नहीं करते हैः--इस अर्थं को बतलाने बाले “अशरीरं वाव सन्तं न परियाप्रिये स्प्रशतः” 
इत्यादि वचनो का_उत्सगापवादन्याम्‌ क अनुसार कमकत शरीर आदि के निषिष भी 
वापय माना जाता है, ्योकि श्त जोव को अप्राक्रत ष्टवं अकमजन्य देदेन्दरियादि होते 
है यद्र अर्थं परमा्र सिद्ध होने से उन विशेषवचनों का बाधक न होने के लिये “अशरीरम्‌ः' 


चदुर्थः ] माषादुकादसदिदम धै 


चादरिः” इस्यधिकरणे “क शक्तस्य देदेन्द्रियाणि सन्ति" इति चिन्तितत्वाद्‌ 
भूतेन्द्ियरूपषोडशतत्फलसद्धावो भाष्यकाररे्र चितः, भडपराञ्नरपादे 
ईश्वरादीनां मनःसद्धावो दक्षितः । यथा--“यदयप्येवं तकः स्वातन्त्येण 
स्वान्तसम्थंनासमर्थः, तथाप्यागमानुग्रहेण प्रभवति । सन्ति चागमाः 
(मनसैतान्‌ कामान्‌ पश्यन रमते, मनोऽस्य दिष्पं चक्षुः, सोऽन्य 
कामं मनसा ध्यायीत, मनरैच्र जगत्सु्म्‌ , एतस्माज्ञायते प्राणो मनः 
सर्वेन्द्रियाणि चः इत्येवमादयः परावरप्रकरणेषु" इति स्वयञ्चुकतत्वात्‌ । 
“बुद्धिरेेदं मनः" इति मतान्तरमाचार्याणाम्‌ ; “बुद्धिमान्‌ मनसी" इत्यविशेष- 
निर्देशात्‌ , “भितं मे मनः, प्रशस्तं मे मनः" इति तदवस्थापगेचत्याच'' 
इति मतान्तरषक्तम्‌ । 


इत्यादि सामान्य वचनो का अप्राङत अङ्मजन्य इन्द्र्यो को छोड़कर प्राङृत कमेचैन्य | 
शरीर आदि के निषेव मेही तायं माना जातादै। उसी प्रकार नित्यविभूतिस्थं जीवों ॥ 
का अप्राकृत हन्द्रियादि सद्धाब विशेषवचन सिद्ध होने से उत्सर्गापरवादन्याय के अनुसार 
“इन्द्रियच्लिद्रविध्रुयः” इत्यादि वचनो का भी कर्मकृत इन्द्रियो के निभेधमेद्ी तासपयं 
मानना चाय । किंच, भीभाष्यकार ने “अमावं बादरिः” इस अधिकुरण्‌ मं “क्या युक 4-4८-2 
मे देदेन्द्ियादिद्येते है या न्दी टेस्ा विचार कर यह सिद्धान्त किया गया है कि इसमें 
उनकी इच्छु दही प्रधान कारण है; चाहने पर मुक्त ्रीरेन्द्रियादि को रहण करते 
न चाने पर नदय ! भ्रीमाष्यकार के इस कथन से यहे सूचित होतादै किदच्छाके 
अनुसार पञ्चमहामृत श्रौर एकाद्च इस्दिय इन षोडश पदार्थों क युक्त अपना कते है, तथा 
उनका पफल भी उन प्राप्त होता है। मद््पराशरपाद ने यह दिखलाया है कि इधर इत्यादि 
कौ मन होता डे] उनका यह कथन है कि यञ्पि तकं स्वतन्त्रसूपसे मनका समर्थन 
करने से अतम है, अर्थात्‌ केवल तकरं से मन सिद्ध नहीं हो सकता, तथापि श्चाह्ञ को सहायता 
्ञकर त्क मन को साधनेमे समं होतादहै। ये वेदवचन इस अर्थं प्रमाण ईैकि 
°-मनतैतान्‌ पदयन्‌ रमते" ¦ ब्र्थ--मुक्तपुरूष मन से इन अप्राङ्ृत भोग्य पदार्थो कौ 
देखता हुत्रा आनन्द लेता है } “मनोऽस्य दिव्यं च्चः । भयं - इसका मन दिन्य च्छ 
हे । “सोऽन्यं कामं मनसा ध्यायीत" । अथं - वह परम्म मन से अन्व कामना विष्व 
वस्तु पर ध्यान्‌ करता था! ~ 
मनसैव जगस्ष्टिं संहारं च करोति यः। 
तस्यारिपक्चक्वपणे क्ियानुच प्रविस्तरः ॥ 

अ्थ॑-जो भगवान्‌ मन से हं जगत्‌ कौ खष्टि एवं संहार करतादहै, उ 
श्च पक्त को नष्ट करने क लिये उद्योग वि्तार कौ क्या च्राच्स्यक्ता हे । 
"एतस्माज्जायते प्राणो मनः सवेन्दरियाणि च" | अर्यं - प्राण, मन ओर समी इन्द्रियों इतत 
परमात्मा मे उलन्न होती ई । इसी प्रकार परमात्मा भौर जीवात्मा के प्रकरणो मेँ उनके 


~ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ नित्यविभूतिपरिच्छेदः 


विषयाधात्र भूषणायुधासनपरिवारायतनोचानवापिकाक्रीडापवंतादयोऽ- 
तिविचित्रा निस्याः । केचित्तु तका श्रनित्याश्च | सन्ति हि तत्रापि 
तरुषु पट्लवङ्कसुमफलादयः परिणामाः, नदीषु फेनतरङ्गबुद्बुदादयः, 
विग्रहे च व्युहविभवादयः । कालकृतकर्माधीनपरिणाममात्रं हि तेषु 
निषेध्यम्‌, न तु भगवत्सङ्कदपमात्रङृतमपि । तदेवं शरीराण्यपि कानिचिद्‌ 
नित्यानामीश्वरस्य च नित्येच्छापरिग्रहानित्यानि, कानिचिदनित्येच्छा- 
परिग्रहादनित्यानि, शक्तानां ठ तकान्येवानित्यान्यपि । ते हि कदाचि. 
दशरीराः कदाचिच्च सशरीरा इति भाष्यादिषु प्रदर्दितम्‌ | इन्द्रियाणि तु 
तत्रस्यानि सर्वाण्यपि निस्यानि, तत्रत्यव्योमादिवदेवोपादामन निरपेक्षत्वात्‌ । 
तत्र॒ कानिचिननित्यैरीश्वरेण च नित्यपरिगहीतानि, कानिचित्‌ कदाचित्‌ 
परिग्हीतानि । स॒क्तेस्त॒॒तत्परिग्रदः शरीरवत्‌ कादाचित्क एव । नित्य- 
क्तानां शरीरादिषरिग्रहो भगवदभिमततक्कैङ्यंरूपभोगाय । भगवतोऽपि 


मन को सिद्ध करने वाल्ते बहुत से वचन ई ¦ रसा भह्ृपयाशरपाद्‌ ने स्वयं कहा है । आगे 
उन्दने दूसरे मत का मी इस प्रकार वर्णन किया है कि कतिपय च्राचार्यो का मत हे कि बद्ध 
ही मन कदलाती हे, बुद्धि ओरमनप्कदी पदार्थं, क्योकि बुद्धिमान्‌ पुरुष मनस्वी 
अर्थात्‌ मन्‌ वाल्ते कदलाते है । किंच, मेरा मन द्ुन्ध है, मेरा मन प्रसन्न है--इस प्रकार 
मन की अवस्था प्रत्यक्ष श्रनुभूत दयोती ह । बुद्धि के स्वयंप्रकाश होने से उसकौ अवस्था में 
मत्य हो सकती ई । इससे मन ओर बुद्धि मेँ अमेद सिद्ध होता है । 
ध्विषयाश्चः इत्यादि । नित्यविभूति में भूषण, आयुष, आसनः परिवार, निवास्तस्थानः 
उद्यान, वापी ओर क्रीडा, पव॑त इत्यादि अनेक मोग्यविषय है, जो श्रत्यन्त विचित्र एवं 
नित्य है ¦ उनम कद उत्पन्न एवं अनित्य होते है, क्योकि वरहो भी इषो मे पल्लव, पुष्प 
ओर फल इत्यादि परिणाम होते रहते ई, नदियों मे फेन, तरङ्ग अर द्द्‌ इत्यादि 
परिणाम होते है, एवं दिव्यमंगल विग्रहे व्यूह ओर विभव इत्यादि परिणाम द्योते द। 
ये समी परिणाम उत्पन्न एवं अनित्य दहै। वहो एसे परिणाम नदींहोते है, जो कालङ्त 
तथा कर्माघीन हो} केवल भगवस्संकल्प से होने बले परिणाममी वहन, एेसी 
नात नहींडहै।येतोदहोतेदी रै, इनका निषेध न्दीहै। इसी प्रकार कद शरीर मी व 
नित्य होते है! ईश्वर श्रौर नित्यसूस्योंके जो शरीर ह, वे निव्येच्छा से परिदीत होने 
के कारण नित्य ह) ये शरीर नित्य बने रदे, एेसी दी उनकी इच्छा है, अत एव वे नित्यदहै। 
वद्य उनके कई शरीर अनित्य मी होते ई, जो अनिव्येच्छा से परिश्डीत द्योते दै | युक्तो 
के समी रीर उत्पन्न हयी होते ई तथा अनित्य होते दै, क्योकि भाष्यादि मन्थो मेँ यद 
स्पष्ट बताया गया हे किमुक्त पुरुष कभी जिना शरीर के रहते दहै, तथा कमी छरीर धारण 
कसक रहते ई । वद्या विद्यमान सभी इन्द्रिय नित्य है, क्योकि जिस प्रकार वर्ह विद्यमान 


चदुथेः ] माषालुवादसश्वम्‌ ५८४ 


स्वमोगाय, स्वरेषभूतनित्यञ्रक्तानन्दनाय, अुषठक्षास्यत्वसिद्धये च । स च 
भगवतः स्वसङ्ल्पादेव । युक्तनित्यानां ठ कदाचित्‌ परमपुरुषमात्रसङ्ख्पात्‌ , 
कदाचित्‌ परमसङ्करपानुविधायिस्वसङ्कस्पच । तथा च चत्रम्‌--^तन्वमवि 
सन्ध्यवदुपपत्तेः, भवे जाग्रह" इति । 
( मुक्तनित्येश्चराणां कादाचित्केच्छासद्कल्पादिषेतुनिरूपणम्‌ ) 

नद नित्यस्यैकस्यैव ज्ञानस्य संसारदशायां कमणा सङ्खोचविकास- 
भेदात्‌ सुखटुःखेच्छाहरेषादिरूपावस्थामेद उपपन्नः, ईश्वरस्य निपाकदशापन्न- 
जीवकर्माख्यसहकास्तिास्तम्याद्‌ विषमत्रिगुणपरिभामदेतवः सन्तु नाम 
सङ्कस्याः; अप्रा़तविचित्रदेदादिषरिभामेषु कममकालाचुपाधिविषुराणां 
सङ्लोचविकास्रदितसमस्तवस्तुमोचरधियां नित्यश्क्तश्वराणां कथं 


आकाश आदि के दिये उपादानकारण की भवश्चकता नही है, उसी प्रकार वंक 
इन्द्रियो मी उपादानकारण की अयेष्वा नदीं स्लती ई! उनमें कई इन्द्रियों निस्युरि भौर 
ईश्वर से न्त्य परिग्रदीत रदती ई, तथा करै इन्द्रिया उनसे कदाचित्‌ परिणीत होती ई । 
निह प्रकार मुरो द्वारा रीर का परिग्रह कालविशेष हयी क्या जाताहै, उसी प्रकार 
उनके दवाय इन्दियोका परिग्रह मी कालविशेषे दी करिया जाता है । अतः उनका 
इन्द्रिय परिम्रह कादाचित्क होता है। नित्यसूरि श्रौर सक्तो का शरीरपरिग्रह भगवदमिमत 
मगवक्वङक्यं रूप भोग को सम्पन्न करतेके चयि हूृश्रा करताहै, तथा श्रीमगवान्‌ का 
शरीरपरिप्रह स्वयं भोगने क लिये एवे श्रपने शेषभूत नित्यवूरि श्रोर मक्ता को भानन्दं 
देने के लिये तथा मुशुद्धत्रा का उपास्य बननेके लिये ह्र करता है । वह भी भगवान्‌ 
का केवल श्रपने संकल्प से दोता ३। मुक्त च्रौर नित्यसुरियो का शरीरपरिग्रह कभ। केवल 
श्रीभगवान्‌ के संकल्प से ओर कभी भमगवत्संकल्प का अनुसरण करने बालि श्रपने संकल्प 


से होता हे । यद अर्थं ' तन्वमातरे सन्ध्यवदुपपत्तः", “भावे जामदवत्‌” इन दोनो बहस मे 4 -+- (3) 
वर्णित ह । अर्थ सुक्त का अपने संकल्यके द्वारा निर्मित श्चरीर इत्यादि उपकरण के ॥ 
न होने पर श्रीभगवान्‌ के दवाय निमित शरीर इत्यादि उपकरणों से भोग उत्पन्न हो 
जाता दै, श्रतः सत्यसंकल्प होने पर भी मुक्त खषटि नहीं करता है । इसमे उदाह्ाण स्वप्नावस्या 
हे जिस प्रकार स्वप्नावस्था मे जीव भगवान्‌ के द्वारा निमित श्वरीर इत्यादि से भोम 
लेता है, उसी प्रकार प्रकृत मे सममःना चाये । अपने संकल्प के द्वारा निमित रीर 


इत्यादि उपकरण के होने पर शुक्त जाग्रत्‌ दशा के पुरुष की तरह लीलारस भोगदा है । 
( मुक्त, नित्यसूरि भोर इश्वर के कादाचित्क इच्छा ओर संकल्प इत्यादि के हेतु का निरूपण ) 


नननु नित्यस्य! इत्यादि । प्रश्न जीवात्मा का॒घमभूतङ्ञान एक है भौर नित्य है, 
संसारदशा से इस ज्ञान का कर्माठुसार संकोच एवं विकास होता रहता डे, उसके अनुसार 
दस ज्ञान का यदि युल-दुःख, इच्छा च्रौर द्वेष इत्यादि भवस्थाये हो तो वह युक्त दी है। 


४८६ न्यायसिदधाञ्जनम्‌ [[ नित्यविभूतिपरिच्छैदः 


कादाचित्केच्छासङ्कस्प-तत्छतानन्दादिज्ञानावस्थाविशेषा घटन्ते १ उच्यते-- 
उरलेखभेदाः क्रमशः सन्ति सर्वज्ञसंविदि | 
न चेत्‌ कारये भूतैष्यद्वतंमानादिधीः कथम्‌ । 
कर्माचुपाष्यमाविऽपि सुक्तादीनां प्रवर्तते | 
इच्छासङ्कर्पदेहादिरीश्वरेच्छाविशेषतः ॥ 
दैशेच्छायास्तु वैषम्यं व्यष्टौ कमंविशोषतः। 
समष्टौ गुणवैपम्यात्‌ तन्भूलात्‌ कालतोऽपि बा" ॥ 


विपाकदशा में पर्हुचे हुए जीव क्म॑रूपी सदहकारिकारणो के तारतम्य के अनुसार 
देश्वर के से नाना प्रकारके संकल्पो, जो प्रकृति मे विघम विचि्न परिणाम होने 
काकारणदह। यह श्रथ मी युक्त है। परन्तु जो मुक्त, नित्यसूरि ओर ईश्वर एेसे रै, जिनमे 
कमं ओर काल इत्यादि उपाधि का सम्बन्ध सर्व॑था नदीं है, तथा जिनका धर्मभृतज्ञान 
संकोच विकास शूल्यहै, एवं सभी वस्तुओंका अहण करता है! इस प्रकार के निस्यञुक्त 
श्रोर ईश्वरम श्रप्रक्रत विचित्र देहादि परिणाम होने के लिये जो कादाचित्क इच्छा अर 
संकल्प इत्यादि ह्येते है, तथा उन देहादि परिणामों से जो आनन्दं इत्यादि होते है, ये सब 
ज्ञानावस्थाविशेष दै । ये कैसे उत्पन्न दहो सकते? इनका असाधारण कारणक्याहै! 
कर्मादितो है नदीं | उत्तर दिया जाता है- 

“उल्लेखमेदाः* इत्यादि । सर्वज्ञ ईश्वर का नित्य एक ज्ञान है, उसमे क्रम से 
श्ननेक्र प्रकार के उल्लेख होते है । यदि ईश्वर के ज्ञान मे अनेक प्रकार के उल्लेख 
न मानकर केवल एक ही प्रकार का उल्लेख माना जाय तो ईख्वर का 
कार्यो के विषय मै भूतत्व, भविष्यत्व ओर वतमानत्व इत्यादि का जो ज्ञान द्योता है, वह 
कैसे उपपन्न होगा १ कार्थं जव अतीत हो जाता है, उस समय भी यदि उस्र कार्यं के विषय 
मं श्वर का भविष्यत्व ओर वर्तमानत्वका ज्ञानदो तो इश्वर आन्त द्यो जायेगा, क्योकि 
भूत पदाथ में मविष्यत्व ओर बतंमानत्व को समभ्ना भ्रम ही है} अतः यह्‌ भानना पड़ता है 
कि कायं की मृतत्व दशाम ईश्वर उस कायं को मृत सम्मता है, तथा उस कायं की भविष्यत्‌ 
दशाम ईश्वर उस कायं को मविष्यत्‌ समभ्हता है, एवं उस काथंकी वतमान दशामें 
दैश्वर उस कायं को वतमान समम्ूता है} इससे फलित होता है कि ईश्वरके ज्ञानमेंनाना 
पकार का उल्लेख होता है | 

कर्मादिः इत्यादि । कमं इत्यादि उपाधिकेन होने प्र भी सुक्तपुरष इत्यादि कौ 
ईश्वर के इच्छा विशेष के अनुसार इच्छा, संकल्प श्रौर शरीर अ्रहण इत्यादि होते ई । 

“ईशेच्छायाः' इत्यादि } जीवों के कम॑विशेष के श्रनुसर व्यषटि-खष्टि अर्थात्‌ श्रण्डादि 
कीःसष्टिमे दैश्वर की इच्छा मँ वैषम्य होता है) समष्ि-खष्टि अर्थात्‌ महदादि तस्वौकी सष्टि 
मे मे ईश्वरेच्छा मे ठ वैषम्य सत्वरजस्तम गुणों के वैषम्य के कारण होता है, अथवा "उन गुणं 


न 


५. ऋः षर - “तन्मूात्‌ काखतोऽपि च? रेखा जो पश्लान्तर का उदरेख किया गया हे 
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कालस्य ताटञ्घ्वस्था चणादीनां प्रवाहतः । 
सोऽप्युपाधिप्रचादादा यदा पूर्वंदणादितः । 
उपाधिभिः चणाचेवा पूर्वेरुदितस्वतः | 
तेपृत्तरेषु हेतः स्यादिच्छासंततिरेश्वरी ॥ 
दप्राकृतविचित्रा्थसिसचा विषमा तु या। 
सापि ग्रचाहानादित्वान्नोपाष्यन्तरमीक्षते ॥ 
इच्छासङ्कल्पसृष्टीनां चक्रवदा  प्रचतनात्‌ । 
स्यादीशबुद्धयवस्थानां तत्र बीजाङ्कुरक्रमः ॥ 


के वैषम्य मे कारण बनने वाल्ञे श्षणत्वादिरूप काल के श्रनुसार ईश्वरेच्छा में वेषम्य होता है । 

"काल्यः इत्यादि } काल ईश्वरेच्छावेषम्य का कारण बनता है। पेषी अवस्था 
कालम चणादि प्रवाह के कारण होतीदहै) क्चणादि का वह प्रवाह मी उपाधिप्रबाह 
से इभा कस्ता है) यद्यपि प्रलये चण भौर लव इत्यादि के उपाधि जनने बल्ले सू्ेगमन 
इत्यादि नदीं हेते ई, तथापि प्रय कालम पूवं पूवं क्षणादि न्प कारण से उन्तरोक्तर 
ल्षण इत्यादि परिणाम होते र्हैगे ! अतः सिद्ध होता है कि उपाधिप्रतराह्ट भथका पूवच्चणादि 
के अनुसार काल म उत्तरोत्तर ्चणादि उत्पन्न होते र्हेगे 

"उपाधिभिः इत्यादि । ईश्वरेच्छा उन क्षणादि केलिये इस प्रकार कारम बनती 
है कि पूर्वै पूवं उपाधि अथक्रा क्षणादि से उपदित होने के कारण ईश्वरेच्छासन्तान उन्तरोक्तर 
च्णादि का कारण बनता है) सब कार्यो का ईश्वरेच्छा कारण है यह सिद्धान्त इस 
प्रकार क्षणादि के विषय सें उपपन्न दहो जाता है। 

'यप्राक्रतः इत्यादि । श्रध्राक्त विचित्र अर्थौकी सृष्टि करने की इश्वर की विषम 
अर्थात्‌ नाना प्रकार की इच्छा होती है, वह प्रवादानादि द्योनेसे दुसरे कारण को अपेश्ठा 
नदीं रखती है} पूर्वं पूवं इच्छा, उन्तर उत्तर इच्छाम कारण ब्रन जती है) इस प्रकार 
प्रवा चलता रहता है | 

“इच्छाः इत्यादि । मथवा चज्छ के समान इच्छा, संकल्प श्रौर सष्टि इस प्रकार होते रइते 
ह कि पहले हद्वर सामान्यस्य से इच्छा करता है, अनन्तर “दस प्रयत्न से सिद्ध करूगाः 
देसा संकल्प करता है, बादमे खष्टिकरतादहै; खष्टि के उत्तर द्रणम अर्थन्तिर के विषयमे 
उसकी खामान्यरूपसे इच्छा होती है, तदनन्तर संकल्प होता है, उसके काद खष्टि होती हे) 

इस प्रकार इश्वर की इच्छा, संकल्प ओर सृष्टि चक्र के समान लगातार चलते रइते है } इस 


उसका कारण प्रथम पड्म चद श्रस्वारस्य है कि समष्टि मे होने बारा गुण- 
तैषम्य दश्वरेच्छा मे वैषम्य का कारण नहीं बन सक्ता, क्याकि उस वेषम्यावस्था 
कामी कारण इश्वरेच्छाहीडहै) रेसी स्थितिर्मे गुणवैषम्य से दश्वरेच्छा मे वैषम्य 
जर ईश्वरेच्छा में वैषम्य से गुर्णो सें वैषम्य होने के कारण अन्योन्याश्चय दोष दाता हे। 
दृश चअन्योन्याश्रय दोष ॐ कारण ही प्रथम पच्च क। छोडकर द्वितीय पच कदा गया हे 


४८टः स्यायसिद्धाञ्जनम्‌  नित्यविभूतिपरिच्छदः 


आगतैरश्वरीं शक्तिमतक्यायुपगच्छताम्‌ । 
ईशस्य तत्तत्यृष्य्यादौ सहकायेन्तरेण किम्‌ ॥ 
अनिस्यमपि विज्ञानमीज्ञस्यास्तीति केचन । 
तदा त्वप्राकृताक्षादेस्तदहिकासोपयोशिता ॥, 
यथोक्तं वरद विष्णुमिशेः-“ईश्वरज्ञानस्यानित्यस्य स्वविषयनि्यज्ञान- 
गृहीतग्राहित्वात्‌" इति । अतः सिद्धं नित्यानित्येच्छामेदादीश्वरदेनित्या- 


नित्यसरीरादिभस्वम्‌ । 
( ईदइवर विग्रहे सृक्ष्मव्यृहविमवादिभेदानां निरूपणम्‌ ) 
ईश्वरशरीरे च 'खद्मव्यृह विभवादिमेदाः भरीमस्वश्वरत्रादिभिः प्रपञ्चिता 


प्रकार ईश्वर के धमभूतज्ञान म अनेक प्रवाहरूपी अवस्थाय बीजांङुरन्याय से उसन्न 
होती रहती दै । प्रथम पक्चमें पूवं पूवं इच्छा से उत्तर उत्तर इच्छा की उत्पत्ति बताई गई हे, 
अतः वह प्रवाहानादिल पश्च कहलाता है । इस पक्ष मे इच्छा से संकल्प, संकल्प से खष्टि ओर 
सृष्टि से दूसरी इच्छा उत्पन्न होती है। इस प्रकार बीनांकरन्याय को लेकर यद्‌ पश्च पचत्त है । 
° आगमेः इत्यादि । ईश्वर की शक्ति अतक्यं है, अध्रटितघट्नापटीयसी है | इस 
प्रकार शास्र के अनुसार मानने बले वादियोंको यह मानने की क्या आवद्यकता है 
कि ईश्वरको उन उन पदार्थो कीसष्टि इत्यादि करने दूसरे सहकारी कारण की अपेक्चा 
होती है । अप्राकृत पदार्थो कीसष्ठि इत्यादि में ईश्वर को कर्मादि की अपेता नदीं होती । 
"अनित्यम्‌ इत्यदि । कई विद्वान्‌ यह मानते है कि ईश्वर को अनिव्यज्ञानमी होता 
हे, तव उस श्रनित्यज्ञानके विकास में अप्राकृत इच्धियादि की उपयोगिता सिद्ध होती है। 
भ्यथोक्तम्‌ः इत्यादि । भीवरदविष्णु मिश्र ने यह कहा है कि ईश्वर का श्रनित्य ज्ञान 
उनके सर्वविषयकृ नित्यज्ञान के द्वाया ण्डत अर्थोका ग्रहण करता है। इस विवेचन से 
यह्‌ सिद्ध होता है कि नित्य एवं अनित्य शच्छाओं फे श्ननुसार ईश्वर आदि का नित्य एवं 
अनित्य शरीर इत्यादि हुआ करते द । 
( ईश्वर शरीर में सूच्म, व्यूह ओर विभव इस्यादि सेदो का वणन ) 
'हश्वरशरीरेः इत्यादि । ईश्वर शरीर म भ्सृक्ष्म, व्यूह ओर विभव इत्यादि भेद 
होते है । यह श्रीपञ्चरा्रमे विस्तार सरे वणित है) इसे वहँसे जाना जा सकता है । व्हौके 
वर्णना का संग्रह यह दै कि लान, शक्ति, बल, एेधयं, वीयं ओर तेज इन छः गुर्णो से परिपूणं 
विग्रह बाल्ते वासुदेव नामक परब्रह्म ही सृष्म स्वस्प है, यदी वासुदेवाख्यं सृष््म परब्रह् 
““सहखस्थूणे विमिते दृठ उग्रे यत्र॒ देवानमधिदेव आस्तेः--अर्थात्‌ सहखस्तम्भयुक्त 


&. यहो्यर पञ्चरात्र की विष्वक्सेनसंहिता के ये वचन अनुसन्घेय है -- 
मम प्रकाराः पञ्चेति म्राहूर्वेदान्तपारगाः 
परो ष्यृहश्च विभवो नियन्ता सर्वदेहिनाम्‌ ॥ 
, न्र्चावताराच्च तथा" 1 इस्यादि । 


चतुथः | माषानुवादसष्वम्‌ भश 


अवगन्तव्याः । संग्रदस्तु- द्म केवरषाङ्खष्यविग्रहं वासुदेवाख्यं षरं जक्ष 
पूर्वोक्तम्‌ ॥ परस्मिन्नेव शन्तोदितनित्येदितकिमामोऽपि भाव्यः] 
वाखदेवसङ्षणग्रदुम्नानिरुद्ररूपो व्यृहः । उत्तरोचरः पूर्पूर्वकारणकः । 
तत्र, वासुरेवे ज्ञानादिगुणाः । षडप्याविभू ताः सङ्कषणादिषु त्रिषु 'शा्- 
प्रवतनसंहाराद्यौपयिकयुणहन्दत्रयोन्मेषेण चतुष्कमनाविर्भंतम्‌ । सरवे ते 
अपरिमित हट बिष्ट मण्डप मँ देवों के अभिदेव शीबासुदेव मगवान्‌ विराबमान ई) इख 
वाक्य से प्रतिपाद्य है) यह अथ॑ पडल्ते दी कडा गवाह) इस परस्वरूप मै खान्दोदिव 
व्पौर नित्योदित पेचे दो रूप ई } मूर्ता के अनुभाव्य वासदेव नित्योदित कदलाते & 1 
इनसे उत्पन्न है शान्तोदित वासुदेव चो तीन वच्यूर्खोके कारण दै । इस उभमववबिष वासुदेव 
मेज्ञानादि ६ गुण खदा आविभरत रहते ई! व्यु बासुदेव, संकषण, प्रचुम्न ओर अनिद 
रूपसे चार प्रकार का है। इनमे उत्तरोत्तर पूं पूवं से उत्पन्न होते ईै। इनमे बासुदेव 
म ज्ञानादि गुण भाविर्भूत हं । संकर्षण इत्यादि तीनोंमे सभी गुण परिपूणं होने प्र 
एक एकमे दो दो गुण आविर्भव ई, तथा चार गुण तिरोहि ई। संकषंणमें शान 


जथं--पर, व्यूह, विमव, सरवंप्राणियों का नियामक अन्तर्यामी आर 
शर्चावतार रसे हमारे पौध्व प्रकार होते ह | देखा वेदान्तपारय विद्धान्‌ कते हे । 
यह श्रीभगवान्‌ की उक्ति है । 

७. यौ पर॒ ““नित्योदितान्‌ सम्बभूत्र त्तथा शान्तोदितो रिः” अह पाञ्चरत्रवचन कवच 
हे । अथं - मुक्ताय मान्य नित्योदितसंज्ञक परत्राखुदेव से शान्तोदितसंक्क वासुदेव 
भगवान्‌ उत्पन्न हुए, जो तीन व्यहं कै कारण ई । 

म. ययः पर ये पाञ्चरात्र के वचन शच्नुसन्धेय ई-- 
तत्र॒ स्ञानबदवन्द्राद्रुपं सङ्कषेणं इरेः । 

शच्छप्रचतनं चापि संहारङचैव देहिनाम्‌ ५ 
बेन हरतीदुं ख गुणेन निखिलं सुने! 
ञानेन तनुते शास्त्रं सवंसिद्धान्तगोचरम्‌ ५ 
बलक्ताने गुणौ तस्य स्फुटं काय॑वशाद्‌ ने । 
फेः्यंवीयेसम्मेदद्रपं म्रदयुम्नञुच्यते ॥ 
गुणाचैश्वयंवीर्याख्यौ स्फुटौ तस्य विक्त; । 
रेश्वर्यण गुणेनासौ स्टजते तच्चराचरम्‌ ४ 
वीर्येण सर्वधर्माणि प्रवतंयति सर्वशः| 
शक्तितेजःसमुत्कर्षादनिरुदढधतनुष्रेः ४ 
शक्तितेजोगुणौ तस्य स्ुटौ कायंवशादु सुने । 
शक्त्या जगदिदं सखवंमद्धुताण्डं निरन्तरम्‌ ४ 
निभिं पाति च इरिममिसाचुरिवा्युकम्‌ । 
तेजसा निखिलं तस्व क्ापयन्यख्िरं सुने ॥ इति } 
र्‌ 


४६० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [| निस्यविभूतिपरिच्छेदः 


सर्वत्र सन्त्येव । एषां च प्रतयेकमवान्तरावतारा च्रनन्ताः, पद्मनाममस्स्यादि- 
दशकादयो ्विभवमेदाः । स्वयंव्यक्तदैवार्षादयस्त्वचचाीवतारमेदाः | 
देवादिष्वपि विशिषटप्रतिष्ठानन्तरं प्रसादोन्पुखेश्वरसङ्स्पाधीनम प्राद्तत्व ' °- 


ओर बल आविभूतरदै। वेज्ञान से चासन का प्रवतंन तथा बल से जगत्‌ का संहार करते द 
परभुम्न मे रेश्वयं ओर वीयं आविर्भूतं है! वे एेदवयं से जगत्छष्टि तथा वीयसे धमं का 
पवतंन करते है । अनिरुद्ध मे शक्ति ओर तेज आविर्मूत दै। वे शक्ति से जगत्‌ का 
पालन ओर तेज से तत्वज्ञापन करते दहै। इनके अवान्तर मेद अनन्त ह । पद्मनाभ 
इत्यादि, तथा मस्स्य इत्यादि दस्र भविभवभेद्‌ अर्थात्‌ अवतारविशेष र। 
अर्वावतार अर्थात्‌ मन्दिरादि मै पूञ्य श्रीमगवान्‌ मे स्वयंब्यक्त, देव, आं इत्यादि भेद 
होते दै 1 स्वयं श्रकट हुए भगवान्‌ स्वयेव्यक्त कहलाते दै, तथा देवताओं से प्रतिष्ठापित 
भगवान्‌ ठेव, एवं ऋषियों से प्रतिष्ठित मगवान्‌ आं कहलाते है । देव इत्यादि मे मी 
विशिष्ट प्रतिष्ठा सम्यन्न होने के बाद्‌ प्रसन्न ईदवर के संकल्प से १०°अप्राकृतत्व आ जाता है, 


३. यहाँ पर वैखानस ओर श्दिद्खंधन्यसंहिता के ये वचन ध्यान देने योम्य है-- 
पद्मनाभो श्चुबोऽनन्तः शक्त्यात्मा मधुसूदनः । 
विद्याधिदृवः कपिलो विश्वरूपो विहङ्गमः ॥ 
क्रोडात्मा वडवातक्त्रो धमो वागीश्वरस्तथा । 
देव॒ एका्णवशयः कमः पातालधारकः ।1 


वराहो नरसिहश्वाप्यमूताहरणस्तथा । 
श्रीपतिर्दिव्यदेहोऽथ कान्तात्माऽमृतधारकः ।। 


राहुजित्‌ कालनेमिष्नः पारिजातहरो महान्‌ । 
लोकनाथस्तु शान्तात्मा दत्तात्रेयो महाप्रभुः ॥ 
न्यग्रोधशायी अगवानेकश्छङ्गतनुस्तथा । 
देवो वामनदेहस्तु सर्वव्यापी त्रिधिक्रमः ॥ 
नरो नारायणक््वैव हरिः छष्णस्तयैव च । 
उवलत्परशयु्दामो रामश्वान्यो धनुर्धरः ॥ 
वेद विद्धगवान्‌ कर्ष्छी पाततालश्ष्यनस्तथा । 
प्ादुभावगणा सस्या इतीमे विभवाह्ययाः ॥ 
मस्स्यः कूर्मो वराहश्च नारसिंहश्च वामनः । 
रामो रामश्च रामश्च कृष्णः कल्कीतति ते दश ॥ 
१०. यद्य पर-- 
चिम्बाङ्त्यात्मना चिभ्बे समागत्यावतिष्ठते । 
छचचापि लौकिकी या सा मगवद्धावितत्मनाम्‌ । 
मन्त्रसन्तरेश्वरन्यासात्‌ सापि षाड्गुण्य विग्रहा ॥ 


चतुर्थः ] माधानुबादसहितम्‌ ट १ 


मनुसन्धेयम्‌ । प्रादृताप्राकृतसंसर्गोऽपि नाचुषपन्नः; अन्यथा प्राृत- । (न 
लोकेषु मगवदवताराः परमपदेऽर्धिरादिमार्गेण च्मशरीरस्य, वेदिकपुत्रदि- ^~ 
वा गमनं कथं घटेत १ हृत्पश्रकणिकामध्यगतस्यान्तर्वामिणः परस्य विशेषतः| +. ५५ ` 
घर्मान्तर्याम्यवतारः । विचित्रा च भगवत इव विग्रहस्यापि व्याप्त्यादि- + 
शक्तिः । तयेव धमिग्रादकसिद्धया विपरीततर्काणां प्रतिदेपः । भरीमद्रीवैका- 
दशाध्याये च मिग्रहस्य व्यापकसकारणत्वादिकं व्यक्तमेव भाष्यकरिः 
प्रतिपादितम्‌- 

इहैकस्थं जगत्त्स्नं पश्या सचराचरम्‌ । ८५८५ ॥-7 

मम देहे गुडाकेश यच्चान्यद्‌ द्रष्टुमिच्छसि ।; इति । 

“इह॒ मतैकस्मिन्‌ देहे तुत्राप्येकस्थमेक्दे शस्थं सचराचरं इत्स्नं 

जगत्‌ पश्य; य्ान्यद्‌ द्रष्टुमिच्छसि १ तदप्येकदेदैक्देश एव पश्य" 
इ्युक्तम्‌ । तथा- 


क्योकि अप्राकृत अंश प्राकृत मृति मेँ आकर मिल जाता है; प्राङ्ृत एवं श्रप्राकृत का 
मेल होने मँ कोई अनुपपत्ति नहीं है। रेचानदह्यो तो अर्थात्‌ प्राङृत एवं अप्राकृत का 
संसर्गं अनुपपन्न हो तो, प्राकृत लोकों मे श्रीभगवान्‌ का अवतार होना, तथा परमपद मे 
त्रचिरादिमामं से प्राञ्च सृषमशरीर भौर वैदिकपुत्र इत्यादि मागं से प्राकृत सृष्ष्मशरीर 
अर वैदिकपुत्र इत्यादि का गमन कैसे संगत होगा | विरा नदी तक स्षमद्चरीर जाता 
है -यह अथं उपनिषत्‌ से सिद्ध है । वैकुण्टलोक मँ वैदिकपुञ् दुसरे माग स पह गये-- 
य्‌ श्रयं भागवतपुराण इत्यादि से सिदध है । ददयपद्म को करणिका के मध्य म विराजमान 
अन्तर्यामी परत्र परस्वरूप, परमसृष्टम अंगुष्ठपरिमित विप्र को लेकर विराजमान रहते 
३, यह अंगुष्ठपरिमित रूप श्रन्तयाम्यवतार कहलाता है । यह परिमित रूप अन्तर्यामी के 
उस रूप से भिन्न है, लो सवन्यापक _ अन्तर्ामी . का सर्वव्यापकं विग्रह्‌ है! जिस प्रकार 
श्रौमगवान्‌ सै सबकी व्यापकत्वादि के लिये पर्यास शि है, उसी प्रकार श्रीमगवान्‌ 
के विरहे मी चैसी ही चक्ति है। इस प्रकार श्रीभगवान्‌ के विग्रह मँ विचित्र शकि 
निहित हे--यह त्र्य धर्मिग्राहक प्रमाण से अर्थात्‌ भगवद्धग्रह को बतल्ञाने वलि प्रमाण सेदि 
ह} इस षमि्ादक प्रमाण से सिद्ध होने के कारण उन विपरीव त्का का खष्डन हो अवाद, 
ञो भगवान्‌ के विग्रह मै परिच्छिनत्य ओर विनाशित्व इत्यादि को सिद्ध करने के क्धिये 
प्रयुक्त होते ह } श्रीभगवान्‌ का विग्रहं सकेव्यापक इ; सर्वकारण है-उत्यादि श्र्थौ को श्रीमाप्य- 


` च च्चन प्रमाण रूप मे विवदित है । श्रथं--श्रीमगवान्‌ अपने सूप को जिग्व के समाना- 
कार बना करके बिम्बे आक्र सन्निहित होते । जो जाकिक भर्वासूति है, वह 
भगवदूष्वानपरायण लोगों द्वारा न्तर जोर मन््रेसवर का न्बास करने पर पूणं षाुमुभ्य- 


विग्रहा बन जाती है! 
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तत्रैकस्थं जगत्‌ त्स्नं प्रविभक्तमनेकधा । 
्मपर्यद्‌ देवदेवस्य शरीरे पाण्डवस्तदा ।॥ इति । 
“देवदेवस्य दिन्यशरीरेऽनेकधा प्रविभक्तं ब्रह्मादिविविधनिचित्र- 
+ © [ध ¢ ~~ 
देव ति्यद्धलुष्यस्थावरादिभोक्तवगं प्रथिव्यन्तरिक्स्वगंपातालातलवितलखतलादि- 
, मोगस्थानभोग्यभोगोपकरणमेदभिभ्नं प्रकृ तिपृरुषात्मक कृत्स्नं जगत्‌" 
दस्युक्तम्‌ । तथा-- 
पि सुदु्दशमिदं सूपं ष्टवानसि यन्मम । 
\1 देवा अप्यस्य रूपस्य नित्यं दशंनकाङ्खिणः ।॥ इति । 
“ममेदं सवस्य प्रशासनेऽवस्थितं सर्वाश्रयं सवेकारणभूतं सूपं यदू 
त्श © # 
देष्टवानसि, तत्‌ सखुदुदंशं न केनापि द्रष्टुं शक्यम्‌" इत्ययुक्तम्‌ । 
+ *अख्रभूषणाध्यायोक्तश्च सर्वाश्रयत्वग्रकारोऽचुसन्धेयः । अन्यत्र चोक्तं 
भगवता पराशरेण- 
समस्ताः शक्तयस्चेता चष यत्र प्रतिष्ठिताः| 
ॐ © 
तद्िश्वरूपवेरूप्यं रूपमन्यद्धरेमहत्‌ ॥ 
समस्तशक्तिखूपाणि तत्‌ करोति जनेश्वर । 
देवतियं्नुष्याख्याश्चे्टावन्ति स्वलीलया । इत्यादि । 
कार्‌ नै भगवद्गीता के एकादशाध्याय की व्याख्या मे स्पष्ट कहा है । “इहैकस्थम्‌ः 
इत्यादि श्लोक की ग्याख्यासे यह कहाहै करि “दे अज्ञुन ! इस हमारे एक विग्रह म, 
एकदेश में विद्यमान सम्पूर्णं चराचर जगत्‌ को देखो, भौर भी जो कुचं देखना चाहते हो, 
उसे भी इस पएकदेह के एकदेश मेदी देखो? | तथा “^तच्रेकस्थम्‌?ः इस इलोक की 
व्याख्या मे यह कहा है किं “देवदेव शभीमगवान्‌ के दिव्य देह मँ अनेक प्रकार से विभक्त 
अर्थात्‌ ब्रह्मा इस्यादि विविध विचि देव, तिय॑क्‌ , मनुष्य श्रौर स्थावर इस्यादि रूप से विभक्त 
भोक्तवर्ग, तथा परथिवी, अन्तरिक्ष, स्वगं, पाताल, अतल्ल, वितल ओर सुतल इत्यादि भोगस्थान, 
भोग्य ओर भोगोपकरण इत्यादि रूप से विभक्त प्रकृति-पुखषात्मक सम्पूर्णं जगत्‌ को 
अर्जुन ने देखा?.। तथा “सुदु्द॑शंम्‌ः इस इलोक की व्याख्या मे यह का है कि “हमारे 
इस रूप को--जो सनका शासक, आश्रय प्यव कारणहै, जो आपने देखा दै, वहं दुसरे 
किसी के द्वारा देखने मै शक्य नहीं है।' विष्णुपुराणके ^ *अखभूषणाध्याय में 


११. यहोँ भीविष्णुपुराण के अदखभूषणाध्याय में स्थित-- 
सराच्चरमयो विष्णु्धिभत्यं खिलमीश्वरः ! 
सुरूषान्याङतमयं भूषणास्रस्व रूपवत्‌ ॥ 
इत्यादि वन्नं विवक्ति दहे! 


>. 





चतुरैः ] माबाठुवादसदिवम्‌ ४६१ 


एषु सर्वेषु भमवतो विग्रहेषु सांसारिकफलप्रदान एव मात्रया 
तारतम्यम्‌ , निश्रेयसं तु व्यापकानुसन्धायिनां सर्वत्र हस्तापचेयम्‌ । ,. , 
यच्च “शप्रिमवाचनाद्‌ व्यूह प्रप्य" इत्यादि", तदुव्यापकानुसन्ानविषुरा- ‰- ४ 
धिकारिषिेषपेचयेति मन्तव्यमिति । (4 7" +" 2९1 २.२ 


सविधा निरवद्नन्दथुमयी निष्कृश्सखाडङतिः 
स्वाच्छन्यात्‌ कमललापतेम॑मवतो मोमाय लोकायते । 


श्रीमगवान्‌ का विग्रह किस प्रकार सबका आशय होता है"--यह मथ॑ कहा गवा है । 
यह अथं वँ से समभ्छने योग्य है, तथा भनुदखन्धान करने योग्य हे । अन्यत्र ममबान्‌ 
परश्चर ने “समस्ताः शकयक्ष्वैताः इत्यादि श्डोकों से यह कहा है किदे वरप! बद्ध वीकः 
मुक्त जीव मौर कर्मरूप अविदया ये समी शक्तियो श्रीभगवान्‌ के जिस विग्रह मे प्रतिष्ठित 
है, बह विग्रह स्वेतर सभी रूपो से त्यन्त विचक्चण है, बह अग्राङूत होने चे प्राव स्मौ खे 
भिन्न है, वह सामान्य से अत्यन्त बडा है, रेसा भीरि का एक दिष्य विग्रह है । ३ जनेश्वर | 
श्रीभगवान्‌ का वह विग्रह अपनी बीला से देष, तिक्‌ श्रोर मनुष्य से नाम वज्ञे तथा 
विविध चेष्टा बाले सर्व॑शिसम्प्न श्रनेक अवताररूपों को उत्पन्न करवा है। इत्यादि 
अर्थो का उन्न वणन किया है । 


“एषु इत्यादि । भ्रीमगवान्‌ कै इन समी विग्रहो म सांसारिकं फ देने में 
थोड़ा थोडा तारतम्य रहता है, प्रस्तु उन विग्रहं मेँ व्यापकता का श्रनुसन्धान करने वाल्ञे 
तथा व्यापक मन्नं का मनुसन्धान करने बाले लोगो को सब विग्रहो घे मोक्ष अनायास प्रात 
हो सकता ह । श्रीमाष्यमे यह बो कदा गयादैकि साधक विमवका अर्वन करके 
को प्रात करता हे श्रौर व्यूह का च्रच॑न करके परस्वरूप को प्रास होता है-इत्यादि"*, कह 
व्यापकानुसन्धान न करने वाले अधिकारिविशेषों के विषय मे कहा गवा है। रेस | 
मानना चाहिये । 


न्तविधाः इत्यादि । जो नित्यविभूति ज्ञानस्वस्प है, निर्दोषानन्दमय द, रन ओर 

तम से भस्य सत्त्वगुण वाली है, तथा लक्ष्मी के पति श्रीमन्नारायण भगवान्‌ के भोम के 
लिये उनकी इच्छा के श्रनुसार वैकुण्ठ खोक इत्यादि चन नाती हे, वद चिन्त्य ह, 
५२. यद्य आदिपद से श्रन्तर्यामिविग्रहमात्र की उपासना से मोश्चप्राश्चि को बद्धने 

वाज्ञे निम्नलिखित वचन मी विवद्ित ह 

श्रचोपासनया श्चीभे करटमषेऽधिदरतो भवेत्‌ 1 

विभवोपासने पश्चाद्‌ ज्यूहो पास्तौ ततः परम्‌. \1 

सूषषमे तदनु शक्तः स्यादन्तयाभिणमीदिततम्‌ ॥ इत्यादि । 
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चिन्तादृरवरा चिरन्तनतमोनिःशेषमोक्ञस्थली 
चित्ते सन्निदधातु मे श॒मतरस्वेयवतारात्मिका ॥ 


इति कविताक्िकर्सिहस्य सर्व॑तस्त्रस्वतन्तरस्य श्रीमद्धेङ्कुटनाथस्य 
वेदान्ताचायंस्य कृतिषु न्यायरसिद्धाज्ञने 
चित्यविभूतिपरिच्छेदश्चतु्थंः 
सम्पूर्णः ॥ 


९.० 3 9 


अनादि सिद्ध अज्ञानके सम्पूणं नष्ट होने का वह स्थान है, वह श्रीभगवान्‌ कौ इच्छा 
के श्नु सार अत्यन्त शुभ अनेक अवतारो के सूपे प्रकट होने वाली है} पवेविध नित्य- 
विभूति सदा हमारे हदय मे सन्निदित स्डे ॥ 


इख प्रकार ` कविताकिंकसिह सर्व॑तन्त्रसवतन्त् श्रीमद्धे्कटनाथ 
वेदान्ताचायं कौ करति न्यायसिद्धाज्ञन का 
निव्यविभूतिपरिच्छेद सम्पूर्णं इचा ॥ 


बुदधिपरिच्छेदः 


। ( बुदधलेक्षणं स्वयंग्रकाशत्वं च ) 
रथ मतिनिरूप्यते-सकसंकावमासत्वं सकरठंकावभासत्वमित्यादि 
तल्लक्षणम्‌ । न्यायतच्तवे तु प्रथमाधिकरणे लक्तणान्तराणि बहूनि दूषयिला- 
अत्यन्तवेगिताऽत्यन्तसौक्म्यं निर्भरता तथा | 
स्वसत्ताकालमाव्याप्नि्ञने लच्मचतुष्यम्‌ ॥ 
इति स्वोक्तलकणोपसंहारः कृतः । श्रत याबदपेषितं विशेषणमृहम्‌ । 
सा च व्िषयप्रफाशवेखायां स्वाश्रयस्येवात्मनः स्वयंप्रमा। अन्य- 
( द्धि का लवण श्रौर स्वयंश्रकाशस्व ) 


. श्रथः इत्यादि ] अव्र बुद्धि का निरूपण किया जाता है- कर्मकारक को लेकर 
होने बाला जो प्रकाश है, बह बुद्धिदै; कर्तरकारक को लेकर होने वाला जो प्रकाश्य है, 
वह बुद्धि है--इत्यादि बुद्धि का लक्षण है! ध्वटकोर्मै जानता ह इत्यादि रूपसेञोन्ञान 
उत्पन्न होता है, वह ज्ञान प्रकाशरूप है । उसमे श्रहम्थं करता दै, घटादिविषय कमंकारक 
है। यह ज्ञानरूप प्रकाश्च कतंकारक एवं कर्मकारकं को लेकर हभ करता है | श्चान जव 
प्रकाशता है त्र कर्तां भौर कमंके साथ ही प्रकाशता है! इस प्रकार उपयुक्त लचणों 
का बुद्धि मै समन्वय हो जता है। श्रीमन्नाथमुनि_ प्रणीत न्यायतत्व मन्ये लुद्धिके 
वहत से इतर लक्षणो का खण्डन करके अन्त मेँ “अत्यन्तवेगिता” इस शलोक से श्रपने 
दवारा प्रतिपादित लक्षणों का उपसंहार भ्रन्थकर्ताके द्वारा करिया गया है। उस इलोक 
काय श्रयं है किं बुद्धि अव्यस्त वेग वारी है) अत्यन्त वेग बुद्धि का लक्षणहै। इस 
वेगके कारण दही युक्त पुरुष की बुद्धि उमयविभूतिस्थ सब पदार्थो से संयुक्त दो जाती है । 
अत्यन्त सृष््मता बुद्धि का दूसरा लक्षण है । इस सुष्षमता के कारण दौ बह बुद्धि-जो सबको 
व्याप्त करने की क्षमता रखती है- संसारदशा मँ मशक इत्यादि शषद्र जन्तुम के शरीरम 
अनुप्रविष्ट होकर रहती है । बँ बद के अवयवो मँ परस्पर प्रतिघात न दो, इसी प्रकार 
बुद्धि अनुप्रवेश पाती है । यह श्मत्यन्त सृषमता का ही प्रमाव है । निमरता भर्थात्‌ श्रत्यन् 
लाघव बुद्धि का तीसरा लक्षण है अ्रत्यन्त इलकां दहोनेसे बुद्धि उस प्रकारके वेगे 
सम्पन्न रहती है! अपने रहते समय प्रकाशमान होकर रहना बुद्धि का चदुथं लक्षण हे । 
यहे स्व्प्रका्चत्व कदलाता है । इन लक्चणों म आने वाले अतिव्याप्ति दोष को दूर 
करम के लिये अपेक्षित विरेषणों का समावेश्च कर लेना चाद्धिये । चौथा लक्षण आत्मा में 
श्मतिन्याप्त ३ ! अतः उसमे सकमंकत्व विष्चेषण का निवेश करना चाहिये ! 

साच इत्यादि} वह बुद्धि विषयप्रकाश्चन के समयमे श्रपते आश्रय त्रात्माके 
लिये स्वयं प्रकाशती है । लो ज्ञान कालान्तरमे अपने म हुए, तथा जो ज्ञान इतर 
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कालान्यपुरुषगता तु स्सत्यलुमानादित्रिषयः संसारिणाम्‌, इतरेषां त 
सर्वज्ञतया अन्यकाशान्यपुरूषनिष्ठापि स्वकीयेन प्रत्यक्षेण विषयी क्रियते । 
तथाच भाष्यमु-- '्यत्वनुभूतेः स्वयंप्रकाशचत्वसुक्तम्‌ ; तदिषयप्रकाशन- 
(५ रायां ज्ञातुरात्मनस्तथेध, न तु सर्वेषां संदा तथेवेति नियमोऽस्ति” इति । 
धियः स्वयप्रकाशतस्वे वेशीत्याचुपलम्भनम्‌ । 
त मानसाध्यक्ञमङ्गादिरपि मानमितीष्यताम्‌ ॥ 
श्च- 
स्वधीविशेषं सवंज्ञोऽप्यध्यक्तयति वा न वा। 
आये सिद्धा स्वतः `सिद्धिरन्यत्रासववेदिता ॥ 


पुरुषो मे हो रहे है, वेसभी ज्ञान, स्मृति ओर श्रनुमान आदि के दारा मनुष्यादिसे 
जाने जाते है । इतर सक्त इत्यादि चेतन स्वे्च होनेसे इतर काल एवं इतर पुरुषो मे 
विद्यमान बुद्धि को अपने प्रत्यक्ष ज्ञानसे सदा जानते रहते द । उनके प्रव्यक्त ज्ञानसे 
बुद्धि गरहीत होती है । यह श्रथं भाष्यमें इस प्रकार वर्णितदहै किं अद्ेतियों दारा ज्ञान का 
जो स्वयेपकाश्चत्व कटा राया है, वह हमे इस स्पमें मान्य है किज्ञान विषयोँको 
प्रकाशित करते समय ज्ञाता श्रात्माके प्रति स्वयं प्रकाशता है। सवका ज्ञान सबके प्रति 
सदा स्वयं प्रकाश्चता हो, ठेसा नियम नष्टौ हे । 

"धियः" इत्यादि । प्रत्येक मनुष्य किसी पदाथं को जानते समय यह समभतादहै 
किमैँइसे जानतां । इस अनुमय से सिद्ध होता है किं ज्ञान स्वयंप्रकाश वस्तु है! 
प्रन नैयायिको का मतदहै कफिंज्ञान दहयोते समय स्वयं. नदीं प्रकाश्षतादहै, क्िन्तनज्ञान 
उत्पन्न होने के बाद उक्त ज्ञानके विषयमे “ओँ यह जानता हूँ? सा मानस प्रत्यक्ष 
होता हैः इस मानस प्रतयक्षसे ही ज्ञान गहीत होता ह, वह स्वयंप्रकाश नदींहै। भाद 
मीमांसकों का यह मतदहैकिं ज्ञान स्वयं नहीं प्रकाशतादहै, किन्तुज्ञान से विषयमे प्राकय्य 
अर्थात्‌ प्रकाशनामक धमं उत्पन्न होता है । इस प्रकाशसूपी कायं को देखकर कारणभूत 
क्न का अनुमान करिया जाता है, उस अनुमितिसे ज्ञान ण्दीत होता है। अतः ज्ञान 
प्राकस्य से अनुमेय है, स्वयंप्रकाश्च नदीं¦! ये मत क्यों न माने जार्यै १ उत्तर--श्चागे 
मानसप्रस्यक्षवाद शरोर प्राकस्यानुमेयवाद का खण्डन किया जायगा । उन खण्डनों पर 
ध्यान देकर यही मानना होगा कि “म इसे जानता” इस श्रनुमव के श्नुसार ज्ञान स्वयं- 
प्रकाश सिद्ध होता है । यह अनुभव ही स्वयंप्रकाशत्व में प्रमाण है। 

किंच, स्वधीविशेषम्‌? इत्यादि । हैदवर के विषयमे ईश्वरबादी सभी यह्‌ मानते 
कि दैदवर स्वह । ईश्वरम एक निस्य ज्ञान है, उससे वह सबको प्रत्यक्षर्प मे सदा 
१. य्ह पर यह राका भौर समाधान अभिप्रेत हैकि दैकवर में दो ज्ञन है--एक 
`  क्ञान से ईेद्वर सबको जानते ई, दुसरे ज्ञान से देश्वर प्रथमक्ञानको जानते हें । 
:..; शकः द्र सवतत षते ह । हान को स्वयंभकाश्न मानकर दैश्वरमे दौ क्ञानों 
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समस्ता 1 ¡ देसी स्थितिर्मे यह प्रवन उठ सकता है कि वह ईश्वर शअपने ज्ञान से अपने 
शान को प्रत्यघ्च"रूप से समम््ता है या नदीं यदि सममताहै तो ज्ञान का स्वयंप्रकाद्यत्व 
सिद्ध ह्योगा, क्योकि ईश्वरम एकी ज्ञान दहै, दो चार नदीं । इश्वरको उसीज्ञानसे 
उसी ज्ञान को समभना दोगा) इससे यह फलित होताहैकिि वह ज्ञान ईश्वर के प्रति 
अपने को स्वयं प्रकाशित करता रहता है। यदि ईद्वर अपने ज्ञान कोन समभ्तादोतो 
असर्वज्ञ हो जायेगा । 


~~~ - - -~ 


को मानकर ईश्वर मे सर्व॑च्चता का निर्वाह किया जा सकताहे। पेखा मानने क्या 
द्मापत्ति हे १ इसका समाधान "यह है कि दैक्वर दो ज्ञान वारे ई, इसमे कोद प्रमाण नीं 
है] यदि कटो किदोज्ञान ईश्वरम न मने जौँथतो इश्वर मे सव॑ज्ञतां की उपपत्ति 
नहीं लगती है ! अतः इस अन्यथा अनुपपत्ति के कारण ही द्ैश्वर्मे दो जनों 
को मानना होगा यह कथन मी समीचीन नहीं है, क्योकि कषान को स्वयंभ्रकान्ल 
मानने पर ईश्वर के सर्वश्नता कौ उपपत्ति द्ग जाती है | अतः ञान को स्वयंप्रकाश 
मानना ही उचित है! किञ्च, स्वपरनिर्वाहि न्याय से भी ज्ञान का स्वयंप्रकाशत्व सिद्ध होता 
हे) दूसरों का निर्वाह करने वाखा पदाथ अपना मी निर्वाद कर त्ता है दरि 
का निर्वाह करने वादा धनिक श्रपनाभी निर्वाह कर केता है! इसरो को श्रकाशित 
करने वादा दीप स्वयंप्रकाश्ता है! द्रव्य इत्यादिको चाष्टुष श्रथांव्‌ चक्ुरिन्द्रिय- 
वेद्य बनाने वाल्ला खूप स्वयं चा्वुष बन जाता है } ्रपने संबन्ध से दूसरे पदार्थौ को 
सत्‌ बनाने वाटा सत्ता स्वयं सत्‌ बन जातीदहै। इन द्ष्टन्तोके श्रनुसार दुसरे 
पदार्थ को प्रकाशित करने वाल्ञा ज्ञान अपने को स्वयं प्रकाशित करे--यदही युच्छ 
हे | इस प्रकार ज्ञान का स्वयमरकाश्त्व सिद्ध होतादै। 

य्ह पर दूसरी शंका यह है क्रि ईश्वर को एकोनखवंज्च अर्थात्‌ सान को छोड 
कर ओर सब को जानने वारे मानने मेँ क्या आपत्ति है? सज्ञान स्वयंप्रकाश नहीं 
हे, ईश्वर मे दो ज्ञान नदीं शै, एक दही ज्ञान हे, वड स्वयं प्रकाशने वाला नदीं हे, चरतः 
श्वर अपने ज्ञान को नहीं जानते है, ज्ञान को दछोढकर श्रौर सबको जानते है । इस 
प्रकार हइंर्वर को षक ज्ञान को छोडकर ्रौर सवक्छो जानने वारे माननेमेक्या 
्रापत्ति है १ इस शंका का समाधान यह है कि यदि ईक्वर श्रपने ज्ञान को छोडकर मोर 
सथको समते है, त्तो मानना पदेगा कि श्रनेक श्र्थो को दैश्वर नहीं जानते दै । अपने 
ज्ञानकोन जानने वारे दस्वर यह भी नरी समर्छ सचछेगेकिि मँ उस ानकां 
आधार ह, दूसरे लोग उस ज्ञान के आधार नहीं] ये पदार्थं उस वान के विष्य 
है, ये पदां उस ज्ञान से भिच्ररहै--इस्यादि! उस ज्ञान को लेकर जितने पदाथ 
बनते है, उन सबको मी इङ्वर नीं समर्छ सर्केगे । श्रतः इदेकवर मे जिस प्रकार जनन्त 
पदाथ॑विषयक खान सिद्ध होते है, उसी प्रकार अनेक पदाथंविषयक श्चक्लान भी 
सिद्ध होगे, ईङवर की सर्वज्ञता सिद्ध न्दी हो सकेगी} अतः हैदवर के न्तान को 
स्वयंप्रकाश मानकर ईहवर की सर्वता का उपपादन करना ही उचित है ! इस प्रकार 
ज्ञान की स्वयंग्रकाशता सिद्ध टोती है) 
४३ 


४६८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरिन्छेदः 


ज्ञानमस्तीति विज्ञानं स्वात्मानं साधयेन्न वा। 

¢ # 

पूर्वैर स्वप्रकाशत्वं सर्वासिदिरतोऽन्यथा ॥ 
८ बुद्धः प्राश्यानुमेयवाव्निरासः ) 


प्राकस्यासुमेयस्ववादिनं प्रस्युच्यते-- 
करप्यैव धीश्चेत्‌ करप्येत तत्सामग्रथेव लाघवात्‌ । 
प्रतयक्तायास्ततोऽन्यत्वक्लक्तौ नेवं प्रसज्यते ॥ 


(ज्ञानमस्तीति इत्यादि । श्ञान हैः यह ज्ञान जिस प्रकार अन्यान्य कानों को 
सिद्ध करता है, उसी प्रकार श्रपने को भी सिद्ध करतादै या नहीं १ यदि सिद्ध करता है 
तो श्रपनेसे सिद्ध होने बाला अर्थात्‌ स्वयं प्रकाशित होने वाला वह ज्ञान स्व्यप्रकाश्च 
सिद्ध होता है । यदि सिद्धि नहीं करता है तौ साधक ्ञान को सत्ता 
अनिधित होगी | तथा च यदि साधक ज्ञान अस्तत होगा तो उसके विषयभूत 
समस्त ज्ञानां का सद्धाव भी च्रसत्‌ होगा । समी ज्ञानो के असत्‌ होने पर॒ विषयसाघक 
्ञानोकेन होने से विषय मी श्रसत्‌ होगे । इस प्रकार सब की असिद्धि म पथवसान होगा | 
अतः यह्‌ मानकर कि श्ञान है यहक्ञान अन्यान्य ज्ञानं के समान च्रपने को भी 
सिद्ध करता है- ज्ञान को स्वर्यंप्रकाश्च मानना ही उचित है। | 

ध्राकस्यः इत्यादि 1 जो माह मीमांसक ज्ञान को प्राकस्य से अर्थात्‌ विषयप्रकाश 
से अनुमेय मानते दै, उनके मत का खण्डन किया जाता है । 

"कल्प्यैवः इत्यादि । प्राकय्यानुमेयवादियों के मत म ज्ञान प्रत्यच्त नदीं है, किन्तु 
अनुमानगम्य हे! वे मानतेदैकि ज्ञानसे विषय मेँ पराकय्य अर्थात्‌ प्रकाद्यनामक घम्‌ ध्म 
उन्न होता है। उस कार्यं को देखकर कारणज्ञान का शनुमान होता है] “यह एक, 
यह एक” छेसी बुद्धि अपेचचाबुद्धि कदलाती है ! इस अपेक्षाबुद्धि से उन पदार्थौ में 
दित्व इत्यादि संख्या उत्पन्न होती है) वह संख्या अपेक्षाबुद्धिसंपन्न पुरुष को दी विदित 
होती है, दूसरे को नही; क्योकि उसकी उत्पादक अपेक्षाबुद्धि उसी पुरुष से विद्यमान है, 
दूरे मे नदीं । उसी प्रकार देखने बाले पुखष क प्रतिदी विषय प्रकाशता है, दूसरों के 
प्रति नह्य । रेखा क्यो होताहै१ ेसा इसलिये होता है किं विषयप्रकाश्च का उत्पादक 
कारण जिस पुरुष में रहता है, उस पुरुषके प्रति ही विषय प्रकाशता हे। वह कारण 
ज्ञान ही है] इस प्रकार ज्ञान का श्रनुमान होता है। जिस प्रकार किसी पुरुष म 
विद्यमान अपेक्षाबुद्धि से उत्पन्न होने के कारण अद्ित्वादि संख्या का प्रकारश्च उसी 
पुरुष के प्रति होता है, उसी प्रकार किसी पुरुषर्मे विद्यमान कारण द्वारा उत्सन्न होने के 
कारण ही विषयप्रकाश् उसी पुरुषके प्रति हुआ करतादहै। वह कारण ज्ञान है) इस 
पकार प्रकाश से ज्ञान अनुमित होता दै, ज्ञान प्रत्यक नहीं दहै। यह मीमांसका का मत है, 
इसका खण्डन इस प्रकार है किं यदि ज्ञान प्रतयक्च नही, किन्तु श्नुमेय है, तो प्रकाशरूपी 
कार्थं से उसी सामग्री का-जिसि मीमांसक ज्ञानोत्पादक मानते दै श्रनभान क्यो 
न किया जाय | प्रकाश्य घे जान का ज्रनुमान करके ज्ञान से उस सामभरी का च्रदुमान करने 


पञ्चमः 1 माषानुवादसद््तिम्‌ ४९६ 


ज्ञानयोगः प्रकाश्चोऽत्र तदसिद्धौ न सिद्धति । 
कमकतृ क्रियातन्त्र ज्ञानं प्रत्ययमेदतः॥ 


की त्रपेच्धा प्रकाशसे उस सामप्रीका अत॒मान करनेर्मेद्ी लाधवदहै। उस सामग्रीसे 
प्रकाश की उत्पत्ति मानकर प्रकाद्चरूपी कार्य से उपस साममरीका ही श्रतुमान करना 
चाहिये ! माव यदह है कि प्राकस्यानुमेयवाद मेँ ज्ञानकी स्िद्धिदही नहो स्केगी। जो 
वादी सान को प्रत्य मानतादहै, उसके मतम प्रकञ्चसे सामग्री का अनुमान मानकर 
ज्ञान का अपलाप नहीं दयो सकता; क्योकि प्रत्यक्चसिद्ध पदाथ का लाघवयुकछि से 
च्रपलाप नदीं करना चाये । वैसा करने पर शल्यवाद्‌ उपस्थित होगा । 

(्लानयोगः इत्यादि । किच्च, प्रकाश कोद अतिरिक्त पदाथं न्दी, किन्तुज्ञान का 
विषय के साथ जो विषयिविषयमाव सम्बन्ध है, वदी प्रकाश्च है। इससे अतिरिक्त 
प्रकाश पदा्थको मानने पर गौरव दोषहोगा । किच्च, ज्ञान अघ्रयसिद्धिसम्बन्व से श्रात्मा 
मे एवं विषयतासम्नन्ध से विषय सँ रहता है | विघयतासम्बन्ध से पिघय में 
रहने बाला ज्ञान ही प्रकाश्य कदटलाता है। इससे अतिरिक्त प्रकाशपदार्थं मानने गौरव 
दोष होगा । ज्ञान के प्रत्यच् न होने पर ज्ञानरूप प्रकाद्च अथवा ज्ञानसम्बन्धरूपी प्रकाश भी 
प्रव्यक्त नहीं होगा । एेसी स्थितिमे प्रकाशको देखकर ज्ञान का अनुमान करना श्रसम्भव 
होगा । प्रस्न--यदि प्रकाश श्रौर ज्ञान एक दी पदाथं है, तव जिस प्रकार यह्‌ कहा जाता 
हे कि षदेवदत्तषय्को जानता हैः, उसी प्रकार देवदत्त घटको प्रकाशतादहैः ेसा भी 
कहना चाहिये । ेसा क्यो न्दी कहा जाता १ किञ्च, जिस प्रकार यह कडा जातादहै कि 
'्देवदत्त से घट जाना जाता है", उसी प्रकार यह मी क्यो नदीं कदा जाता है कि "देवदत्त से घट 
प्रकाशित होता हैः? किञ्च, ज्ञाधातु सकर्मक दहै) प्रपूर्व काश्च घातु अकर्मक है। इन 
धातुओं म वह अन्तर क्यो दतां है१ इससे तो यदी फलित होता है किज्ञान ओौर प्रकाश्च 
भिन्न-भिन्न पदाथं है । उत्तर ज्ञान कर्तामें विद्यमान क्रियाके स्यर्मे देवदत्त टको 
जानता है" एेसा कर्तरि प्रयोग में प्रतीत दहै) इस प्रयोग के अनुसारजो धट ज्ञान का 
कर्मकारक सिद्ध होता दहै, उस धट म व्दिमान क्रियाके रूपमे श्वट प्रकाशता हैः 
इत्यादि प्रयोगो म प्रकाश्च प्रतीत होता है। इससे साधारण रीतिसे क्न ओर प्रका 
मँ मेद प्रतीत दोता है, परन्तु सुष्ष्मरोति से विचार करने पर यदह मेद खण्डित हो जात 
है । वह विचार यदै कफि ज्ञा धावु अप्रथकृसिद्धिसम्बन्व से किसी मँ अर्थात्‌ हाता 
विद्यमान श्वान का वाचकदहै। काश घाठु विषयता सम्बन्धसरे किसी मे अर्यात्‌ विष्व 
मे विमान ्ान का वाचकडै। ज्ञान र प्रकाञ्चषणक पदाथ होने पर भी व्यापारता- 
वच्छेदक सम्बन्ध भिन्न होने ॐ कारण ही देवदत्त घटको जानता ह, घट प्रकाषता दै, 
देवदत्त से घट जाना जाता है ओर देवदत्तसे घट प्रकाशित होता है इत्यादि स्पसे 
कर्तरि प्रत्यय ओर कर्मणि प्रत्यय को लेकर उपयुक्त कर्तरि प्रयोग ओर कर्मणि प्रयोग 
दुभा करते है । भाव यह है कि भपथकृसिद्धिसम्बन्ध से ज्ञाता मे विद्यमान ज्ञान 
ज्ञा घातु का अर्थंह! अत प्व द्देवदत्तघट को जानवाहैः इस प्रकार कतरि प्रयोग 
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प्रकाशते ज्ञायत इव्येतद्धातुविमेदतः । 
भिनत्तिपातयत्यादौ यथा करणक्मणोः ॥ 
व्यवहारा्थनियतिप्रकाश्यत्वानि बुद्धितः । 
स्वभावनियमो द्येष प्राक्व्येऽपि न लङ्घयते ॥ 


=, 


होता है । क्योकि अपथक्सिद्धिसम्बन्ध से देवदत्त मे ज्ञान रहता है। चरपूथक्‌सिद्धि 
सम्बन्ध को लेकर ज्ञानको बतानाद्ीज्ञा धातुका स्वभावदहै) इस स्वभाव के विपरीत 
यदि विषयतासम्बन्ध को लेकर ज्ञान को बताना ही त्रभिमतदहोतोज्ञा धाठुके बाद कमणि 
प्रत्यय लगाकर ष्देवदत्त से घट जाना जाता हैः एसा प्रयोग करना चाहिये । प्रपूवंक काश 
धातु विषयतासम्बन्ध को लेकर ज्ञानका वाचक होताहै। यह काश धातुका स्वभाव 
ह । अत एव ध्वट प्रकाशतादहैः एेसा घट को कठकारक मानकर प्रयोग दता दै; क्योकि 
ज्ञान विषयतासम्बन्ध से घटम रहता है। विषयतासम्बन्ध से विघयमें विद्यमान सान 
कष्ुधघातुका अथं होनेसे काश्च घातु अकर्मक माना जाता है । विषरयतासम्बन्धसे 
विषय मे विद्यमान प्रकाशरूपी ज्ञान का विषय कर्तां होनेसे देवदत्त ज्ञातर-प्रयोजक कर्ता 
बनता है) मत एव काश्घातु खे णिच्‌ प्रत्यय करके कमणि प्रयोग द्देवदत्त से षट 
प्रकाशित किया जाता है, इस प्रकार हुश्रा करता है। सारांश यहदहैकिकज्ञान ओर प्रकाश 
एकी पदार्थं धातुके भिन्न भिन्न होने से दी उस धातुस्वभावके श्रनुसार कमणि तथा 
कर्तरि प्रत्ययो को लेकर विमिन्न प्रयोग होते दै। इस विभिन्न प्रयोगोंके आधार पर ज्ञान 
ओर प्रकाश्य को भिन्न मानना उचित नदीं । 

“प्रकाशतः इत्यादि | "वट प्रकाशता है, घट जाना जाता हैः, इस प्रकार विभिन्न 
रीतिसे नो प्रयोग होते दै, उसका कारण धातुमेद है, अ्थ॑मेद्‌ नह । उदाहरण--परश्ु से वृ्व 
कोकाट्तादहै, परशु को वृक्ष मे गिराता है-ेसा प्रयोगलोकमेंहोतादहै) परशु को दृक्षर्मे 
गियना तथा परश्युसे इृक्ष को कायना एकी बातदहै। कायने की क्रियाम परशु 
करणकारक होता है, गिराने की क्रिया मै पर्यु कमकारक होता है! इसका कारण 
घाठओंमे मेद दीहै, वाच्याथं मेद्‌ नहीं| एकी क्रियाच्धिद्‌ धाठु से-- जिसका 
काटना अथं है-क्रियाद्वैीभावानुकरूलन्यापार के रूप म अर्थात्‌ दो कडा बनाना 
इस सर्प में कदी जाती है। पातयतिः श्र्थात्‌ गिरातादहै इस धातुसे क्रिया अधो- 
देश्-संयोगायुकूलव्यापार के रूप में अर्थात्‌ नीचे देसे संयोग करानेके रूपमे कदी 
जाती है| प्रथम अ्थंके अनुसार परशु करण तथा द्वितीयां के अनुसार परुं कमं 
बनता है, परस्तु वर्ह वास्तवे प्रतिपाद्य क्रिया एकी व्यापार है, उसकादो प्रकार 
दोनेखेदो प्रकारका प्रयोग होता है। यह उदाहरण यहाँ ध्यान देने योग्यै) इसी 
प्रकार प्रकृतमें भी नानतादहै, प्रकाशता दहै, एेसे विभिन्न व्यवहार धातुमेद्‌ के कारण 
सम्पन्न होते दै । दोनों धाठुसे एकी व्यापार कहा जाता दहै, उसमे सम्बन्ध मेद्‌ होने 
से उभयविघ व्यवहार दोदा है 1 

श्यवहारः इत्यादि । प्रश्न- घटज्ञान से घट मे यदि प्राकस्य नामक धमं उत्पन्न 
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तत्रैव तत्करणवत्‌ तस्येवास्त॒ प्रकाशकम्‌ । 
ग्रकलयजन्म  भूतेभ्यदभावन्ञातताञु किम्‌ ॥ 
अत्मसिद्धौ च प्रकाशपदाथनिणयार्थे “कस्तद प्रकाशते पदाथः 
इति प्ररने “अनुभवाद्रतवं स्परतिनिमित्तम्‌” इति न्यायतन्ग्रन्धस्मारणपूवकं 


नटी होतातो घटज्ञान घट के विषयमे ही व्यवहारको क्यो उत्पन्न करता है। क्र, 
घटज्ञान का घट ही विषय होता है, इस प्रकार विषयनियम भी कैसे उपपन्न होगा १ 
यदि कहोकिजिस क्ञानसे ओ प्रकाशित होता है, उस शान का वहम विषयशहोताहै, तो 
यदं भी प्रन उपस्थित होता हैकि धटज्ञानसे धट ही क्यो प्रकाशित होता है, पटादि 
क्यो नहीं प्रकाशित होते १ यदि षट्लानसे घट मे प्राकय्य उत्पन्न होता, तो यह व्यवस्था 
दो सकती है कि ज्ञान से जिसमे प्राकस्य उस्न होता उस श्र्थके विषयमे ही व्यवहार 
दोगा । वही अथं उसज्ञानका विषयो सकताहै, तथा वही अर्थं उस ज्ञान से प्रकाश्य 
दोगा } अतः ज्ञान से विषयमे प्राकय्य की उत्ति माननी चाद्ये) उत्तर-बुद्धिसेदी 
अथविशेष मे व्यवहार श्रौ विषयनियम तथा अविशेष का प्रकाश्यत ये तीनों सिद्ध 
दो जायगे, क्योकि बुद्धि का यह स्वभावहै किं वह अर्थविशेषकोदही प्रकाशित कर सकती 
है, अथविश्चेष को विषय जना सकती है, तथा अर्थविशचेष मँ दी व्यवार को उत्पन्न कर 
सकती है । अतः ये तीनों श्रथ बुद्धि-स्वमाव से उपपन्न दो जाते! तदथं प्राकस्यको 
मानने की च्राव्दयकता नदीं | बुद्धि का यह स्वमाव नियमप्राकस्योत्पत्ति के विषय में 
प्राकस्यवादी को भी मानना पड़ता है, क्योकि प्राकस्योस्पत्ति के विषय मँ भी यह प्रन उरता 
है कि घटज्ञान प्रर मेदी क्यो प्राकस्य को उत्पन्न करता है, पट में क्यों नहीं उत्पन्न करता १ 
"तत्रेव इत्यादि । इस प्रश्न के उत्तर मे प्राकस्यवादी को वदी कहना होया कि 
घट मै प्राकय्य को उत्पन्न करना ही घटज्ञान का स्वभावदहै, भतः षच्ज्ञन घर्मँ ही 
प्राकय्य को उत्पल करता है) तब धटञ्चान से धरम प्राकथ्योत्पत्तिको न मानकर यह 
भीक्डाजास्कताहै किधर कोदही प्रका्ित करना, घटकोदही श्रपना विषय बनाना 
तयाघटमेदही व्यवहार को उत्पन्न करना यह घट्चान का स्वभाव है, प्राकय्य मानने 
की आवश्यकता नहीं । किञ्च, भूत॒ भविष्यत्‌ पदाथं अमाव भौर ज्ञातता अर्यात्‌ प्राकय्य, 
ये सव्र भीज्ञानके विषयरहोतेरदै, ज्ञानसे इनमे प्राकस्य कैसे उत्पन्न कियाजा सकता 
है १ क्योकि मूत पदार्थं ओर भविष्यत्‌ पदाथं ज्ञानकालर्मे नही है, उन्म ज्ञान प्राकस्य को 
कैसे उत्पन्न कर सकता है १ चैसे दी अभाव मावधमं का आश्रय नही होता! यतः अमाव 
मे प्राकय्यरूप यावधमं ज्ञान से कैसे उसयन्न क्रिया बा सकता है} किञ्च, प्राकस्व मे ज्ञान 
से प्राकस्य कैसे उत्पन्न किया जास्कताहै१ इस विवेचनसे सिद्धदोताहै कि प्राकय्य 
श्प्रामाणिकर है, उससे ज्ञान का अनुमान नहीं हो सकता । ज्ञान स्वयंप्रकाद्च पदार्थं है । 
'आतमसिद्धोः इसयादि । श्रात्मसिद्धि ग्रम्थ मे प्रका शब्द के भथं का नि्णेय करने 
केल्यि ध्रकाशता हैः इस शब्द का प्रथ॑ क्या है१ इस प्रकार प्रन कर ५अनु- 
मवादुरस्वं स्पृतिनिमित्तम्‌ः इस न्यायतच्वप्रन्थ का स्मरण दिलाकर्‌ _ आगे यह का 


क्ण 


५०२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ उुद्धिपरन्छेद्‌ः 


संविददूरत्वं प्रकाशः" इत्यभिधाय, श्रद्रविकल्पं प्रति चाभिहितम्‌-- 
भवत्वयुभवाद्रं दृरादन्यद्धिरोधि बा । 
(>९-५०० तद्धावध प्रकाशत्वं किमत्र बह जर्प्यते ॥ इति । 
(८. भाष्यं च्‌ “शकाश चिदचिद्शेषपदाथसाधारणं व्यवदाराचुपुण्यम्‌” 
इति । तदेव न बुद्धिः प्रकाश्चाुमेया, किन्तु स्वयंग्रकाशेव ! 
( भदट्रपरयाशरपादोयस्य सं विर्स्वयंप्रकाशत्वसमथंनस्य निरूपणम्‌ ) 
प्रपञ्चितं चैतत्‌ सवं तचखरत्नाकरे भडपराशरपादैः । यथा-- 


गया है कि “्संविददृरत्यं प्रकाशः, अनुमवादूरत्वं स्प्रतिनिमित्तम" । इस्त न्यायतच्व 
मरन्थका यह अथेह करि पदां का अनुभव से दूरन होना, किन्तु अनुभवसे रेसा 
सन्निहित होना जिससे उत्तर कालम उस पदाथंका स्मरण हो सके यही पदार्थका 
प्रकाश है। “संबिददूर्वं प्रकाश्यः" इस वाक्य का मी यही अर्थ है किं पदार्थं का 
अनुभवसि दूरन होनादी पदाथंका प्रकाश है) इस प्रकार प्रकाश पदार्थं के स्वरूप 
को सिद्ध करने के बाद्‌ आत्मसिद्धि मे अदूर शब्दार्थं के विषयमे क्या अदूर शब्द्‌ का अर्थं 
दूर से भिन्न अथवा विरोधी है १ इस प्रकार विकल्प उपस्थित होने पर ““मवत्वनुभवादूरम्‌?' 
इस शलोक से यह उत्तर दिया गया है कि “अनुभवादूरम्‌ः शब्द्‌ का अर्थं चाहे अनुभव से 
दूर रहने बाले पदायं से भिन्न हो, चादे अनुमवसे दूर रहने वलते के विरोधी अर्थम दहो, 
दोनौदही बातें अनुमवसे प्रकाशित होने बाले पदार्थं मे संगत होती है! अनुभवे 
दुर नहोनादी पदाथंका प्रकाञ्च है] यद्य अधिक विवाद करनेसे कोई लाम नह्यं। 
श्रीभाष्य म यह कहा गया है कि चेतन ओर अचेतन समी पदार्थं ज्ञान से प्रकाशित 
होते दै! इन स्व पदार्थोमे विद्यमान प्रकाश क्या पदार्थह१ ज्ञान होने पर पदार्थं 
व्यवहार के अनुगुण अर्थात्‌ योग्य बनते है, पदार्थौ मे विद्यमान व्यवहारानुगुण्य ही 
प्रकाश है। ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न तीनों के सम्पन्न होने पर पदार्थव्यवहार का विषय 
बन जाताहै। उन तीनोँमें ज्ञानमारहोतो पदार्थं व्यवहार का श्रनुरुण च्र्थात्‌ योग्य 
बन जाता है, यदि तीनोंदहदीनहोँतो पदार्थं व्यवहार का अयोग्य रहता है) पदार्थं मेँ 
विद्यमान व्यवहारानुगुणत्व ही पदाथं का प्रकाश है) इस विवेचन से यह सिद्ध होता ह 
कि ज्ञान प्रकाश से अनुमेय नदीं है, किन्तु स्वयं प्रकाश दै । 


( भट्पराशरपादङृत स्वयंप्रकाशत्व के समथेन का निरूपण ) 


श्रपञ्चितम्‌? इत्यादि ¦! भह्रपराशरपाद ने ततत्वरत्नाकर मन्थ मँ विस्तार से इन 
स्र अर्थो का प्रतिपादन कियाहै। उसका माव यह हैकि ज्ञान प्राकस्य से च्रनुमेथ 
नही हो सकता, क्योकि प्राकव्यानुमेयवाद्‌ अनुपपन्न है, ज्ञान प्रत्यन्त प्रतीत होने बाला 
पदार्थं है । मानसप्रत्यक्चसे ज्ञान सिद्ध दहो यह पश्च भी अनुपपन्न है, क्योकि मानसम्रत्यक्त 
से ्छनसिद्धि नदीं हो सकती । न्ानसाधक दूसरे प्रमाण के न होने से. अगत्या यही 


पञ्चमः ] माषानुवादसदहितम्‌ ५०३ 


धियः म्रत्यच्तमात्रत्वात्‌ परतस्तद^म्भवात्‌ । 
पारिशेष्यात्‌ स्वतो भानं प्रमाणा ततस्ततः ॥ 


प्रतीतेर्व्याहिरणतः सन्देहपरिवर्जनात्‌ । 
सत्तायां सिद्धवत्काराद्‌ ज्ञानं मातीति भावितम्‌ !! 
प्रस्यादशंनाद्‌ व्याप्रादन्वयिच्यतिरेकिंतः | 


अरथांपत्तेय युक्तश्च वचनाच्च स्व्रद्द्यतिः | इति संग्रहः । 


मानना पड़ता है कि ज्ञान स्वयं प्रकाशने बाला पदार्थ है। किञ्च, ज्ञान के स्वर्यंप्रकाश्चत्व 
म यह अनुमानमभी प्रमाण है कि ज्ञान स्वयं प्रकारने वाला पदार्थं है, क्योकि वह 
ज्ञान है। जिस प्रकार ईच्वर का च्लान जान होने से स्वयंप्रकाश है, वरयोकि ईैश्वरमे 
एक दहीज्ञान है, उससे डी उसका प्रकाश होता है, उसी प्रकार भस्मदादिका ज्ञान भी 
जान होने से स्वयेप्रकाश दै) प्रतीति द्येने के अनन्तरक्षणमे ही वै जानता = 
पसा व्यवहार होता है: प्रतीति चनौर व्यवहार के मध्य सें श्चनुमिति अथवा सानसप्रत्यङ्‌ की 
-उचि होने से व्यवहार भे विलम्ब होता द, देना देखने मे नर्डी आता । परतीति 
-दोते ही श्रनन्तर कषण मे व्यवहार दतां ह] अतः मानना पड़ता है कि शान स्वयं 
प्रकाशता है। अत एव अनन्तरक्षण मे व्यवहार को उत्पन्न करता है। किञ्च, ज्ञान 
उत्पन्न होने के बाद किसी कोमी भ्रैँजानतादट्टरँ या न्धी रेखा संदेह नदीं होता । 
इससे सिद्ध दोताहै कि ज्ञान्‌ उत्पत्तिकः क्षमय आत्माके प्रति प्रकाश्चताहै) इससे 
ज्ञान स्वयं्रकाशत्व सिद्ध होता है) किंच, यह स्तम्भ दहै” इसप्रकार जो ज्ञान बहुत 
समय तक धारारूपसेदोता रहतादहै, जिसन्ञान के बीचमें दुसरा कोद ज्ञान उत्पन्न 
नदीं होता, वह ज्ञान धारावादिक ज्ञान कदलाता है। धारावाहिकज्ञानकेदोने के बाद 
मनुष्य यह स्मरण करता § कि क इतने समय तकर इसी स्तम्भ को देखता रहा } इस 
स्मरण सरे सिद्ध होता है कि धारावाहिकं ज्ञान उत्पन्न होते समय निरन्तर आत्मा 
के ज्िये प्रका्ता रा । वह प्रकाश दुसरे ज्ञानके द्वारादो नहीं सक्रता, क्योकि दूसरा 
त्तान होनेपर धारा दूटं जायगी] इससे सिद्ध होताहै किं ज्ञानं स्वयं प्रकाशता है। 
यदि धारावाहिक ज्ञानस्वयंन प्रकाश्ये, विना प्रकाशकेददी नष्टो जाय तो उत्तर काल 
मे उसकास्मरण कैसेदहो सकेगा १ इससे मानना पड़ता दहै, कि धारावाहिक ज्ञान इत्यादि 
ज्ञान स्वयं प्रकाञ्चते ईद} यदि कटोकि घापावादहिकज्चानमे एकं एकज्ञान के बाद उसके क्न 
के विषय मेँ मानसप्रस्यच् होता ३, उससे पूर्वं पूवंज्ञान प्रकाशित होते है, तो संह कथयन 
अनुपपन्न है, क्योकि प्रत्येक ज्ञान के बाद मानस प्रसयश्च उन्न होता दै-ेसा किसी 
का मी अनुभव नहीं है } यदि वैसा मानस प्रत्य्ल उत्पन्नो तो धारा भवश्च टट 
जायगी । धारावादहिर ज्ञान के विषय मँ उत्तरकालं होने वाला स्मरम तभी उक्मन्न होगा; 
जब कि धारावादिक ज्ञान स्वयं प्रकाशित हो । इस प्रकार ज्ञान का स्वयंप्रकाशत्व सिदध होता 
हे | किञ्च, अन्वयव्यतिरेकी अनुमान, अर्थापत्ति प्रमाण, युक्ति गौर वचन से भी ज्ञान स्वयं 
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““उयाप्नादन्वयिव्य तिरे किंतः'' इत्यस्य बिवरणदज्ञायां चेबयुक्तम्‌-““बिग्रति- 
पना संवित्‌ स्वगतव्यवहारं प्रति स्वाधीनकिं्वत्कारे सजातीयसम्बन्धान- 


प्रकाश सिद्ध होता है। इस प्रकार भहपराश्चरपाद्‌ ने स्वयंप्रकाश्यत्वसाधक देतुश्रौं का 
संग्रह किया है । 

ध्या पतादन्वयिग्यतिरेकितः इत्यादि । अथं--अन्वयव्यास्ि एवं व्यतिरेकव्याति 
रखने वाले देतु से भी ज्ञान का स्वयंप्रकाश्चत्व सिद्ध होता है | इस अर्थ के 
विवरण मं श्रीभद््प श्रीमहपराशरपाद्‌ ने यह कदा है फरि जिस ्चान के विषय मेँ यह संशय 
है कि बह स्वयंप्रकाशं है या नहीं उस्र ज्ञान को पक्ष चना कर यह्‌ अस्वयव्यासि 
वाला श्रनुमान कहा जा सकता है क्रि वह संदेहास्पद्‌ ज्ञान अपने द्वारा होने वाल 
व्यवहार के प्रत अपने द्वारा होने वाली सहायता मँ सजातीय के सम्बन्ध की अपेक्षा नहीं 
रखता, क्योकि वह व्यक्रहार कादेठु है) जो जो पदाथं व्यवहारके हेवु होते है, 
वे अपने द्वारा होने बाले व्यवहार के लिये जो सहायता करते दै उस सहायता में 
सजातीय दूसरे किसी कौ अपेक्षा नहीं र्खते । उदाहरण -- विघय, इन्द्रिय ओर दीप 
दृत्यादि घटज्ञान को उद्रन्न कराकर धट व्यवहार के देतु बनते है। इनम विषय घट 
केद्वारा उस व्यवहारको संपन्न होनेमे जो सहायता मिल्लती है, वह ज्ञान को उत्पन्न 
कर देना ही सहायता है, ज्ञान उत्पन्न होने पर व्यवहार होने लगतादहै, उस सहायता 
मे चट मले ही विजातीय इन्िय की_उपेक्चा रखे, परन्तु सनातीय्‌ दृखरे घट कौ अपेश्वा नदीं 
रखता है, सजातीय दूसया घट न होने पर भी घटज्ञान को उत्पन्न कराकर व्यवहार 
करा सकता है) इसी प्रकार चक्चुरिन्द्रिय अपने द्वारा दोनेवलि घट व्यवहारके प्रति 
अपने द्वारा द्योने बाले विषयेद्द्रियसंयोगरूपी सहायता के विषय मे सजातीय दूसरे किसी 
की पेक्षा नहीं रखती, मलते दी विजातीय दीप की श्रपेक्षा र्खे) इसी प्रकार दीप मौ 
अपने द्वारा होने वाल्ञे घट व्यवहार के लिये अपने दवाय होने वाली सहायता मे सजातोय 
दूसरे किसी दीप कौ अपेक्षा नदीं रखता है] विषय, इन्द्रिय शरौर दीप श्रादिं में व्यवहार 
देतुत्वरूप देठ है, तथा उपयुक्त साध्य भमी है। इस प्रकार इन दष्टान्तों से व्यापि गरदीत 
होती है। इसी प्रकार ज्ञान मी व्यवहार का प्रधान देतु माना जाता है | व्यवहार 
सम्पन्न होने मेँ ज्ञान के द्वारा विषयप्रकाशसूपी सद्यपता हयोतीदहै) ज्ञान से विषय के 
प्रकाश्चित होने पर ही व्यवहार होताहै। ज ज्ञान के द्वारा ज्ञानके विषयमे व्यवहार 
होता है, वँ ज्ञानके द्राराजेो प्रकाशरूपी सहायता संपन्न होती है, उसमे ज्ञान सजातीय 
दूसरे ज्ञान की अपेक्षा न रखे, यही उचितदहै। लानमें देठुके होनेसे साध्यम दोना 
चाये । ज्ञान सँ साध्य होने पर यही फलित होगा कि ज्ञान के विषयमे होने वाले 
व्यवहार के लिये ज्ञान के द्वारा जो प्रकाशरूपी सहायता पर्हुचायी जाती है, उसमे 
ज्ञान यदि सजातीय दुसरे ज्ञान की पेत्ता नहीं रखता, तो यही सिद्धदहोतादहै किज्ञान 
स्वयं ही श्यपने को प्रकाशित कर अपने व्यवहार को संपन्न करता है) इससेनज्ञान का 
स्यमरकाशत्व सिद्ध होता है} प्रदन--इष्टान्तसूप से वर्णित चक्ुके विषयमे यहो 
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पेत्ता उयवहारहेतुत्वात , अर्थेन्दरियदीपादिवत्‌ । न च चच्ुषः सजातीयतेजोऽ- 
पेश्षयाऽनेकान्त्यम्‌ ; तस्येन्द्रियत्वेनाहङ्क रिकत्वेन वाऽऽरोकाद्धि्जातीय त्वात्‌ । 


अन्यच, ज्ञानसंस्कारः स्पेकार्थंसमवायिज्ञानाचुभवानपेचदः, संस्कारस्वादन्य- 
कहा गया द्रै करि चक्रुरिन्द्रिय अपने द्वारा होने वाले व्यवहार के लिये अपने दारा मिखने 
वाली सहायनामं मजारीय दूसरे किसी कौ च्रपेक्षा नहीं रखती | यह कथन अनुपपन्न 
है, क्योकि च्रुरिन्द्रिय से होने बाक्ञे व्यवह्यार मै चक्षुरिन्द्रियं ज्ञानोत्पत्ति के 
दाया सहायता पटुचाती है, उस सहायता मै वचक्षुरिन्दिय सजातीय दुसरे दीप 
इत्यादि की अपेक्षा रखती हयी है, क्योकि आक्लोक के न होने पर 
भी चघ्नररिन्द्रिय से ज्ञान उसन्न हो सकता है, पर इसका व्यवहार असम्भव 
हे। तथा च ग्रहभौी मानना दोगा क्रि चश्ुरिन्द्रिय मे उपर्युक्त रोति से सजातीयापेष्ा 
होने के कारण उपयुक्त साध्य नहीं है, व्यवदारदेतुत्वरूप हेतु विद्यमान ह | चतः 
व्यभिचार टवद्य होगा | उसका परिहार कैसे द्यो? उत्तर--परिहार यह दै कि_ चद्भु- 
-शिन्दिय अर दध इत्यादि आलोक सजातीय ना है! भले हीये दोनो नैयायिको के 
-मतानुसार नेजंद्रव्य दने से जातीय, परन्तु भारे मतम सजातीय नहीं ह, क्योकि 
हमारे मन्म चघ्रुरिच्िय इन्िप्रहोनेके कारण तथा आहंकारिक रथात्‌ अहंकारजन्य 
होनेके कारण आलोकसे विजातीय ई} अतः व्यभिचार नदीहै,श्लान को स्वयंपरकाश्च 
सिद करने व्राले दूसरे अनुमान भी विद्यमान. है वे ये ईै-(१) 
ज्ञान के विषय मं स्प्रति को उत्पन्न करने वाला जो ज्ञान के विषय मे संस्कार 
होता है, उगकरे विष्य मै यद साध्य सिद करिया जाता है कि वह जान- 
संस्कार आपन आधार आत्मा मे हाने बाले ज्ञानविषय्रक अनुभव की अपेक्षा नही 
रखता है, क्योकिवह संस्कारडै। जो जो संस्कार" बे अपने आधार आत्मामं होने 
वाले ज्ञानविक्रयक अनुभव की अपेच्वा नहीं रखते ई । उदाहरण घटादि पदार्थ के 
विषयमे अनुपवसेजो संस्कार उल्यन्न होता है, जिससे उत्तर कालम घयादि के विषय 
सँ स्मति दौती है, वह विषय संस्कार कदलाता है, यह विषय संस्कार जिस आत्मामं 
होता है, नले द्यी वद्‌, उम, चास्मा मं होने बाले विध्रयानुभव की अपेच्ला र्खे, बर्योकि 
विषयानुनवरमे ही निष व्न दौते ह} परन्तु वह विघ्रव संस्कार उस शआ्रात्मा मे होने बाल 
स्ानविषप्रक अनुभव क! अपेन्ना नदीं रम्वता दहै} उसी प्रकार उत्तर कालम चान के विषयरसे 
स्ति को उदन्न कने ब्राल्ा ज्ञानसेस्काग भौ एक संस्कार ही है, उस्म भी यह साध्य होना 
च्वाहिये कि यद क्ञानस्कार जिस मात्मा उत्न्न होता दहो उस च्रात्मामे विद्यमान 
जलानविषथक अनुभव की अपेक्षा नरह रखता | ज्ञानविघयक अनुभव के न होने पर 
मी जो ज्ञानसंस्कार उत्पन्न होगा, उसका कारण ज्ञान दही होगा) इससे यदह सिद्ध 
होतारैकिज्ञान अपने विषय मेँ दुस्य श्रनुभवन होने परमभी स्वयंही अपने विषय 
मे संस्कार को उत्पन्न करता 8) इससे यह फलित होतादहै कि कान स्वयंप्रकाश्च होने 
से स्वानुमवस्वरूप है| त एव वह स्वविषयक दूसरे अनुभव की अपेष्वा न रखकर 
स्वयंदही अपने विषय मेँ संस्कार को उत्पन्न करतादहै) इस्सेक्चान का स्वयंप्रकाशस्व 
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संस्कारवत्‌ । विषयसंस्कारो ज्ञानसंस्कारेण सहोत्पद्यते, विषयसंस्कारत्वाद्‌ 
इदमहं जानामीति क्ञानग्रमवसंस्कारवत्‌ । न चोभयविषयज्ञानपूंकत्वं 
प्रयोजकम्‌ ; ज्ञानपूर्वकत्वेन व्यासिसिद्धेव्यंथंविशेषणतवाद्‌ , ` इत्यस्यानन्तरं 
“पुनश्च इत्युक्त्वा ५“संविदनन्याधीनस्वधर्मव्यवहारा" € इत्यादिभाष्यो- 
पात्तमेवाचुमानसुक्तम्‌ । अत्र: प्रयोगनिष्करषैः स्वयमेव भाग्यः । 


सिद्ध होताहै) (२) ज्ञान के स्वयंप्रकाशत्व को सिद्ध करने बाला दूसरा अनुमान 
यह है किः विषयसंस्कार--जिससे विषय के विषय भम उत्तर काल म स्प्रति दोती 
हे - ज्ञानसंस्कार के-- जिससे उत्तर कालमेंज्ञान के विषयमे स्प्रति उत्पन्न होती है-साथ 
उन्न होता हे, ग्रर्थात्‌ विषयसंस्कार भौर च्ानसंस्कार दोनों साथ उत्पन्न होते है, ्योकि 
वह विषयसंस्कार है) जोजो विषयसंस्कार है, वे ज्ञानसंस्कार से उस्न्न होते ई) 
उदाहरण श्न इस वस्तु को जानता द्र" शेते ज्ञान से उत्पन्न होने वाल्ला संस्कार 
यदय दृष्टान्त है । न्नै इस वस्तुको जानता" इस ज्ञान से वस्ठुके विषयं होने वाला 
विषयसंस्कार तथा ज्ञा धास्वर्थं ज्ञान के विध्य मं होने वाला ज्ञानसंस्कार ये 
दोनो संस्कार साथ उन्न होते है | इस प्रकार विषयरसंस्कार हने के 
कारण अन्याग्य विषय संस्कारौ को भी ज्ञानरसंस्कार के साथ ही उत्पन्न होना 
चाहिये । यदि विषयसंस्कार ओर ज्ञानसंस्कार साथ उल्यन्न ह्येते दै, तो यह मानना 
पडेगा किं घटज्ञान इत्यादि सविषयक ज्ञान घटादि के विषयमे तथा अपने चिषय म साथ 
ही संस्का को उत्पन्न करता है। इससे यह फलित होता है कि जिस प्रकार ज्ञान विषय 
को प्रकादित करते हुए विषयके विषय मेँ संस्कार को उत्पन्न करते है, उसी प्रकार 
अपने को अर्थात्‌ ज्ञानङपी स्वस्वरूप को प्रकाशित करते दुष्ट उपने विषय मे ज्ञान 
संस्कार को भी उन्न करते ह। इससे ज्ञान मे स्वयंपरकाशत्व सिद्ध होता हे । 
प्रन ज्ञानसंस्कार ओर विषयसंस्कार एक साथ तमी उल्नन हो सकते दै, यदि इनका 
कारण बनने वाला ज्ञान उभयविषयकर हो} स्वयंप्रकाश ज्ञानवादि के मतम मीज्ञान 
घटादि पदार्थं विषयक ही माना जाता है, वह ज्ञान विष्रयक नहीं माना जाताहै! एेसी 
स्थिति मे घटादि ज्ञान उभयविषयक न होने से उससे उभयसंस्कार कैसे उत्पन्न हो 
सकते है १ उत्तर ज्ञान से उभय संस्कार श्र्थात्‌ विघयसंस्कार श्रौर ज्ञान संस्कार 
उस्पन्न होते ई, ज्ञान इन दोनों का उत्पादकहै) एसा माननम दी ल्लाघव ह; उभय 
विषयक ज्ञान से ये दोनों संस्कार उत्पन्न होते है | इस प्रकार माननेमें गौरव है। 
अतः ज्ञान के ग्रति उभयविषयकत्व विशेषण व्यथं होगा} सामान्य ज्ञान से दोनो संस्कारों 
की उत्पत्ति मानना उचित है| इस प्रकार प्रतिपादन करके भद्पयाश्षसपाद्‌ ने “पुनश्चः 
ेसा प्रारम्भ करके “संविदनन्याधीनस्वधमंग्य॒वहारा? इत्यादि श्रीभाष्य म वृणत॒ स्व मे बर्णित स्वयं 
 परकाशत्व के साधक अनुमान का श्रतिपादन्‌ करवा है । के साधक अनुमान का प्रतिपादन किया है। माष्यवर्णित उपञुक्त "चनुमान के 
परसीग के निष्कषं को भरुतप्रकाशिका इत्यादि व्याख्याओं के अनुसार सममू लेना चादिवे । 


नक 
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“व्यतिरेकि चास्ति लिङ्गम्‌" हइत्यभिधायाजइस्वज्ञानत्वादीनि प्रयुज्य 
समथितानि । प्त्यकत्वानुपपर्तिव्यंवहारविशेषकरत्वानुपपत्तिथार्थापत्ची 
समथिते । ज्ञानं न परप्रकाश्यम्‌ ; षटादिवदर्थाप्रकाशकलप्रसङ्गात्‌- 
इत्यादिका प्रतिपादिताः । 


व्यतिरेकि इत्यादि| आये भमह्यराशसपादने यह कह कर फि शान के स्वयं 
प्रकाशत्व को सिद्ध करने वालि केवल व्यतिरेकव्यासिसंपन्न हेव भी व्रियमानं ईै-- 4 
अजडत्व ओर ज्ञानत्व इत्याद देतुभो से ज्ञान स्वयंपरकाश्त्व को सिद्ध करतादहै। ज्ञान 
स्वयंधकाश है, क्योकि वह अजड दै, तथा ज्ञानहै जो पदां स्वयंप्रकाश नहो, 
वे श्रजढ नीं, तथा ज्ञान नदीं | उदाहरण-घयादि पदाथ स्वयंप्रकाश नहीं है, व्या 
वे अजड एवं ज्ञान भी नद्यै) इत प्रकार व्यतिरेकन्यापि है। ज्ञान अजड एवं ज्ञानस्वरूप 
है, अतएव ज्ञान स्वयप्रकाश्च है। इस प्रकार कष्कर उन्दने इन देठभं का समर्थन 
क्रिया है] इन दोनों अ्थापत्तिप्रमाणों कामी उन्दने समर्थन क्ियाहै। (१) यदि 
ज्ञान स्वयंप्रकाश नहो तो वह प्रव्यक्त न्ह दो सकेगा, क्योकि यह सिद्धक्िया गया 
हैकिज्ञान मानसप्रलक्षसे सिद्ध नदीं द्यं सकता] मानसप्रव्यक्च से सिद्ध नहीं होता हृत्मा 
ज्ञान जव प्रव्यक्त अनुभूत होता है, अतः उसे स्वयंप्रकाश मानना चाहिये । (२) यदि 
जान स्वयंप्रकाश नदौ होता तो अपने सम्बन्ध से घटादि मेँ "वह प्रकाशता है” इस 
ग्रकार के ग्यवहारविश्चेष का कारण नहीं जन सकता । ज्ञान अपतत सम्बन्धसे घटादिमें 
प्रकाशन्यवहयार का कारण होता है! अतः ज्ञान को स्वयंप्रकाश मानना चादिये। आगे 
इनतकौका भी उन्दनि प्रतिपादन कियाद कि क्षाम दुसरे से प्रकाश्य होने वाल्ला नहीं 
है, यदि वह घटादि की तरह दुसरेसे प्रकाश्य होतातो जिस प्रकार दूसरे से प्रकाशित 
होने बाल्ते घयादि पदाथं दृसरे किसी अथंका प्रकाशक नीं होते, उसी प्रकार परप्रकाश्य 
दोने पर ज्ञान मी दस्रौ का अप्रकाशक दो जायगा । परन्तु ज्ञान दूसरों का अप्रकाशक नहीं 
्रिन्वु प्रकाश्चक है । अतः ज्ञान को परप्रकाश्य न मानकर स्वयंप्रकाश दी मानना चादिये। 
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श्रतप्रकारशिक्ामे इस प्रकार क्रिया गयाहं कि ्रनुभति | £. (~ 
तजासोय्नाक्कैःसवास्यन्तसजातीयपिक्षा नियमरहिता विजातीये स्वावश्यं भा विध मात्यन्त 
सजातीयस्वसम्बन्धतुर्यकालधमंहेतुस्वात्‌” । इसका भाव यह हे कि ज्ञान विजाती 
घट इत्यादि मे उस भ्रकाशरूपी धमं को उत्पन्न करता ह ! वह तव तक ही बना 
रहता है, जव तक विषय के सथ्ञान का सम्बन्ध दहो । उसी व्रकार का प्रकाशरूपी 
धर्म ज्ञान मे मी श्रव्यं हुजा करता ह | ज्ञान मं होने वे उस अचश्यंभावी 
ग्रकाशरूपी धम का अत्यन्त सजातीय है, विषय मे उस्पन्न होने वाला प्रकाशरूपी धमं 
उस धम को ज्ञान उस्पनन करता हे! यह अथं हेतु ह। इस अथं से श्रनुभूति में 
शर्थात्‌ ज्ञानमे जिस साध्य की सिद्धि की जाती डे, वह यह दहै करि श्रनुभूति दुसरी 
वस्तुभों मे जिस प्रकाशरूपी धमं को उत्पन्न करती है, उसके अत्यन्त सजातीय 
मकागर्पी धमकर स्यमा प्राप्त करता ई। वैसे धम को प्राप्त करने अर्थात्‌ 
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“वचनानि च इत्युकत्वा “श्रत्रायं पुरुपः स्वयंञ्योतिर्मवति, 
, = [3 वेदय क 
आत्मैवास्य ज्योतिः, स्वेन उ्यातिषाऽऽस्ते, आत्मं तञ्ज्ञानं 
क्षसज्ञितम्‌ ' इत्यादीनि ज्ञानपदवाच्य जीवस्य स्वयंज्योतिष्रपराणि ज्ञानपदा- 


वचनानि चः इत्यादि । आगे उन्होने यह कह करकरि जान फे स्वयंप्रकाशत्व 
मेये वचन मी प्रमाण ईै- इन वचनो का उद्धरण दिया है कि “अत्रायं पुरषः 
स्वयंज्योतिवति, “आत्मैवास्य व्योति, “स्वेन व्योतिषा आस्ते, «अःत्मसंवेदयं 
तल्ल्ानं ब्ह्मसम्मितम्‌?--दइत्यादि । श्रथ - यद्यं पर यह पुखर स्वयं वमकने वाला होता है, 
सात्मा का आत्मा दही प्रकाश्चक है, आत्मा अपने प्रकाश के साथ रष्टता है! अपने 
यारा प्रकाशित होने वाला ज्ञान ब्रह्मशब्द बोध्य हैः यद्यपि ये प्रमाण ज्ञान शब्द्‌ ये प्रमाण ज्ञान शब्द 
वाच्य जीव को स्वयुमकाश सिद्ध करते ईह, तथापि धर्ममतज्ञान्‌ भा ज्ञान होने 
से इन वचनो के अनुसार स्वयंप्रकाश सिद्ध हो र कता ह । स्वयंप्रकाश न होने प्र क्ञानविधयक 
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गोरव है। उसकी अपेक्षाज्ञान को स्ववंपकाश्च मानने मे लाघव है! अतः सम्भव श्रौर 


प्रकाशवान्‌ बनने मेँ स्वयं को अत्यन्त सजातीय दूसरे की अपेक्ला निपम सरे रखती होः 
पेसी बात नहीं है । अनुभूति प्रकाश्चरूपी धम को प्राप्त करने मे अपने अत्यन्त 
सजातीय ज्ञानान्तर की शपेत नियम से जो नहीं रखती हे, यहा अचुभूतति का 
स्वयं्काशस्व दैः क्योकि श्ननुभूति निम से दृसरे जान की श्रपेक्ा रखे चिना ही 
स्वयं प्रकाशधमं कोः प्राप्त कर रेतीहै) इसे चान्त है रूप दस्यादि। ख्प 
रूपवान्‌ दूसरे वस्तु से चाक्ुषस्व श्र्थात्‌ चष्ुरिन्द्रियवेच्चस्व को उत्पन्न करता हे । 
स्पशं स्पशैवान्‌ दृसरे पदार्थो मे स्पश्च॑र अर्थात्‌ स्वशिन्द्रियवेद्यस्व कौ उत्पन्न करता 
है। ये ध्म जब्र तक चिषय में इ्द्रियसम्बन्ध बना रहता है, तभी तक विष्यो मेँ 
रहते हे, तथा पसे धमं रूप श्रौर स्प मे मी श्रवक्ष्य श्या करते है, क्योकि रूपवान्‌ 
द्रष्य जब चक्युरिन्द्रिय से गृहीत होता है, तव खूप मी अवश्य चष्चुरिन्दिय मरे गृहीत 
होता है, तथा स्पश भी च्वश्य स्वगिन्द्रिय से ग्रहीत होता दै! अत एव विषयों में 
होने वाखे चाक्ुषत्व ओर स्पशचत्व रेते धर्म, रूप ओर स्प मे होने वाले 
्वाक्चुषत्व श्चौर स्पर्त्व धमं अत्यन्त सजातीय दै । विषयो में होने चालते इन धर्मो 
के कारणरूप शरोर स्पशं इसप्रकार हेतु, रूप ओर स्पक्षं म रता दहे, तथा 
साध्यभूत उनमें इस प्रकार रहता है कि रूप श्रौर स्प अपने द्वारा विषयों मे उस्पनन 
होने वारे चश्चुषस्व ग्रौर स्यज्लैत्व धमं के सजातीय चाक्चुषस्वे ओर्‌ स्य॑स्व धमं 
को प्राप्त करने में अपने श्चत्यन्त सजातीय दूसरे रूप शओचौर दृखरे स्पसं की श्रपेक्ता कमी 
नहीं रखते हे । अत एव रूप स्वयं चाश्चुष तथा स्वं स्वयं स्पर्शन अर्थान्‌ स्वगिन्द्ियवेशच 
बन जाता हे । वष्ट दूसरे रूप श्रौर स्पश की अपेक्षा नहीं रहती । इस श्रनुमान 
मे विशेषण पदों का प्रयोजन श्रुतप्रकाशिक्छा मेँ विस्तार से वर्णित है । चिश्षेष 


` जि्लासुभों को वदी देखना चाहिये । 


पञ्चमः † माधानुवादसदहितम्‌ ५.०६ 


भिधेयायां संविद्यपि सम्भवलापबाम्यां स्वप्रकाशत्वं सम्भावयन्तीति, 
मणितरणिदीपतभासाधर्म्येग जीवतञज्ञानसमथंनानि च- 
यथा प्रकाशयत्येकः कृस्स्नं लोकमिमं रषिः 
त्रं क्त्री तथा इस्स्नं प्रकाशयति भारत ॥ 

इत्येवंविधानि ज्ञानार्मनोः स्वयंप्रभावत्वेन सजातीषलं ज्ञापयन्ति, 
न च किख्िदनिष्टमाप्यत इत्युण्धम्‌ । वे्यत्वादिसाध श्नि व्यवहान॑त्व- 
वस्तुत्यप्रमेयतक्रियात्वाचज्रुमानानि योग्याुपलम्भासद्रसाधनासिद्धयादिभि- 
लाघव के श्रनुसार इन वचनो से यह सम्भावना दोतीहै किज्ञान स्वयंप्रकाश बनं सकता 
है। किञ्च, कई वचन इस अर्थका समर्यन करते दै किं जीवात्मा रत सूर्यं जोर दीपके 
समानहै, जीवात्मा का धमंभूतज्ञान रत्न इत्यादि की प्रनाके समान है) उनम यह 
"वथा प्रकाशयत्येकः इत्यादि गौताञ्चन्‌ एक है} अथ--जिस प्रकार एक सूं दस 
सम्पूणं लोकको प्रनाके द्वारा प्रकाशित करता है, उसी प्रकार हे भारत] जीवात्मा 
सम्पूणं शरीर को ज्ञानप्रमा क द्वारा प्रकाशित कर्ता दै: इस इष्टान्त से यह स्पष्ट दहोता 
हैकिजिस प्रकार सुर्यं ओर उसकी प्रभा स्यं प्रकाञ्चने बाला पदार्थहै, उसी प्रकार 
आत्मा ओर उसका धर्मभूतक्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदार्थं है) इस प्रकार ज्ञान ओर 
आत्मा के स्वयप्रकाश माननेमे कोई श्रनिष्ट नदीं है) श्राय उन्दने उन अनुमानं पर 
दोषदियादहै,जोज्ञानको ्ानविषय सिद्ध करने के लिये के ग्येहै। वे अनुमानये 
हैकिज्ञानज्ञानसे प्रकाशित हने बाला पदाथं है, क्योकि वह व्यवहायं होता है, वस्तु है 
प्रमेयदहै, तथा क्रिया है;ःजो जो पदाथ व्यवायं; वस्तु, प्रमथ एवं क्रिय ह, वे सब 
ज्ञानान्तर के विषय दै! उदाहरण--घयादि पदाथ व्यवहायं वस्व एवं प्रमेय है, तथा 
गमनादि व्यवहार्यं वस्तु प्रमेय एवं क्रिया है, ये स्र ज्ञान के विषय ईै। ज्ञान मौ 
व्यवहार्यं वस्तु प्रमेय एवं क्रियारूप है, अतः वह मीज्ञान का विषय है| इन अनुमार्नी 
सेज्ञानको ज्ञानविषय सिद्ध रिया जाता है। इन अनुमानं मं निम्नलिखित दोष है-- 
यहं पर यह विकल्प उव्ताहै फि क्या इन श्रनुमानींसे ज्ञानम ज्ञानान्तर विधय्र सिद्ध 
किया जाता है १ अथवा सामान्यरूप से ज्ञानविषयस्य सिद्ध किया नाता है दोनों द्य पक्षां 
मे दोषदहै। प्रथम पक्त मे योग्यानुपलस्म दोष है । सभी ज्ञान ज्ञानान्तर का विषय होकर 
प्रतीत ह्येते हौ, एेसा श्रनुमव नहीं होता दहै। द्वितीय पत्त मे सिद्धसाधन दोष है, क्योकि 
हम यह मानतेही है क्रि ज्ञान स्वयंधकाश होने से स्वश्वर्पसे स्वयं विदित होता है। 
किञ्च. करियालसूप हेतु ज्ञान मै असिद्धदै, म्यौकि कान अत्माका गुणहै, बह परि- 
सन्दास्मक क्रिया नहींदहै! इस प्रकार उन भनुमानौ में दोष दिया गया है । यहौँ पर य 
शङ्का होती हैकिउन्दीं पदार्थौ कीही सिद्धिहोतीहै, जोज्ञानके विषयदहोतेदै। त्वय 
प्रकाशत पक्ष के श्रनुसारक्ञान ज्ञान का विषय न्दीहोता। ेसी स्थितिमं ज्ञानक 
सिदि कैसे मानीजा सकतीडहै! इस शंकाका परिहार इस प्रकार है कि घटादि पदार्थ 
कमी कमी ज्ञान के विषय नीं होते है, उस समथ घटादि की सिद्धि मानी नाती है । 
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दूपितानि । श्रधीकर्मणः सिद्धिरप्यज्ञातवयादिसद्धावषद्‌ , कदाचिद्धीकर्मत्वस्य 
ज्ञानेऽपि विच्मानतवात्‌, अङ्गव्यग्रचो्स्य कमत्वाचनमभ्युपमसेन परिहतस्वाच 
समथिता । स्वयंप्रकाशत्वे सहोपलम्भनियमादमेदभयमव वरुद्धप्रत्य्ताव- 
रुद्धसाध्यत्रविरुद्रलाप्रयोजकत्वप्रभृतिभिरनुमानद्षणान्निःशेषितम्‌ । 


उसी प्रकार ज्षानका विषयदहोनेषपर मी ज्चनकौ सिद्धि मानीजा सकती है। प्रन- 
घटादि कमी कमी ज्ञानका विषय नदह्ौनेपरमी क्रिस किसी समय वेज्ञान के विधय 
होते ही दै, अतः उनको सित्न मानीजा सद्तीहै) परन्ु ज्ञान कभी ज्ञान का विष्य 
नहीं होता, ज्ञानकी सिद्धि कैसे हो सकती दहै; उत्तर--सिद्धान्तमे यहमानाजातादहै 
कि स्न मौ स्मयविशेष में ज्ञानान्तरका विषय होता दहै। अतीत ज्ञानं स्मरण का विघय 
होता दै, भविष्यत्‌ ज्ञान अनुमिति का विषयदौतादहै, तथा एक पुरुष का ज्ञान दूसरे पुरुष 
केल्लान का विषयदहोतादहै। इसत प्रकार ज्ञान म ज्ञानान्तरविषयत्व मी सिद्धान्तसे माना 
जाताहै। विषयक प्रकाशित करन समय ह जान कौ श्रालमा कै प्रति स्वयंप्रकाश 
माना जाता है। अत, कालविशेष मेज्ञानमे ज्ञानविषयत्वं मान्यदहोनेसेज्ञानम की सिद्धि 
|स कोई बाधा नदीं । प्रन -जिस प्रकार उसी अंगुलिका अम्र माग उसी अप्र मागका 
स्पशं करे, यह अथं असम्भवदहै, उसी प्रकार उसीज्ञानसेउसीन्ञानको प्रकाशत होना 
भी अस्म्मव है एेसी स्थिति मे ज्ञान को स्वयंप्रकाश कैसे भानां जा सकता ह! 
उत्तर--जिस प्रकार एक अंगुल्यप्रभाग मै स्प्शानक्रियाकर्तरैत्व ओर स्प्शनक्रियाक्मस 
विष्द्धदहै, उसी प्रकार प्रकृतमे एकी ज्ञान मे प्रकाशनक्रियाकर्बत्व ओर प्रकाश्चन- 
क्रियाकमत्व माने ज्य तो आवश्य विरोध उपस्थित होगा, परन्तु ज्ञानम वैसा नहीं 
माना जाता । ज्ञान की स्वय्॑रकारा मानने का तायं इतनादहीदहै करि विषयप्रकाशन 


(ज्ञानान्तरं क सन्न स्वकर वरनारता ड) स्ययं ल्‌ प्रकरन क्रिया पि रि 


कर्ता एवं प्रकाशन क्रिया क्म दहदौती द्यो, एेसी बात नीद! इस प्रकार ज्ञान के विषय 


न बन्ने परमभी ज्ञान की सिद्धि होती दहै, इस अथे.का समर्थन किया गया है। प्रश्न-- 
ज्ञान के स्वयंप्रकाश होने पर यह फलित होतादहै कि विषय के साथ हीसाथज्ञानमभी 
प्रकाशतादहै, तव दोनो कासाथ ही साथ प्रकाश होने से दोनों अभिन्न हो, एेसा प्रसङ्ग 
उठता है, इसका निवारण कैसे दो सकता है १ उन्तर--हसका निवारण करने में कोई कठिनाई 
नहीं है, क्योकि प्रत्यक्ष रे ज्ञान च्रौर विषयमे मेद सिद्ध होता है) ज्ञान प्रकाशस्वरूप 
है, घटादि विषय दरे आकार के दै, इस प्रकार सनको प्रव्यक्त दोता है, वेलक्षण्यप्राहक 
इस प्रत्यक्ष से ज्ञान श्चीर विषय मे मेद सिद्ध होता है । सेदग्राहक इस प्रस्यक्त से सहोपलम्भ- 
नियम से विषय ओर ज्ञान मै असेद्‌ को सिद करने वाला अनुमान बाधित दौ जाता है। 
किंञ्च, ज्ञान यैर विषय मेँ साथस्ताथ प्रकाश मानने पर उन्म मेद मानना होगा, 
क्योकि भिन्न पदार्थौ मे सिस्य होता है। टेसी स्थिति मँ रुहोपलम्भनियम हेवभेद 
कांसाघक होने से विदध हेत्वाभास वन जाता है। क्रञ्च, उपथुंक्त देतु हो, ज्ञान ओर 
विषयमे अमदन हो, इस प्रकार देका उठने पर इस शंकाको दुर करने बाल्ला को 


पञ्चमः ] भाषानुवादसदहितम्‌ ५.११ 


मानसप्रत्यक्मङ्क चेवपुक्तम्‌ - 
योग्यानवग्रहात्‌ स्वेन सम्भवादनवस्थिते। 
इति बाधकहेतुभ्यः साघनद्वितयस्य च॥ 
असिद्धिव्यमिचाराभ्थां वैकल्यात्‌ साध्यसाधने | 
इत्यसाधनवाधास्यां न धीरमानस्तमोचरः ॥ 
इति स्वतः सिद्धिर संविन्िद्धौ च पद्धतिः ॥ इति। 
अशखण्डवाक्या्थखण्डनानन्नरं च॒ प्राकवयमानसग्रत्यक्तभङ्गपूर्वकमेता 
एव युक्तयः पुनः प्रतिपादिताः | तत्र क्षणिकात्मविश्ेषगुणत्वादि साधन- 


अनु्रूल तकं नहीं है, अत एव वह देतु श्रमरयोजक है । वह अभेद साध्यको सिद्ध नदीं 
कर सकता । इन सव दोप से वह्‌ च्द्‌मःन खण्डित हो जाता दै | अतः ज्ञान ओर त्रिषयें 
अभेद होने का भय सर्वथा दूरदहो जावा, च्र्थात्‌ पूर्णरूपसे नष्टो जाता है| 

मानसप्रत्यक्षः इत्यादि । श्रीमह्पराशगपाद ने “योग्यानवन्रहात्‌ःः इत्यादि श्लोकं 
सेक्ञान के विव में सानसप्रत्यक्ग्राहयत्ववाद्‌ का खण्डन कर्ते हुए यह काहि कि 
यदि मानसप्रत्यक्षं ज्ञान का भ्राहक होतातो अवश्य वह अनुभूत होता, परन्तु मानस- 
प्रत्यत्त अनुभूत नहीं होता है, इस योग्यानुपलन्धि से सिद्ध होता दहै कि वैसा मानसप्रतयक्च 
हैहीनदीं। ज्ञनके प्रकाश के लिये मानसप्रयक्च की कल्पना करना भी उचित नहीं, 
क्योकि ज्ञान स्वयं ही अपने को प्रकाशित कर सकता है, तदथं मानसगप्रत्यक्च की आवदयकता 
नदीं । किंच, ज्ञानग्राहक मानसप्रसयक्त॒ की कल्पना करने परर च्रनवस्थादोष इस प्रकार 
प्रास्त होगा किं प्रथम घटादिज्ञान मानसप्रत्यक्ष से टत होगा, वह मानसप्रत्यक्त भी ज्ञान 
दोने से दूसरे मानसम्रसयक्षसे दीत दोगा, दूसरा मी तीसरेसे गदीत होगा, त।सरा भी 
, चौथेसे, इस प्रकार अनवस्था प्राप्त होगी इन बाधक द॒र्भं से यह मानना पड़ता 
है कि ज्ञान मानसप्रत्यक्ष का ग्राह्यं नहींदहै। किंच, कान को म।नसप्रत्यक्त माद्य सिद्ध 
करनेके ल्थि जौ दो हेतु कहे जाते है, उनम असिद्धि ओर व्यभिचार एेसे दोष ह| 
अतः वे साध्यको सिद्ध नदीं कर सकते । इस ~कार साधकप्रमाण न होने तथां 
नाधकप्रमाण होने से यही सिद्ध होता. है कि ज्ञान मानसप्रसयक्षग्राह्य नहींहै, किन्तु 
ज्ञान स्वतः सिद्ध है. अर्थात्‌ स्वयंप्रकाश दहै । -संविस्सिडधि मे यदी पद्धति वणित है मे यही पद्धति वणित है । 

'अखण्डः इत्यादि । आगे भह्रपरश्षरपाद ने श्रदतिसम्मत अखण्डवाक्या्थ- 
वादका खण्डन करके ज्ञान के विषय मै प्राकस्यानुमेयवाद्‌ एवं मानसप्रत्यक्षवाद्‌ का 
खण्डन करते समय पुनः इन्हीं युक्तियौ का प्रतिपादन क्ियादै। बहौँक्ञान को मानस- 
परतयक्तग्राह्म सिद्ध करने के लिये नैयायिकौ द्वारा वणित दौ देठओं का उल्लेख किया 
गयादहै। वेदोदव॒ये है--( १) क्षणिक होते हुए आत्मविशेष गुण होना ओर ८२) 
योग्य होते हुए. आत्मविशेषगुण होना । इन दोनों देवभों से नैयाथिक ज्ञान के मानस- 
प्रत्यक्षमाह्यत्व को इस प्रकार सिदध कस्ते दै कि ज्ञान मानसप्रस्यक्चग्राह्य है, क्योकि वह 





१२ ज्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरिच्छेदः 


द्वितयम्‌ । तत्र क्षणिकत्वादरेगसिद्धिः, प्रायधित्तधमेरनेकान्तिकत्वमप्युक्तम्‌ । 
एवं पगभिमतजीवनपूषेकप्रयत्नेनापि द्रष्टव्यम्‌ । | 
( षः दविष्णुमिश्रव चनतास्पयेनिरूपणम्‌ ) 
यत्तु वरदविष्णुमिशरैः “सुखदुःखे ज्ञानस्वरूवे -शव” इत्युक्त्वा "इच्ला- 
ढेषप्रयस्ना मानमप्रत्यक्षाः” इति; तस्ुनमिच्छरदिगुर्भ न्तरसन्श्वाभिमानमूरं 
वा परमतमूलं चा । सुखदुःख योज्ञानरूपत्वे चेच्छादिषु को बिरैषः ? 
मिथः संश्रयधीमाधमभ्यावस्थोपलम्भनेः | 
न स्यात्‌ परस्पगमात्रसात्रता सुखदुःखयोः ॥ 





क्षणिक होता हा आत्माका व्िपगुणहे, तथा योग्यता हुमा आत्मा का विशेषगुण 
है) परन्तुयेदेत द्त्वाभास दै, क्योकि दमारे मतमें ज्ञान क्षणिक नहीं दै, तथा मनये 
गृषीत ह्यन योग्य भी रीं है; अतः क्षणिक्रत्व अर्‌ योग्यत्व स्प विशयैप्रण ज्ञास असिद्ध दं, 
तथा प्रायश्चित्तारष्ठान से होने बलि धमं कौ लेकर व्यभिचारगी होता है, क्योकि वद 
धमं उलन्न होते दी पापको यष्ट करके श्ननन्तर क्षणम नष्टो जाता है| अत एव 
वद कणिक दे, तधा त्रास्माका वशिप गुणदहै। इसप्रकार उसमे प्रथम हेतु विद्यमान 
ह, परन्तु मानसप्रल्यक्षग्राहयस्वसूप साष्य उसमे नदीं है, अतः व्यभिचार होता ह । 
नैयायिक लोग ` निद्रा मे द्वासःग्रश्वास चलाने के लिये जीवनपूर्वकं प्रयत को मानते है! 
वह प्रयश्च होने योग्यहै तथा अआत्माका विशेषगुण है, परन्तु मानसप्रसयक्च सरे गहीत 
नहीं होता उसको लेकर दि्तीय वु म व्यमिचार दोप उपस्थित दोताप्रै। अतः 
ज्ञान को मानसप्रत्यक्चग्राद्य मानना उचित नदीं। 
“ चर्दुचिष्णुश्र कै थन का दास्पयं वर्णन ) 

“वतुः इत्यादि । वरदविष्णुमि ने सुख ओर इव लान स्वरूप ह" एेसाकट 
कर च्ममन्तर यह जोकहादै किं इच्छा, देष श्रौर प्रयत्न मानसप्रव्यक्त का ्ाह्मषै, 
इसका तात्पर्यं यह मानना चाद्ये कि वे यह मानकर कि जान से स्यतिरिक्त इच्छा 
इत्यादि गुण दोते है - उन्हे मानत्सयश्नमाह्य कामे दै, अथवा नैयायिक इत्यादि दूसरे 
के मतके अनुसार वैसा कदेतेदै। वास्तवमे हमारे सतम सुख ओर दुः के समान 
इच्छा, देष श्रौ प्रयस्न भी अवस्थान्तरापन्न ज्ञान दी है। सुख ओौर दुःख वर्द्विष्णु दे 
मतानुसार यदि ज्ञानस्प है, तव इच्छादि मं क्या विशेषता है, जिस्सेवे ज्ञानखूपनदहौँ। 
चसौ कोई विशेषता नदीं है; अतः वे भीक्ञानदहीहै। 

"मिथः संय? इत्यादि. । सुख ओर दुःख माव पदार्थं है। कई विद्धान्‌ यह मानते 
है कि डु्वाभाव दी खुखदहै, तथा सुलामावदही दुःख दै! उनका यह मत समीचीन नही, 
क्योकि अभावक्ञान के किये प्रतियोगी ज्ञान आवश्यक दोता है, संल यदि दुःखाभाव सूप, 
त्तम दुभ्लरूप प्रतियोगी को जाने निना इुःलाभावरूप सल जाना नहीं जा सकता । 


पञ्चमः | भाषानवादसदितम्‌ ५९३ 


( ज्ञान सङ्कोच विकास्योर्निपणम्‌ ) 
हयं ॑च प्रतिपुरूषनियता सवंगोचरस्वभावापि संसारावस्थायां कमणा 
सङ्कुचिता तत्तत्कर्मासुगुणतारतम्यवती इन्द्ियाधीनप्रसरणा । तत एव 
तत्ततप्रतिनियतविषया प्रसरणमेदाधीनध्ररयोदयमेदव्यपदेश्चवती च । तथा 
चोक्त -माष्ये--^तमिममिन्दरियद्ारा ज्ञानग्रसरमपेश्योदयास्तमयन्यपदेशः 
भ्रवतते” इति । एतेन नित्यत्वेन कथमिन्दरियाधपेकषेति चों दत्तोत्तरम्‌ | 


इस प्रकार सुखक्ञान के लिये दुःखज्ञान अवश्यक होताहै, तथा दुभ्व पुखामावसरूप 
होतो दुप्ल को समभनेके हिये दुख को समभना होगा । तथा च, सुख को समने 
के किये दुःखज्ञान आवदयक है, तथा दुःलज्ञान के लिये सुलज्ञान आवद्यक है; इस 
प्रकार श्रन्योन्याभय दोष प्रात होतादहै। किञ्च, खख ओर दुःख भावपदाथंकेरूपमें 
प्रतीत होते है । इनको अभावरूप मानना इस मावप्रतीति से बाधित है। किञ्च, सुख न 





नार मा नम त । ~ 


नहोने से सुखाभावसूप दुः होना चाहिये, तथा दुम्ब केन दहने से दुःखामावरूप 
सुख होना चादिये । इस प्रकार दोष आता है । इससे सिद्ध होता है क्रि सुख-दुःख परस्परा- 
मावरूप नहीं है, करिस्तु परस्पर विरोधी भावपदाथं ह । 

( ज्ञान के संकोच घौर विकास का निरूपण ) 


“इयं च' इत्यादि । यह द्धि अथात्‌ घमंभूतन्ञान प्रत्येक पुरुषों म रहता है, तथा 
प्रति पुरुष भिन्न भिन्न है, प्रत्येक पुरुष के धमेभूतज्ञान का यह स्वभाव है कि वह सभी 
पदार्थो का ग्रहण करे । इस प्रकार स्वभाव होने पर भी बुद्धि संसारावस्था मेँ क्म से संकुचित 
हो जाती है, अत एव सव पदार्थौ का ग्रहण नहीं कर पाती । उन उन कर्मो के श्रनुसार 
बुद्धि किती पुपर म अधिक मात्रा मे रहती है, तथा किसी पुरुष मे अल्प मात्रा म रहती 
है। इस प्रकार विभिन्न पुरुषो म तास्तम्य से रतीहै, तथा इसका प्रसरण अर्थात्‌ 
विकास इन्द्रियो क अधीन) इन््रयोके श्रधीन होकर फैलने कै कारण दी बुद्धि 
तत्तत्‌ दृद्ियम्राह्य व्यवस्थित विषयो का ग्रहण करती है! भिन्न भिन्न प्रसरणो 
के अनुसार बुद्धि मी मिनन भिन्न कहलाती दहै, प्रसरण उद्यन्न होने पर 
लुद्धि उसन्न कटी जाती है, प्रसरणं न्ट होने पर तथा संकोच होने पर शुद्धि 
नष्ट हो गयी एेसा कहा जाता है। सार यहदहै कि प्रसरणमेद्‌ के कारण ही बुद्धि 
उलन, नष्ट तथा भिन्न कही जाती है। अतएव श्रीभाष्य मँ (तमिनमिन्दियद्रास? इस 
पंक्तिकेद्वासायह कहा गया है किं इन्द्रिय द्वारा होने बलि इस ज्ञान प्रसरण को लेकर ज्ञान 
मं उत्पत्ति एवं विनाश का व्यवहार होता है। धमेभूतक्ञान के स्वरूपतः नित्य दने पर 
मी उसके प्रसरण के लिये इन्द्रिय कौ अय्चा होती है । इससे “नित्य धमेभूवज्ञान इन्द्रियो 
की श्रपेश्वा क्यों रलता है इस प्रश्न का भी उत्तर प्रा दो जाता है। 
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( धारावाहिकज्ञानविषये मतमेदनि रूपणम्‌ ) 
अत्र॒ धारावाहिकविज्ञानं नीरन्धरनियतदयुमणिमयूखवदेकरूपं चा स्नेह- 
दशादिसमवायसन्तन्यमानदीपवत्‌ सन्ततिरूपं वेति चिन्तनीयम्‌ । तत्र 
वरदनारायणमङ्ारकैः प्रथमपक्त उक्तः । तथाहि प्रज्ञापरिषणे स्पत्य 
भ्रामाण्यप्रसङ्गनोक्तम्‌- 
धारावाहिकधीपङक्तिः स्वकारीनाथंभासिका । 
मेधातिरेकसद्धावाद्‌ नेरपेक्ष्यादपि प्रमा ॥ 
स्तम्भः स्तम्भः स्तम्भ इति धीधारावाहिका भता | 
धारावाहिकविज्ञानमेकं ज्ञानं मतं हि नः॥ 
( धारावादहिक ज्ञान के विषय मे मतभेद का निरूपण >) 


ध्यन्र धारावाहिकः इत्यादि । एक पदाथ के विषयमे धारारूपसे जोनज्ञान होता 
रहता है, वह धारावाहिक ज्ञान कहलाता है । उदाहरण-- स्तम्भ के विषय मेँ स्तम्भ स्तम्भ 
ओर स्तम्भ इस प्रकार धारारूपसे लगातार दाने बाला ज्ञान धारावादहिक ज्ञान है। 
इसके विषय मे यदह विचार करना है किं विना दधद्र के लगातार पैलने वाल्ला दीं एक 
सूर्यकिरण की तरह एक दही ज्ञान धाराखूप से लगातार बना रहता है १ अथवा तेल ओर 
बन्ती इत्यादि कारण के प्रतिक्षण प्रस होते रहने से प्रतिक्षण उत्पन्न प्यवं नष्ट होने वाते 
दीपसन्तान कौ तरह प्रतिक्षण उत्पन्न वं नष्ट होने वाला ज्ञानसन्तानदी 
चारावादिक विज्ञान है। इस पकार धारावाहिक विज्ञान के विषयमे दो पन्च द्यो सकते दै। 
मन्थे स्मृति के अप्रामाण्यं के निरूपणप्रसङ्ग मै “व्ारावादिकधीपक्तिः इत्यादि श्लोकों 
से यदह कहा है किं कतिपय वादी यह मानतेदहै कि घारारूपसरे होने बाज्ञे शानो मे प्रथम 
ज्ञानको छोडकर आगे होने वले सभीज्ञान प्रथम ज्ञानसे हीत अर्थं काही माहक 
होने से स्मरणरूप दै । उनका यह ॒ मत.ी- समीचीन नहीं है, करयोकिं धारावादिक ज्ञान- 
पक्ति मै अन्तर्गत प्रव्येक ज्ञान अनुभूति है, प्रमाद; वह स्मरण नहीं दहै, क्योकि प्रत्येक 
ज्ञान यह घट है, यह घट है इस प्रकार एक पदार्थका ग्रहण करता है। यहः शब्द 
का अथं इस कालण्वं इस देशम होने वालाः होता है। इसमे इस कालः शब्द से 
वह्‌ क्षण बोधित होता है जिसमे ज्ञान उत्पन्न होता है। प्रयेकं धारावादिक ज्ञान स्वोत्पत्ति- 
क्षण मे विमान स्पमे अका अदण करता है) प्रस्येक ज्ञान को उत्पत्ति्षण उसी उक्ती 
ज्ञानसेद्दीण्दीत हदोताहै, पूर्वं ज्ञानो से नदीं । प्रव्येकनज्ञान पूवं पूवंज्ञानो द्वारा अण्ीत 
अपने अपने उत्पत्तिक्षण को विशेषरूपमें लेकर ही “इसक्षणमें घट हैः" इत्यादि रूपसे 
घटादि अथंका ग्राहक होने से अक्चातार्थका याहक होता है । अत एव प्रमा है, स्मरण नदीं । 
किञ्च, स्परृति जिस प्रकार दूसरे मूल अनुभव की अपेच्ता रखती है, उसी प्रकार उत्तरोत्तर 
शान पूवेज्लान की अपेक्षा नहीं र्ते &। इससे भी सिद्ध होता दहै कि धारावाहिक ज्ञानो 


पञ्चमः | भांधानुवादंसदितम्‌ ५१५ 


प्रतिवन्धांशमोक्ञाधेनित्यं ज्ञानं हि जायते। 

चिरमप्रतिबन्धेन चिरं तिष्ठति भासकम्‌ ॥ 

चिरस्थिताथधीरेव न धारावाष्िका त॒ सा। 

नहीश्वरादि विन्ञानमागमादिकमिष्यते ॥ 

निस्य हि तदतो नित्यं स्वेषां ज्ञानमागमात्‌ ॥ इत्यादि । 
, उक्त हि सन्मत्रग्राह्यपरत्यक्षभङ्गे भडपराशरपादेः--^सङ्कोचेऽपि करण- 
सप्रयोगावधिकस्थैर्याम्बुपगमात्‌" इति । श्रस्मिन्नपि पक्षे यदा खिन्दरिय- 


म द्वितीयादि ज्ञान स्मरण नहीं हे। परवादी गण एक वस्वुके विषय मेँ घारारूपसे 
निरन्तर होने बाले ज्ञानो के सन्तान को धारावा्िक ज्ञान कते ई; उदादरण--ह 
स्तम्भ है, यह स्तम्भ है इस प्रकार धायारूप से होने बाल्ते ज्ञानो का सन्तान धाराचा्िक 
ज्ञान है) परन्तु हमारा मत यह हैकिं घारावाहिक ज्ञान एक ज्ञानन्यक्ति दै। वह धारा 
रूपसे होने बाले अनेक ज्ञानोंका सन्तान नहीं है, किन्तु एक ही ज्ञानन्यक्ति उतने 
समय तक बना रहता है । सिद्धान्ते ह माना जाता है किं आत्माका ज्ञान नित्यहै। 
वह कमं से जन संकुचित होता दहै, तब विषय का ग्रहण नदीं करता है। इन्द्रिय इत्यादि 
से जव वह म्रतिजन्ध दूर दहो जाता है, तब विकसित होकर विषयों का ्रहण करवा है। 
ज्ञानविकास के प्रतिबन्धको दूर करनेमेदही इच्र्यो का उपयोग है, ज्ञान को उत्पन्न 
करनेमे इन्द्रियो का उपयोग नदींहै। रएेसी स्थिति मे विषयेन्द्रियसंयोग से ज्ञानविकास 
का प्रतिबन्ध दूर होने पर विकासको प्राप्त होकर विषयों के समीप पट्चा हआ ज्ञान 
तब तक स्थिर होकर विष्यो का अदण करता रहता है, जव तक विषयेन्द्रियसंयोग चना 
रहता है । प्रतिक्षण ज्ञान उत्पन्न दहोतादहो, णेसी बात नहींहै) जोज्ञान विकसित होकर 
चिरकाल तक विद्यमान रहकर विषयों का ्रहण करता रहता है, वही धारावाहिक ज्ञान कदलाता 
है, वास्तवे धारारूप से प्रतिश्चषण उत्पन्न होने बाले चनेक ज्ञानों का सन्तान वर्दी 
नकं होता । ईश्वर का ज्ञान निव्यहै, क्योकि आगम श्रर्थात्‌ शब्द इत्यादि प्रमार्णोसे 
उत्पन्न नहीं ह्येता । °आगमातिगम्‌ः इस पाठ का यह अथंडहै करि श्रागम अर्थात्‌ वेदसे 
ह्ववर का शान नित्य सिदध होता है। इश्वर का ज्ञान अनित्य है, यह पश्च शाखविर्द्ध है 
अत एव मान्य नहीं हो सकता । ईश्वर का ज्ञान जिस प्रकार वेदप्रमाण से नित्य सिद्ध हेता ह 
उसी प्रकार नीवका ज्ञान भी आगमप्रमाणसे नित्य सिद्ध होता है । यद निस्यज्ञान कमं 
द्वारा प्रतिबन्ध होने से विकसित नदीं होता, श्रत एव विषयों का ग्रहण नहीं करता । 
इन्द्रिय इत्यादि से प्रतिबन्ध के दर होने पर विकसित हौकर तब तके स्थिर रहकर विषय का 
अहण करता हे, जव तक ॒विषयेन्द्रियसंयोग विद्यमान है। एक स्थिर ज्ञान ही धारावार्दिक 
ज्ञान कदलाता है । 

"उक्तं हिः इत्यादि । भद्ूपराशरपाद नै अद्ैतिसम्मत सन्मात्रगरादी प्रत्यक्चषवाद्‌ का 
खण्डन करते समय यह कहा है कि संस्ारावस्था में ज्ञान का संकोचं. 
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संयोगाः क्षणिकाः, रदा ज्ञानस्यापि चणिकलवमेष्टव्यमेव । अन्ये तु ज्ञानस्य 
6 ~ ¢ 
्णिकस्वे ध्यानस्य सन्ततिशूपत्वे च स्खतिभ्ाष्यादिदशनादु दवितीयः पक्त इति। 
( बुद्धः प्रत्यक्तादिविभागस्योपःव्रिकस्वचिदूपणम्‌ ) ` 
रस्याः स्वतः प्रत्यक्तस्वभावाया एय प्रत्यन्ञानुमिस्यादिदशिश्रुति- 
[क क च [भ्‌ नि 
मत्यादि विभागोऽपि करणमेदोपाधिकः ¡ सवग्रसरणेष्वपि स्वात्सनि प्रत्यत 
प्रकाज्ञास्मिकैव । निरतिशयवेमिस्वान्निरतिशयषच्मस्याच सहसैव 
विप्र तिद्ृष्टसम्बरन्धोऽग्रतिषातश्च । संयोगलक्षणश्वास्याः सम्बन्धः । तथोक्तं 
^. माष्यादिषू- “सम्बन्धश्च संयोगलचणः, ज्ञानं च द्रव्यमेव इत्यादिः 
कण्ठोक्त्या । 
होने पर भी यह माना जाता है कि जब तक विष्यो के साथ इद्द्ियसम्बन्ध है, 
तन तक ज्ञान स्थिर स्ट्ताहै। इसपक्ष मै भी इद्धियसंयोग यदि क्षणिक माने जार्यैतो 
लान को भी क्षणक मानना होगा। दूसरे वादी यह मानते दहै ङि. धारावादिक ज्ञान- 
स्थल में क्षणिक ज्ञानां की परम्परया होती दै, यह द्वितीय पश्च यह्‌ द्वितीय पश्च ही समीचीन्‌ है, क्योकि 
“^तदरुपप्रत्यये चेका सन्तविश्चान्यनिःस्हा” चेका सन्तविश्चान्यनिःस्पहाः ८ भगवस्स्वरूपविषय मँ होने वाले ज्ञान की सन्तति- 
ध्यान कहलाती है, जो फलान्तर ओर विषयान्तर के सम्बन्ध से शल्य है) इस विष्णुपुयण 
रूपौ स्ति तथा शश्षणभङ्गिन्वाः संविद्‌ः' ( ज्ञान क्षणिक है) इस श्रीमाषप्यू्न्य से मी 
यह स्पष्ट होता हैकिज्ञान क्षणिक है, तथा स्मरणों का सन्तान दही ध्यान है। 
( इद्धि का प्रव्यक्त इत्यादि विभाग ौपाधिक ह ) 
“श्रस्याः स्वतः” इत्यादि । प्रस्यक्च होकर रहना यही बुद्धिका स्वभाव है, क्योकि 
सव तरह कौ उपाधि से निचृत्त ह्यने पर स॒क्तों काज्ञान सदा करे लिये प्रत्यक्च बनकर रहता 
` ह । स्वतः प्रत्यक्च होकर रहना दी जिम बुद्धिका स्वभावे, बह बुद्धि संसारावस्थामें 
कमं से संकुचित होकर जब इच्िय भौर व्यािज्ञान इत्यादि कारणो से पैलती है, तब 
बुद्धि म ॒प्र्यक्च अनुमिति देखना ओर सुनना इत्यादि विभाग होता है । यह विभाग 
भोपाधिक दै, क्योकि करणमेद्‌ इसमे प्रयोजक है ¦ सव तरह के प्रसर्णोमे भी श्र्थात्‌ 
विकारसोमे भी ज्ञान अपने विषय मं प्रलयक्न प्रकाशसरूप मे ही बना रहता है । अत एव ज्ञान 
होते समय किसी को यह संचय नदीं है कि इस समरथ हमको ज्ञान होता है, या नहीं | भले ही. 
लान विषय के विषय्‌ में कमी प्रस्यक्षरूप को धारण करे ओर कभी परोक्षरूप को धारण शान विघय क विषय मं कभी प्रत्यश्चरूप को धारण करे ओर कमी परोक्चरूप को घारण करे, 


न ता व विणि 


अत्यन्त सूक्ष्म होने से किसीसे भी प्रतिहत नदी होता है। दव्यके साथ ज्ञान का सम्बन्ध 

संयोग है । यह्‌ अथं माष्यादि म उल्लिखित “भ्सम्बन्धश्च संयोगलक्षणः, ज्ञानं च द्रव्यमेव? 

त्यादि स्पष्टा्थक वाक्यो से सिद्धहोतादै। इस वाक्यका यहश्रर्थहै किल्ञान का द्रव्य 
` च्केन्साथ संयोग रै, ज्ञान द्रव्य है, द्रव्य का द्रव्य के साथ सम्बन्ध संयोग होता है। 


पञ्चमः) कषीरवादसदतेम्‌ ७ 
( बुद्धिविष्ये इादंशप्रनीतत्समाधानानां निरूपणम्‌ ) 
नयु बुद्धेनित्यतवे किं प्रमाणम्‌ ? तथात्वे कथं जागरणुषुप्त्यादिभेद- 
सिद्धिः १ किञ्च प्रमाणं प्रसरणे १ कथं चात्मगुणभूताया उुद्दरव्यत्वम्‌ ? 
क्षश्च द्रव्यत्वे प्रमाणम्‌ १ . कथं चारमधमभूताय स्तस्याः स्वाधयादन्यत्र 
गमनम्‌ ? कथं चोपचय विरलभावाभवे परिमाणन्तरयोगः !? कथं चातीक्म- 
नागतः सम्बन्धः संयोगः. १कथं च गुणादिभिः १ कथं वा मध्यस्थितानां 
सम्बद्धानामग्रकाशत्वम्‌ १,.कथं, च युक्तवुद्धयंगपत्‌ क्रमेण बाऽनन्तदेश- 
संयोगः ? कथं च, व्याप्तां खबुद्धिचन्दरिकायां प्लवमानस्य खरला- 
तन्तुविताने लगन्त्या टृतिक्षाया इव सश्चाराधीनतत्तद्बुद्धिप्रदेशसंयोगस्य 
स्ववुद्धया स॒ह बुद्धयन्तरव्याव्रत्तः स्वाभाविकः सम्बन्धः ? इति । 


८ बुद्धि क विषय मेँ बारह प्रइन एवं उनके उत्तरो का निरूपण ) 

ननु बुद्ध” इत्यादि । यो बुद्धि के विषय मे ये बारह मष्न उठते ई-( १) बद 
नित्य है, इतमे क्या प्रमाण १ (र्‌) यदि बुद्धि निहतो जागरण ओर सुपुि 
इत्यादि विभिन्न अवस्थाय कैसे उपपन्न होंगी १ (३) बुद्धि फैलतो है, दस्मे श्या प्रमाण 
६१८४) आत्माका गुण वनने वाली बुद्धि कैसे द्रव्य हो सकती है १८५ बुद्धि द्रव्य 
ह, इसमे क्या प्रमाण है १ (६) भत्माका धमंबनी हुदै बुद्धि स्वाश्रय श्रात्मा को 
छोडकर अन्यत्र कैसे फैल सकती है, जँ आत्मा कौ परह नदीं है १ (७ ) संकोचावस्था 
मे अलम परिमाण वाली बुद्धि विकासावस्था मे महापरिमाण वाली बन जाती है, इस प्रकार 
द्धि मे जो विभिन परिमाण माने जाते दै ये कैसे संगत होगे १ बुद्धि मँ नये अव्र्वो के 
मिलने से वह पुष होतीहो, मोरी होती हो, तथा बुद्धि के अवयव विरल होते ह, यह 
अर्थतो सिद्धान्त मे मान्य नदीं ह । एेसी स्थिति में बुद्धि मँ उपचय ओर विरलभावकेन होने 
पर परिमाणान्तर कैसे हो सक्ते है १ (८) त्रतीत ओर भावी पदार्थो केसाथ बुद्धिका 
सयोयक्तम्बन्य कैसे हो सकता है १ क्योकि विभिन्न कालिक पदार्थो मेँ संयोग न्दी दयो 
सकता । । ६ ) गुण इस्यादि के साथ दधिका संयोग सम्बन्य कैसे द्यो सकता हे! 
( १० ) इन्द्रिय ओर विषय के मध्यमे रहने वाले उन पदार्थौ का--जौ बुद्धि से सम्बद्र 
ह _ प्रकाश क्यो नदीं चेता १ (११) मक्त पुरुष कौ बुद्धि का-चादे एकदमसे हो, 
अथवा क्रम से हो--अनन्त देशो के साथ संयोग कैसे दयोगा १ (१२) जिप्त प्रकार चन्द्रमा 
अपने चद्धिकाप्रदेश् मे चलता रहता है) तथा स्वयं चलकर च्पनी चन्द्रिका के विभिन्न 
परदेश से सम्बद्ध दोता है, तथा जिस प्रकार मकड़ी अपने लार से उन्न तन्तुरओं के 
जाल्लमे लशी रहती है, तथा अपने संचार के द्वारा जान के विभिन्न प्रदेशो से सम्बन्ध 
पाती है, उसी प्रकार अणुपरिमाणसस्यन्न मुक्त जीवात्मा चारो तरफ व्यापन अपनी 
बुद्धिरूपी चन्दिका मे संचार करता हभ उस संचार के कारण अपनी बुद्धि के विमिन्न पदेशो 
से सम्बन्ध स्थापित करता है 1 यह नहीं कि संचार करते समय मुक्त जीवात्मा भपनी बुद्धरूपी 
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तत्र पू॑स्मिन्नागम उत्तरम्‌ । यथा-- “न विज्ञातुविज्ञातेर्विपरिलोपो 
विद्यते; नहि द्रष्डदृविपरिलोपो विद्यते; अविनाशित्वात्‌" इत्यादि । 
व्याख्यातं चेतदार्मसिद्धो -- “शक्ञातुरथिना शिवदेव ज्ञानस्याप्यविनाश्चिख- 
युपपादयन्ती श्रुतिरियं ज्ञावस्वरूपप्रयुक्तं ज्ञानमिति दर्शंयति" इति । 
त्र स्मतिरपि- 
यथा न क्रियते ज्योस्स्ना मलप्रक्षालनान्मणेः । 
दोषप्रहाणान्न ज्ञानमात्मनः क्रियते तथा॥ 
यदोद्पानकरणात्‌ क्रियते न जलाम्बरम्‌। 
सदेव नीयते व्यक्तिमसतः सम्भवः कतः ॥ 


चन्द्रिका को भी भने साथ खींचकर चलता हो, क्योकि सुक्तात्मा की शुद्धि वियु बन 
जातीदहै, तीची नहीं जा सकती } समी सुक्तात्मार्भोकी बुद्धि भी इसी प्रकार षिसु 
है । ेसी स्थिति में यद कैसे समण्ा जा सकता है कि श्रमुक जीवात्मा का 
असक बुद्धि के साथ ही स्वाभाविक सम्बन्ध है, इतर बुद्धियों के साथ नहीं। 
यदि जीवात्मा अपनी बुद्धि को खोच कर चलता तो यद समभा जा सकता 
कि जो जीवात्मा जिस इद्धिको साथल्तेकर चलतादहै, उस जीवात्मा का ठस बुद्धि के 
साथ स्वाभाविक संबन्ध है। परन्तु जीवात्मा श्रपनी बुद्धि को खींच कर चलता नदीं । एेसी 
स्थिति मे यह कैसे समा जा सकता है कि अमुक जीवात्मा का अमुक बुद्धिके साय दही 
स्वाभाविक संबन्ध है । 

(तत्रः इत्यादि । इन बारह प्रश्नों का क्रम से उत्तर दिया जाता है| जीवात्मा की बुद्धि 
नित्य हे, इसमें क्या प्रमाण दै १ इस प्रथम प्रन का उत्तर श्रुति से मिलता है । “न विज्ञातु- 
विज्ञातेर्विपरिलोपो विद्यते इत्यादि श्रुतिवचन यह बतलाता है करि ज्ञाताके क्ञानका 
नाश नदींहोताः द्रष्टा कौ दष्टि का नाश नहीं होता, क्योकि च्ाता ओर द्र्टा की श्रात्मा 
अविनाशी है। स्या इ अका मे इस वचन की व्याख्या इस प्रकारकी गहै कि क्चाताके 
अविनाशी दोने से शान मी न्रविनाशी हयौता है। इस प्रकार उपपादन करने बाह्ली श्रुति यद 
स्पष्ट सिद्ध करती है कि ज्ञान ज्ञातृस्वरूपगप्रयुक्त है, ज्ञाता नित्य होने से सदा रहता ई, 
ज्ातुस्वरूपप्रयुक्त ज्ञान भी सदा रहता है ¦ तथा “यथा न क्रियते इत्यादि स्मरृतिवचन 
भीन्ञान के नित्यत्वे प्रमाणडहै। इन बचनोँका यद अथंहै कि जिस प्रकार मणिके 
मल का प्रक्षालन करने से मणि मे नूतन प्रकाश उत्पन्न नहीं किया जाता, उसी 
प्रकार श्रात्माके दोर्षोको नष्ट करने पर नूतन ज्ञान भात्मा मे उत्पन्न ` नदीं किया जाता, 
किन्तु पूवे तिद्ध श्ञान ही प्रकाश मे उसी प्रकार लाया जाताहै, जिस पकार रत्न में पूं 
सिद्ध प्रकाश मल के प्रश्चालन द्वारा बाहर लाया जाता है। जिस प्रकार कूपके 

 नि्मंण से नूतन जल ओर आकाश उत्पन्न नहीं क्यिजाते, किन्तु पदले से विद्यमान 
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तथा दहेयगुणष्वसादवबोधादयो गुणाः। 
प्रकाश्यन्ते न जन्यन्ते नित्या एत्नात्मनो हि ते ॥ इत्यादि । 
घत च “ज्ञोऽत एव" इति, “यावदात्ममावित्वा्च न दोष- 
स्तद्रोनात्‌" इति च। 
दवितीय तु प्रतिबन्धकं तमः । यथा दाहकस्य वहर्मण्यादि- 
सन्निधादाहकत्वम्‌, तदपगमे च हेखन्तरनिरेश्षदाहकतवम्‌, तद्त्‌ 
तमोविरोषसनिनिधानासन्निधानाम्यां स्रापादिपिद्धिः। उक्तं च- 
“धुस्त्वादिवखस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌" इति । अतो जागरादि- 
दशानियतप्रसरणा बिषयप्रकाश्चवेलायामेव बुद्धिः प्रकाशते, नान्यदेति 


जल भर आकाश दही प्रकाश मे लाये जते ई, क््योकिं असत्‌ पदाथ की उत्पत्ति कैसे 
हो सकती है, उक्ती प्रकार जीवों के दुगुणों को नष्ट करने पर ज्ञान इत्यादि सद्गुण 
प्रकाश मँ लये जाते द) वे उसन्न नहीं किये जाते, क्योकि वे आत्मा के नित्य 


सिद्ध गुण है। इमे “नञोऽत एव, याबदात्ममावित्वाच्व न दोषस्तदशनात्‌ “ये दोनों 2 -3-। ¶=- 
ब्रह्मसूत्र भी प्रमाण ई। इनसे आत्मा का ज्ञान नित्य सिद्ध होता है। अर्थ इस )-2-> 
श्रुति प्रमाणसेदी आत्मा ज्ञान बाला सिद्ध दोता ह। ज्ञान मात्मा का यावदात्मभावी 

धर्म हे, श्रर्थात्‌ जब तक आत्मा बना रहता है, तन तक ज्ञान भौ उसे बने रहने बलि 

ई। आत्मा नित्य दै, उसका क्न भी नित्य है। इस प्रकार ज्ञान यावदात्मभाबरी घमं 

होनेसेदी उसी प्रकार श्रात्मा ज्ञान कहलाता ह, जिस प्रकार गौ का गोत्व यावदात्म- 


भावी धर्म होने से गोत्ववाचक गवादि शब्द से गौ अभिहित होती है । 


द्वितीये ठ, इत्यादि । दूसरा प्रन यह है कि यदि जीवात्मा काज्ञाननित्यहैतो 
जागरण श्रौर निद्रा इत्यादि विभिन्न अवस्थाओंकी सिद्धि कैसेहो इस प्रदन का उत्तर 
यह है करं शानविकास का कारण सत्वगुणदहै, तथा उसका प्रतिबन्धक तमोगुण है। 
स्वगुण के बदने पर जान का विकास होता है, यही जाएरणावस्था ह" तमोगुण के वढ्ने पर 
निद्रा होती दहै, तवज्ञान का विकास एकदम प्रतिबद्ध हो जाता है। जिस प्रकार दाहक 
स्वभाव बाले श्रग्निका दाहकत्व मणि इत्यादि प्रतिबन्धके के उपस्थित होने पर प्रतिबद्ध हो 
लाता है, अग्नि ्रद्‌ाहक दो जता है ओर मणि इत्यादि प्रतिबन्धक के हटते ही किसी दुसरे 
कारण की अपेक्षा कथि विना ही अग्नि दाहक बन जाता है, उसी प्रकार प्रकृत मे तमोगुण 
विशेषरूपी प्रतिबन्धक के उपस्थित होने पर श्ञान का विकास प्रतिबद्ध होता है, यदी निद्रादशा 
है। तमोगुणरूपी प्रतिबन्धक के हटने पर ज्ञान स्वमावतः विकसित होकर पदार्थोका 
ग्रहण करता है । यही जागरण दशा है। हस प्रकार यै दशयं सिद्ध होती है । यह श्रथ 
““पुंस्त्वादिव्वस्य “पुत्वादिवत्वस्य सतोऽभिव्यक्तियोगात्‌” इस त्हसुतर गे ब्रह्मसूत्र मेँ _ प्रतिपादित है । अर्थ सुपु्ति 2-२3-९, 
दधा वियमान श्रनमिम्यक्त शान की जागरादि दशा भे अभिव्यक्ति हो सकती है । जिस 
प्रकार बाल्यावस्था मेँ श्रनमिव्यक्तश्पुरूव की -यौवनदशा मे अभिव्यक्ति होती है । इस विवेचन 








| 
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सुस्थम्‌ । यत्त॒ षडथंसंकषेये श्रीराममिश्रैरुक्तम्‌- “सस्यं स्वतः सिद्धिः । 
सा सुषुप्तावपि नास्पूतिः । -स्वाध्रयायेव हिसाभाति। सर एव विशेष 
इति स्वावसरे वक्ष्णाभः ! अन्यवहारनियमस्तु करणोपरतिनियमात्‌" 
देति । एवंप्रकारमेव विषरणेऽप्युक्तम्‌ । तदेतद्वेभववाद इति भन्तव्यम्‌ , 
अन्यथा पुस्त्वादिवखस्य सनोऽभिव्यक्तियोगात्‌' इति घरत्रेण तद्धाप्येण 
च विरोधात्‌ । सवेविषयग्रकाश्चनशीलायाः संविदो यथा समस्तबाद्य 
विपयवैमुख्यं तथाऽऽन्तरविषयवियुखत्वमपि भवतीति किमत्र चित्रम्‌ ! 


„_ 410 £ हि ¶, ब्र श्र 
यत भाष्ये--““शवं हि सुप्ोत्थितस्य परामशः सुखमदमस्वाप्समिति । मनेन 





से यह सिद्ध होता हैफि बुद्धि जागरण आदि दशामेंही प्रसत होकर विधयो को प्रकाशित 
कराती हुई अआत्माके क्लिये स्वयं प्रकाशतीहै, इतर सुधि आदि दशमेन रैल्लनी, 
न विषघयका ग्रहण करती, न प्रकाशती] प्रडथंसंक्षेप मं श्रीरामभिध्रने यहजो कहा है 
किञ्ञान स्वयं प्रकाशने वाला पदाथ दहै, अतएव वद्‌ सुपुप्ति अवस्था भी विना प्रकाश 
के नहीं रहता है, किन्तु प्रकाशता ही रहतादहै। सुपि मे वह ज्ञान स्वाश्रय आत्मा के 
लिये प्रकाशता रहता ३, उस समय वह श्रात्माभित होकर दयी प्रकाशता है। सुषि 
मै ज्ञाननिर्विशेप होकर नहीं भासता है, किन्तु श्यात्मसम्बन्ध रूप विशेष से युक्त हकर 
ही प्रकाशताहै। इस अथं को हम उचित अवसर पर क्गे। जो ज्ञान सुपुशिमें 
प्रकाशता है, वह जागरण दशाम क्यों व्यवहृत नदीं होताहै१ उस ज्ञान का जागरण 
म व्यवहार सवथा नदीं होता है, इसका कारण यदीहै कि इन्द्रिया सुप्ति मे नियमसे 
उपरत दहो जाती दै, अत एव उसज्ञान का जागरणे नियम से अन्यवहार ही दहता 
हे। यह षडथसंक्षेप मे श्रीराममिश्र का कथन है] इसी प्रकार विवरणग्रन्थमे भी 
का गया है, परन्तु इन दोनों कथनो को वेभववाद्‌ अर्थात्‌ प्रदियाद दही समम्हना 
चाहिये । अन्यथा सुपुपिमे ज्ञान का अनमिव्यक्ति तथा जागरणमे ज्ञान की अभिव्यक्ति 


का प्रतिपादक पुस्स्वादिवच्वस्य सतोऽभिन्यक्तियो धात्‌ इस ब्रह्मसुत सतोऽभिनव्द्रक्तियो षात्‌? इस ब्रह्मसूज् तथा उसके भाष्य 


से विरोच उपस्थित होगा! सुषप्तिसं ज्ञान स्वाश्रय आ्रात्माको नहीं प्रकाशित करता है, 
न आत्मसम्बन्ध को लेकर प्रकाशित होता है, किन्तुविना प्रकाशके ही पड़ा रहता है, 
यही मानना चादहिये, क्योकि जिस प्रकार जागरणं दशमे समी विष्रयोंको प्रकाशित 
कूरने मँ सामथ्यं रखने वाला ज्ञान सयुक्ि दशाम सभी बाह्य विषयौ से विभुख होकर 
रहता है, उक्त प्रकार आत्मा इत्यादि आ्आन्तर विष्यो सेमी विमुख होकर ग्े, इसमे क्या 
आशयं है । श्रीमाष्य मे यहजो कहा गया कि सोकर उठने वलति मनुष्पको यह ज्ञान 
होतादहैकिें श्च तक सुखसखे सोया । इस परामशं से यह अवगत होता है कि सुषि 
समयसे श्रहम्थं आत्मा सुखी एवं ज्ञाता होकर रंहा। इस भाष्य का यहं तास्पयं है 
छि सुषि समय मे केवल अहमश्रं सात्मा अनुकूल रूप मै स्वयं ग्रकाशता है, स्वरूपगत 
खृनुदधस्य को लेकर चस्या का `प्रक्ाथ दने से आत्मा को शुधि मे खली कदा गया 
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:प्रस्यवमर्शेन तदानीमेबाहमथंस्येवात्मनः सुखितं ज्ञातृ च ज्ञायते" 
इत्युक्तम्‌ , तत्त स्वरूपाुङूटय विवक्षया म्रत्यक्स्वधिवक्षया चेति न विरोधः । 

तृतीये तु भगव्चयायुनयुनिभिरेवमेवोक्तम्‌ , यथा--“अत इन्द्रियेण सह +. १5 
चैतन्यमपि निःसुत्य तेन तेनार्थेन सन्निष्यते हस्तादिनेव त्रगिन्दरियम्‌" 
इत्याद्यभिधाय ““न्यौमवदमूतंस्य न क्रियावखमिति चेत्‌ इत्याशङ्य { ` (% -५ 
“केयं सूतिरनाम १ यद्विरहिणः क्रियायोगः" इत्यादिना परिहृत्य व्यव- 
हितविप्रकृष्टसम्बन्धप्रकारं च प्रसाध्य [यथाह भगवान्‌--“तदस्य हरति 
प्रज्ञां वायुनीवमिवाम्भसि" इति । मलध-- 

इन्द्रियाणां हि चरतां यद्येकं ॒क्षरतीन्द्रियप्‌ | 
तेनास्य क्षरति प्रज्ञा इतेः पादादिवोदकम्‌ ॥ इति ।| ‡-००५- 

है, उ समय धममूतलान के _अवस्थाविदेषरूप सल॒_ नही दोता। उसको लेकर आत्मा 
को सुखी नहीं कहा गया है| तथा सुधि म आत्मा प्रत्यक्त्व रात्‌ अर्हं को लेकर 
प्काञ्चता है, वहं प्रयक्ल्व ही जातृत्व है। इस माप्य से सुषुति मे वर्मभूतल्ान का प्रकाश 
सिद्ध नदीं हेता, अतः कोई बिरोध नदीं है । 

तृतीये तु" इत्यादि । तीसरा यदहजो प्रदनदहै करि ज्ञान बाहर पैलता है, इसमें 
क्याप्रमाणहै १ इस प्रन का यह्‌ उत्तर हैकि भगवान्‌ यामुनमुनिने दही इसके सम्बन्ध 
मदत प्रकार काद कि इन्दरियके साथ ज्ञानमी बाहर निकल कर उन उन विषयों 
से उसी प्रकार सम्बन्ध स्थापित करता दहै, जिस प्रकार हाथ के साथ पौलकर स्वगिन्द्िय 
विषयों से सम्बन्ध स्थापित करती है) इस प्रकार अगे उन्होने यह शंका उठाकर--कि 
आकाश के समान अमूत बना हमा ज्ञान कैसेः क्रिया वाला दो सकता है-यह मूरति 
क्या पदार्थह१ जिसके न होनेसेज्ञान में क्रिया की अयुक्तता कदी जाती है इत्यादि 
कह कर उसशंकाका परिहार करके यहसिद्ध कियादहैकि ज्ञानं का व्यवहित एवं दुरस्थ 
पदार्थौ के साथ कैका सम्नन्ध होताहै। इस प्रकारज्ञान का पदा्थोंके साथ सम्बन्ध 
को सिद्ध कर्के आगे उन्हयँने यह कह है कि श्रीभगवान्‌ ने गीताम ज्ञान के प्रसरणका 
८ तदस्य हरति ग्रज्ञां वायुर्नावमिबाम्भसि'ः इस श्लोकाधं से प्रतिपादन क्रिया है। श्रथ-- 2-८व 
इन्द्िथी के साथ चलने वाला मन उसी प्रकार क्ञानकोहर्ले जाता है जिस प्रकार 
जल मे नौका को वायु हर ले जाता है । मनु ने मौ “इन्द्रियाणां दि” .2-2 
इस दइलोक से यही कहा है कि विषयौ मँ संचार करने बाली इन्दवो यदि एकमभी 
इन्द्रिय बाहर निकल जाती तो उसके द्वारा ज्ञान इस तरह निकल जाता है, जिस प्रकार 
चमडे के छिद्र से जल निकल जातादहै। इस विषयमे “प्रज्ञा च तस्मात्‌ प्रस्ता पुराणी" 
यह्‌ श्रतिवचन भमी प्रमाण है; अथं--पहले ही जीवम विद्यमान अनादि ज्ञान उस 
परमात्मा से बाहर प्रसत हदोतादहे। इन प्रमाणोसे ज्ञान का बाहर प्रसरण सिद्ध होता है। 
अर्थ --परमास्मा जीव के ज्ञान को उद्यन्न करताहै, इन्द्रियो को न जीतने वाके जीवों 

दै 
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अस्ति चात्र भरुतिः-श्रज्ञा च तस्मात्‌ प्रयता पराणी" इति । च्नन्यपरत्व 
भ्रुतिस्परत्योरिति चेत्‌ , स्वरसग्रतीतेबधिकाभावात्‌ । बाधितांशे हि तत्‌ । 
*ॐ [१ ¢ ¢ (न ४८ 1 = णभूः 
८। चतुथं निदशेनं प्रमादि । यथोक्तं भाष्ये-“श्रभाद्रन्यस्य दीपगुणभूतस्थेव 
 ज्ञानस्ाप्यात्मगुणभूतस्य द्रव्यत्वमविरुद्म्‌” इति । प्रमायां च वक्तव्यं 
गेव क # [न [+ भ 
प्रागेवोक्तम्‌ , प्रपञ्चितं चैव भाष्ये | क्चिदाश्नितस्येव द्रव्यस्यान्याभयित्व- 
मवयविवादिनां तखवजंनीयम्‌ । कश्चि, न तावदस्माकमद्रव्यमेव गुण 
[3 (= 0 ~ ~ 
इति वैशोषिकादिवन्निवन्धो विशेषणादिवत्‌। यो यदाधितस्वभावः स 
(~ भ 
तस्य गुण इति हि गुणलक्षणम्‌ , न त॒ पारिभाषिकम्‌ ; सचव्यवहार 
विरोधात्‌ । एवं च गुणेषु करचिद्धिशेषो द्रव्यात्मकयुणाः केवरगुणाधरेति । 
काक्ञाननष्ठ ह्यो जाताहै। रेते अर्थौमे ही इन श्रुति, स्मृति वचनों का तात्पयंक्योन 
मानाजाय ज्ञान प्रसरणमें दही तायं क्यों मानना चाहिये १ उत्तर--इन वचनोंका 
अर्थान्तर म तात्पयं मानना उचित नहीं, क्योकिये वचन स्वरसतः ज्ञान कै प्रसरणकां 
ही प्रतिपादन करते ई, इस अथ॑में कोई बाघक प्रमाण नहींडहै) एक अथं के बाधित 
होने पर दी तो अर्थान्तर मेँ ताश्पयं माना जा सकता है। 

(चतु्थ" इत्यादि । यह जो चतुथं प्रश्न है कि आत्मा का गुण बनी हु बुद्धि द्रव्य 
कैसे हो सकती है १ इस प्रन का यह उत्तरहै किजिस प्रकार दीप आदि का धमं बनी 
हु प्रभा द्रव्य मानी जाती दहै, उसी प्रकार आत्माका धमं बनी हृद बुद्धिभी द्रव्य मानी 
जा सकती दहै। भरीमाष्यम यदह कहा गयाहे कि जिस प्रकार दीप का गुण ननी हुड प्रभा 
द्र्य है, उसी प्रकार श्रात्माका गुणवचना हुआज्ञान मी द्रव्य बन सकता है, इसमे कोह 
विरोध नहींहै। प्रमाके विषयमे जो कु वक्तव्य है, वदं पहल्ते ही जडद्रव्यपरिच्छेद मेँ 
कहा गया है । माष्यमेमी विस्तार से कहा गयादहै) प्रश्न--ग्ह का आश्रय लेकर 
रहने वाली प्रभा कैसे दीपाभित दो सकती है १ ज्ञानद्रव्यका आश्रयेन बाला घटज्ञान 
इत्यादि कैसे आत्माभित हो सकताहै १ उत्तर एक का श्राश्रय लेने वाल्ला द्रव्य दूसरे 
कामी आश्रय जे सकता है। यद अथं अवयविवादियों को अवश्य मानना पड़ेगा, 
क्योकि वे यह मानते दै कि भूतलका आश्रय लेकर रहने वाला घटरूपी अवयव द्रभ्य 
्रवधवों कामी आश्रय ज्ञेकर रहता है। उसी प्रकार गरहा्चित प्रभाद्रव्य दीपका आभित 
हो सकता है, तथा ज्ञान द्रव्याथित हयो सकते ह । इसमे कोद अनुपपत्ति नदीं है । किञ्च, 
जिस पकार वैशेषिक इत्यादि दाशनिक इस निबन्ध को मानते दै कि_अद्रव्यदही गुण 


-दीता है, द्रव्य गुण नहीं होता, वैसा निर्भन् हने माम्य नहीं , द्रव्य गुण नहीं होता, वैसा निर्न्ध हमे मान्य नही । हम यदह मानते कि जिस 


प्रकार द्रव्य ओर अद्रव्य दुस्तरे प्रति विन्नेषण बनते दै, उसी प्रकारं द्रव्य ग्रौर द्रव्य 


दोनो ही दूसरे के आ्आित होने पर गुण बनतेरईै। दमारेमत मे गुणका लक्षण यदी है 


कि ज स्वमावृतः जिसका आश्रय लेकर रदे, वद उसका गुणे जो स्वभावतः जिसका आश्रय लेकर रदे, वह उसका गुण है। वैरोषिकांका यहजो 
.-पास्मरिषिकं लक्षणहे किजो पदाथं सामान्य वाला हो, कमं से भिन्नो, साथ दयी गुणस 
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पूरये ज्ञानादयः, उत्तरे सस्वरजस्तमःप्रभुतयो वच्यन्ते । तत्र गुणेक- 
रूपस्वमात्रादेव सादिषु गुणशब्दस्य मुख्यत्वम्‌, ज्ञानादिषु गौणत्वम्‌ । 
अस्याश्च इति भाष्यस्य विवरणेऽप्युक्तम्‌ू--“नित्यपारन्त्याद्वौणो 
गुणव्यपदेशः इति । अरस्मिस्तु पक्ते गुणत्वानस्युषगमान्न चोद्यावकाशः । 
स. क (र क वि गोणत्वङर्पनं # 
अन्ये त॒ तस्येव प्रहृ्तिनिमित्तत्वेन युख्यत्वोपपततेर्गोणत्वकर्पनं नालु- 
मन्यन्ते । “अस्याश्च ` इत्यादिभाष्यं तु साधारणम्‌ । 'श्रभाद्रन्यस्य' 
इत्यादि भाष्यम्‌ , “यद्यपि प्रभा प्रमावदुद्रव्यगुणभूता; तथापि शौक्ल्यादि.- 
वन्न गुणः” इत्यादि भाष्यं च श्ुख्यपक्तस्वरसम्‌ । यत्तु सत्वादीनां द्रव्यत- 
प्रतिक्ञेपेण “भुणा इत्येव च सखादीनां प्रसिद्धिः इति भाष्यम्‌ , तदप्य- 
शल्य हो, वह गुण है यह लक्षण समीचीन नही, क्योकि सब के व्यवह्यर से यह 
लक्षण विरोध रखता है, सब लोग जिन जिनमें गुण व्यवहार करते है, उन सज का संग्रह 
इस लक्षणमें नदीं ह्येता दहै। लोग दातृत्व इत्यादि कौ भी गुण मानते ई, उनमें यहं 
लक्षण समन्वय नहीं पाता है| अतः यह पारिभाषिक लक्षण ठीक नहीं| युगका यदी 
लक्षण समीचीन है जो स्वभावतः जिसका आश्रय लेकर रहता है, बह उसका गुण 
हे। गुणोमेदो मेद ईै--(१) कै गुण द्रभ्यात्मक है, (२) भौर कई गुण केवल 
यणी, द्रव्य नींद । प्रथम कोटिम ज्ञान इत्यादि श्रातेर्हैः जो द्रव्यते ह 
्रात्मा इत्यादिके गुणद्ोते है । दूसरे कोटि मे सच्च, रज ओर वम इत्यादि त्राते है, 
जो केवलं गुण ही है, द्रव्य नहीं| उनके विषय मँ कुदं विद्धान्‌ यह मानतेरहैकि 
केवल गुण वनने के कारण स्वादि में होने वाला गुणव्यवहार सख्य है, ज्ञान इत्यादि 
द्रव्योके विषय मै होने वाला गुणव्यवहार गौण हे, क्योकि ज्ञानादि केक्ल गुण नदीं 
ह| “अस्याश्च गुणत्वव्यहारो नित्यतद्‌ाश्रयल्वतच्छेषत्वनिवन्धन- णत्वव्यहारो नित्यतदाश्रयत्वतच्केषत्वनिवन्धनः'ः ( प्रभा सदा दीप का 
रभ्य ज्ञेकर रहती है, तथा दीपका शेष दहै, इसलिये प्रभा मँ गुणस्र व्यवहार होता है) 
इस माष्य के विवरण मं यह कदा गयादहै किप्रभा दीपका नित्य परतन्त्र है, अतः 
प्रभां मैं गुणत्व का व्यवहार गौण है । इस पक्त के अनुसार ज्ञान भौर प्रभा इत्यादि मेँ 
वास्तव मे गुणत्व है ही नहीं। अतः इस प्रश्न का--क्रि आत्मा का गुण बनी ह 
बुद्धि द्रन्य कैसे हो - अवकाश्च नदींहै। दूसरे विद्धान्‌ यह मानते ई करि जब तकं बने 
रहे तब तक जो पदार्थं दुसरे का वआ्राश्चय लेकर रहता है वह गुणदहै, इस लक्षण के 
अनुसार नित्याभितत्व ही गुण शब्द का प्रद्रततिनिमित्त है, यदह प्रदृत्तिनिमित्त जिन जिनमें 
हो उन उनम रुणव्यवहार मख्य है, यदी मानना उचितहै। एसी स्थितिमे सदा 
आत्मा का श्राश्चय ज्ञेकर रहने वाली बुद्धि तथा सदा दीपका चआ्राश्रय लेकर रहने बालौ 
प्रमा इत्यादि मे गुणत्वव्यवहार को गौण मानना उचित नहीं है। यह दूसरे विद्वानों का 
मत हे 1 “अस्याश्च” इत्यादि पूव उदुधूत भाष्य, प्रभा के गुणत्वव्य॒वहार के विषय 


गौणत्व प्च ओर मुख्यत्व प इन दोनो पोका साघारण दैः यह माप्य दोनो पक्षौ 
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वधारणस्वारस्याद्‌ द्रव्यत्वाप्रसिद्धः । एव वरदनारायणमड्ारकपक्षेऽपि 
न चोचयावकाशः; ज्ञाने द्रव्यशब्दस्योपचारिकत्वात्‌ | अयमेव गुणः केषा- 
शिद्धिवन्तान्तरेण जातिगुणक्रियाद्रव्यरूपेणापि हि विकरप्यते । यथा-- 
अनेकेषां धर्मिणामन्तरज्ञो धमविशेषो जातिः । यन्निरूपिते बस्तुनि प्रायशो 
विशेषाकाङ्कशान्तिः सोऽन्तरङ्गः । तदनुश्राणितस्य तस्य विशेषकः सिद्धो 
गुणः । तथाविधं साध्यं क्रिया। एतैर्विशिष्टं द्रव्यमिति । एवमेव दहि 
जातिगुणक्रियाद्रव्यवाचित्वं शब्दानाम्‌ । अबान्तरगुणशब्दः कथासामान्य- 
विशोषयोर्बादशब्दवत्‌ । अत्र चैकमेव वस्तु हिधा त्रिधा चतुधा वा 


27 मेँ उपपन्न है! “नामाव उपलब्धे इस सूज म वह भाष्य है कि -शमादरन्वस्य प्रदीपः 
गुणमूतस्येव ज्ञा नस्वाप्यात्मयुणमूतस्य द्व्यत्वमविरद्धमिदुक्तम्‌' । अ्थं--जित्त प्रकार 
प्रलोर का गुण बनी है प्रमा द्व्य है, उसी प्रकार आत्मा का गुण बना हुश्राक्ञान भी 
द्रव्य है, इसमे कोई विरोध नही । “अस्याश्च इत्यादि पूर्वादाहृत भाष्य के पूवं यह 
भाष्य वाक्य है किं धयद्यपि प्रमा प्रभावदुद्रव्यगुणमूता, तथापि ओौक्ल्यादिवन्न गुणः? । 
अर्थ-- यद्यपि प्रमा प्रभावाल्ञे द्रव्य दीपादि का गुण है, तथापि ओोक्ल्य इत्यादि की 
तरह गुण नदीं है! ये दोनो भाष्य इस मुख्य पक्षमे -किप्रभा ओर ज्ञान मै गुणत्व 
व्यवहार मख्य ही है, गोण नहीं - स्वारस्य रखते है । मुख्यत्व पक्ष इन भाष्य से समर्थित 

| होता है। वना य सत्व आदि गुणों मँ द्रव्यत्व का प्रतिक्तेप 
करने वाल्ला यद भाष्य ह कि “गुणा इत्येव च स्वादीनां परिद्धिः । अर्थ--सच्वादि गुण दी 
है, द्रभ्य नदीं । पेसी दही स्वादि के विधय में प्रसिद्धि दै) इस भाष्य का द्रव्यत्व भौर गुणत्व 
के विरोध मे ताद्मयं नदींदहै, किन्तु यदी ताप्यं है कि सच्वादि में द्रव्यत्व कं प्रसिदधिन होने 
से सच्वादि द्रव्य नदीं दै। अतएव उस माष्यमे 'शुणा इत्येव च सच्वादीनां प्रसिद्धिः 
( गुणरेसी हौ स्वादि के विषय मे प्रस्द्धिहै) इस प्रकार अवधारण का स्वारस्य 
उपपन्न होता है। इस प्रकार ज्ञान को केवल गुण मानने बाज्ञे भीवरदनारायणभक्रक 
के पक्षम मी इस्‌ चतुथ प्रश्न का अवकाश नहीं है, क्योकि उनके मते ज्ञान में द्रव्य 
शब्द्‌ ओपचारिकि मौना जाताहै। जो जिसका आश्रय लेकर रहे, वह उस्षका गुण हे । 
इस लच्ण से लक्षित गुण उन उन वक्ताभं की विवक्षा के श्रनुसार जाति, गुण, क्रिया ओर 
रभ्य ठेसा सममा जाता है। विवरण--च्नेक धर्मिय में जो अन्तरङ्ग धमविशेष रहता 
है, वदी जाति है । अनेके धर्मी अर्थात्‌ अनेक गोव्यक्तियों मे अन्तरङ्ग धर्मविशेष गोत्व है, 
वह जाति कहलाता है| जिस धमं को लेकर धर्मं को समभ ज्ेने पर बहत करके 
विशेषाकांश्चा ओान्त हो, वह धमं उस घर्मीका श्रन्तरङ्ग घमं है) “ह पदाथं कौन है” 
इस प्रकार पदाथं के विषयमे उरने वाली विशेषाकाश्चा “यह पदाथ गौ हैः" इत प्रकार 
विश्चेष धमं को लेकर समभ लेने पर शान्त होती है। अतः गोत्व अन्तरङ्ग धमं माना 
जाता हे } यदी जाति हे । अन्तरङ्ग धमं को लेकर प्रतीत होने बाले धर्मौ में इतर मेद्‌ को 
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विकखयितत शक्यम्‌ । यथा ज्ञानमेव च संयागादिमत्तया द्रव्यम्‌ । 
तदेवाटमन प्रत्यक्तया नरूपतस्वरूपस्य विशोपकतया मणः । जानात्यादद्‌- 
निर्दशे क्रिया । एवमन्यत्रापि चिन्त्यम्‌ । सस्वं द्रव्यम्‌ , असन्वमद्रन्यमिति 
वदतां ते सर्वेषां गुणानां द्रव्यत्वं विवक्ितमिस्यल प्रसक्तासुप्रसक्त्या । 

पश्चमे तु ब॒मः-बुद्धिदधेव्यम्‌ ; प्रसरणादिमच्वात्‌ सम्प्रतिषन्नवत्‌ । अत्रेव 
साध्ये ज्ञानत्वादास्मवदित्यादि । वरद विष्णुमिश्रस्त्वेवघरुक्तम ञानं द्रव्यं 
संयोगादृष्टान्यस्वे सति भावनाकारणत्वादात्मवत्‌" इति । 
सिद्ध करने बाला जो सिद्ध धर्म॑ है, वह गुणहै। उसी प्रकार काजो साध्य घमं है, वह 
क्रिया है| पहत्तेसेह्ी विद्यमान घर्मं सिद्ध धमं है। उत्तरकाल म प्रयत्नसाध्य होने वाल्ला 
घमं साध्यधर्म है | अन्तरङ्ग सिद्ध श्रौर साध्य इन धर्मो से युक्त धमं द्रव्य है} उपयुक्त 
लक्षण सम्पन्न अर्थोका वाचक होने से दी शब्द्‌ जातिशब्द, रुणश्चब्द्‌, क्रियाशब्द्‌ कदे 
जाते है । वह शब्द्‌ उस अथक्रा वाचके इता है, प्रात स्वभाव बाते गुणशब्दा- 
भिघेय पदार्थं इस प्रकारसे चार प्रकारके दै। इनमे एकतरमै गुण आता है| गुण- 
खन्द द श्रथ का वाचक दोता है ! सामान्यतः उन निमितत्वरूप प्रहत्तिनिमित्त को 
तेकर चारों का वाचक होता है, तथा विशेषक सिद्ध निमितत्वरूप प्रदरत्तिनिमित्त को 
लेकर चार वर्गो से अन्तर्गत गुणवर्मरूप विशेष का बाद्यकमंक होता है, एक ही 
गुणशब्द्‌ ` सामान्यवाचक एवं विशेषवाचक वनता है। यह द्टान्तवाद्‌ शब्द है। वह 
कथा सामान्य अर्थात्‌ विद्धानोंमे दने बाल्ञे सब तरह के शाघ्राथं विचारों का--चादे 
वे जयमें इच्छा न रखकर केवल्ल तच्वनिणंय की इच्छासे प्रेरित होकर क्रिये जाये, जथवा 
जयेच्छासे प्रेरित होकर कि जार्ये--कवाचक होता है, तथा उस कथाविश्चेप अर्थात्‌ 
शाखार्थं विचारविन्चेष का-जो जय मेँ इच्छा न रखकर केवल तच्वनिणयेच्छा से 
मरेस्वि दोर दी किया जाना है--मी वाचक होतादहै) उसी प्रकार प्रक्रत मे गुणशब्द 
सामान्य एवं विशे्र का वाचक दोता है। यँ पर एही पदाथंदोसरूप, तीन सूप 
ओर चार सूपौको लेकर सममा जा सकतादहै। उदाहस्ण-- ज्ञान नामक्र एक पदाथं 
संयोगादि गुणोंसे युक्त दोनेसे द्रव्य बनता है, तथा गुण भी बनता ई, क्योकि जो 
आत्मा प्रथमतः प्रव्यक््वरूपेण ज्ञात है, उस आत्मा मे इतरव्यान्रत्ति साधक धम॑ज्ञान 
है। (जानता हैः इव्यादि घातुसे बोध्यदोनेखे ज्ञानक्रिया भी बनता है। इसी प्रकार 
इतर पदार्थो मे इन स्पोंको समम्ना चाद्ये } जो वैयाकरण यह मानते ह कि सतव ल्लिज्ञ, 
संख्या ओर कारक से सम्बन्ध रखने वाला पदां द्रव्य द्वै, सत्व अर्थात्‌ लिङ्ग, संख्या 
चौर कारक से सम्बन्ध न रखने वाल्ला पदाथ अद्रव्य है)! उनके मत मेँ समभीगुर्णोका 


द्रव्यत्व विवक्षित है-एेसा समम्छना चाहिये । इस प्रकार गुणप्रसङ्ग को लेकर जो 
परसक्तानुप्रसक्ति से अधिक विचार किया गया, उसे यदी समाप्त करिया जाता है| 


पञ्चमे तु" इस्यादि । यद जो पञ्चम प्रश्न है कि बुद्धि के द्रव्यत्व में क्या प्रमाण दहे? 
उसका उत्तर यह कडते द करि बुद्धिके द्रव्यत्वे अनुमान प्रमाण दै। वे अनुमान ये 
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पष्ठस्य तु चतुथं एव- दन्तय॒त्तरम्‌ । यदि तु स्वाश्रयत्यागोऽभिमतः, 
स नेष्यते । उक्तं यत्रैव चोदये भगवदयामनखनिभिः--““आात्मप्रहमणानभ्धुप- 
गमाद विहायेवात्मानङितस्ततश्चेतना इन्द्रियद्मरया निस्रति, षिच्छिना- 
याश्च तस्याः सन्धानामावः शाञ्च एवोक्तः” इति । 

सप्रमस्यादिङ्कण्डखृदश्ठान्तेन निरासः । न च तावत्ता बहर्विरट- 
त्वादिप्रसङ्गः, भिदुरभागवत्स्वेव तथा व्याः । अरस्तु वा बहलत्वादि, 
तथापि न तथा द्रष्टुं स्प्रष्टुं वा श॒क्यप्‌ ; अतीन्द्रियत्वात्‌ स्पशादिरदहित- 





हैकि८(१) बुद्धिद्रन्य है, क्योकि वह प्रसरण इत्यादि क्रियाओं से सम्पन्न है। जिस प्रकार 
चलनादि क्रिया बाल्ले अन्यान्य पदार्थं द्रव्यै, उसी प्रकार प्रसरणादि क्रिया सम्पन्न 
होने से बुद्धिमी द्रव्यहै। (२) बुद्धि द्रव्यदहै, क्योकि वह ज्ञान है। जिस प्रकार ज्ञान 
माना जाने बाला आत्मा द्रव्य है, उसी प्रकार बुद्धि भी ज्ञान होने से द्रव्य है भीवरदविष्णु- 
मिश्र ने यह अनुमान कहाहैकि ज्ञान अर्थात्‌ बुद्धि द्रव्यदहै, क्योकि वह संयोग एवं 
अदृष्ट से सिन्नदहै, साथी भावनाख्य संस्कार का कारण दहै) जिस प्रकार संयोग एवं 
्रदष्ट से भिन्न एवं मावनासंस्कार का कारण बनने बाल्ला आत्मा द्रव्य है, उसी प्रकार 
बुद्धि भी भावनाख्यसंस्कार का कारण बनने बाले संयोग एवं ग्रष्टसे भिन्नहै, साथदही 
भावनासंस्कार का कारण है, अतः द्रव्य है। 

श्वष्टस्य तुः इत्यादि । यदह जो छटवां प्रश्न है कि अण्ड जीवात्मा का धमं बनी 
हद बुद्धि अपना आश्रय आस्माको छोड़कर , अन्यत केते पर्हच सक्ती है । इक्त प्रन का 
उन्तर चतुथं प्रश्न के उत्तरमेंहीदिया गया है) उस उत्तर के ्रनुसार वह सिद्ध हो गया दै 
करि बुद्धि बादर फैल सकती है । यदि यह पृछा जाता हैकि स्वाश्रय आत्माकौ छोडकर बुद्धि 


त न 


द्धि आत्मा को छोड़कर बाहर फैलती दै, यह अथं सिद्धान्त से मान्य नहीं है; आत्मा 
कोन छोड करके ही बुद्धि इधर-उधर इन्द्रिय आदिके द्वारा निकल्ती है । यदि धुद्धि 
आत्मा से विच्छिन्न दहदो जायतो पुनः उसका आत्माके साथ सम्बन्ध नदीं दहो सकता । 
यह्‌ अथं न्यायतत्व शाछ्लमेंदह्ी कहा गया है| 

“सप्तमस्यः इत्यादि । यह जो सातवाँ प्रश्नदहै किं बुद्धि मे उपचय--अर्थात्‌ नूतन 
अवयवो के मिल जने केः कारण होने बाली पुष्टता तथा विरल भाव अर्थात्‌ अवयवो 
का शिथिल संयोग न होने पर दूसरा परिमाण केसो सकताहै! इस प्रश्न का समाधान 
अदहिकरण्डल दृष्टान्त से मिल जाता है। जिस प्रकार सपं मे उपचय ओर विर्न भावके न 
रहने पर भी वियिन्न परिमाण द्योते है, क्योकि सपं चलते समय दीर्घाकार दहो जाता है, 
धड़ मे पर्हुचने पर कुण्डलाकार बन जातादहै, उसी प्रकार ज्ञानमेंमी परिमाणान्तर 
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त्वाच्च | नच विररुत्वे सरन्धत्वनियमः; सर्वेदेशनिरन्तरसंयोगयोम्य- 
स्वरूपत्वात्‌ ! कथं तद्स्पदेशे पूणम्‌ ? इति चेत्‌; स्परशंशत्यत्वेनाप्रतिषातात्‌ । 
उक्त हि. निरतिशयष्षच्मत्वं न्यायतन्वे। एतेन एकस्य द्रव्यस्य काल- 
भेदेऽपि नानापरिमाणत्वं नास्तीति वदन्तः प्रत्युक्ताः; कालमेदस्येव 
विरोधशामकत्वादवयस्यभावाचच । एवं तद्यात्मनस्तत्तदेहानुरूपवि विध- 
सम्बन्ध संगत दहदोता है। प्रदन--जितत प्रकार तूलपिण्ड मे सब अवयव धनीभूत ई, 
छत एव उसका परिमाण अल्प होता है, तूलपिण्ड के शवयवों का विश्लेषण करने पर तूलपिण्ड 
पल जाता है, अत एव उसमे स्थूल परिमाण होता है, साथ दही अवयव विरल वन जाते है | 
उसी प्रकार धमंभूतज्ञान हृदय मेँ जब रहता है, बाहर फलता नदीं, तन उसके श्रवयच घनीभूत 
होकर रहते है । अत एव उस स्मय उसमे श्रल्प परिमाण रहता है, बदर फलते समय 
घमंभूत ज्ञान के च्रवयव बिस्ल बन जाते ई, तब उसमे महत्‌ परिमाण होताहै। इस 
प्रकार यदि माना जाय तो धमंभूतज्ञान मेँ बहलत्व ओर विरलत्व इत्यादि प्राप्त होगिः 
क्याये मान्य ह १ उचर--जिन पदार्था के अवयव शियथिल्ल बनाये जा सक्रते है, उन्हीं 
पदाथा मेँ बदल ओर विर्लप्व इप्यादि हंभा करते है । एसी व्याप्ति है। 
धमेभूतक्ञान के वयव शिथिल नहीं कि जा सकते । अत एव घमभूत- 
ज्ञान मे बहलत्व ओर विरलत्व इत्यादि नहीं होते है! अथवा धमंमूतज्ञान मँ बहलत्व 
अर विरलप्व इत्यादि मले हो, तथापि वह ` प्रत्यत्त से जाने नहीं जा सकते; क्योकि 
देखने व शूने से उनका पता नहीं चल सकता है, क्योकि धर्मभूतज्ञान का श्रवयव 
चक्षुरादि इन्द्रियोका विषय नहीं द्यो सकते, क्योकि वे अतीन्द्रिय दहै, तथा स्पर्ादि से 
शूज्य ईद । प्रश्न--घरमम॑भूतज्ञान के बाहर फलते समय यदि उसके भव्यव विरल होते हतो 
उनमें छिद्र होना चाहिये । एेसा क्यों नदींदहोता १ उत्तर-णेसा नियम नही है, क्योकि 
धर्मभूतज्ञान के अवयवौ का यह स्वभाव हैकिवे फलते समय एक दूसरे से निरन्तर 
संयोग रखते ही वहोँ तक ॒फैलते दै, अर्हौ तक इनको फैलना होता दै । प्रशन -धममृतक्ञान 
के वे समी श्रवयव अल्प मश्चक शरीर मे विना पारस्परिक प्रतिघात के कैसे भर जाते ई 
उत्तर -धर्मभूतज्ञान का अवयव स्पद्ंशूज्य है, अत एव आपस में प्रतिहत न होकर 
अतिष्चुद्र शरीरम भी पूर्णं रूपसे भरे रद सकते दै । न्यायतत्वे मे यह कदा ग्याद्ै कि 
धर्म॑मूतक्ञान अर उसका अवयव अत्वन्त सृष्टम है, अत एव उनमें प्रतिघात नहीं होता है । 
इस प्रकार मानने पर परवादियों का यदह मत भी-किप्के दही द्रव्य कालमेद्‌ से मी अनेक 
परिमाण वाल्ला नहीं हेता--खण्डित हो जाता है, क्योकि एक द्रव्यमें विभिन्न कालों मेँ विभिन्न 
परिमाण हो सकते है, इसमे कोई विरोध नदीं है, क्योकि कालमेदसे ही विरोधकी शान्तिहो 
जाती है । करि, सिद्धान्त म अवयवी नामक नूतन द्रव्य माना नहीं जाता है। अतः च्रवयव 
दर्यो सें दी अलग अलग रहते समय अल्प परिमाण तया मिलकर रहते समय महापरिमाण 
मानना न्याय प्राक्तहै। इससे सिद्धिहोताहै किं एक दही द्रव्य मेँ कालमेद्‌ से विभिन्न 
परिमाण ह्यो सकते ई । इसमे कोद अनुपपत्ति नदीं । प्रदन-णेसी स्थितिमे श्रात्मामें 
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ए्रिमागवादिनो दिगस्बगन्‌ प्रति “अन्त्यावस्थितेश्वोभयनित्यसाद विशेषः" 
इति सौत्रं चोधमत्रापि स्यादिति चेन्न; तत्र केनखयुक्तपादिमूला्थं 
प्रतिन्तपे तार्पर्यात्‌ । 

अष्टमस्योत्तरमारमसिद्धौ । तथाहि--“कथमतीतानागतयोरसतोश्चैत- 
न्येन सम्प्रयोगः इत्याशङ्य विपयविषयिभावप्रकाशमानन्वसंख्यांदि- 
योगदवीयोदेशवर्तिज्ञानशीघ्रसंयोगग्रतिबन्दीमिः परिहृतम्‌ । तथा (च्रतीता- 


विविध देहो के अनुरूप विविध परिमाण मानने बाले जनो के प्रति “अन्व्यावस्थितेश्चोमय- 
नित्यत्वादविश्चेषःः' इस ब्रह्मसूत्र से जौ दोष कहा गया है, वह द्‌ ध्म॑भूतज्ञान में 
कालसेद से विविध परिमाण मानने बाले विशिषटाद्रतियो करे पिषयमे मी संगत द्येगा। 
उससूत्रसे जैना के प्रति यददो दिया गयाहै किंजेनोंके मधम सुक्तिक्राज्ल मे आत्मा 
मेजो परिमाण माना जाताद्वै, वही स्वामाविक होगा । स्वाभाविक हीने से वह परिमाण 
सदा रेणा, पर्दी तकि संसारदशामें भी र्देमा। देहमेद्‌ से आत्मामें परिमाण मेद्‌ 
नदीं द्यो सकता । बह देप विशिष्टाद्वैत मतम मी धम॑मूतज्ञान के मघिय मै अवश्य 
प्रवृत्त दोगा । उत्तर--उसर सूघ से उसी श्रयं का खण्डन किया गया है जे केवल युक्ति 
इत्यादि से सिद्ध किया जातादहै। जेन केवल युक्तिसेदी देह के समान परिमाण आत्मा 
मे सिद्ध कस्ते है, उसका खण्डन उस सूत्रम किया गयाहै। हम शास्र के आधार पर 
धर्मभूतज्ञान मे कालभेद से विभिन्न परिमाण मानते दै। शास््रसिद्ध्‌ अर्थंका खण्डन 
कृरने म उस सूत्रका. वात्प्यं नहींदहै, किन्तु युक्तिसिद्धः अथं के खण्डन मे दी उस सूघ्र.का. 


तास्पय्‌ है। 

'अष्टमस्यः इत्यादि । यह जो अष्टम प्रक्न है कि अतीत ओर भावी पदार्थोकेसाथ 
ज्ञान का संयोगसम्बन्ध कैसेहो सकताहै१ इस प्रश्न का उत्तर आत्मसिद्धिमें दिया गया 
है | तथाहि--अतीत आर गावी पदाथं ज्ञान के समय अविद्यमान द, उनके साथ 
ज्ञान का संयोगकैसेदो सकतादै१ इस प्रकार साशङ्का करके आत्मसिद्धि सं यदह समाधान 
वणित हैकि जिस प्रकार नैयायिक आदि के मत के अनुसार अतीतानागत पदार्थो सें 
ज्ञाननिरूपितविषयता रहती दै, जिस प्रकार भाह्ृमीमांसकों के मत म अतीतानागत 
पदार्थो मे ज्ञानजन्य प्राकस्य अर्थात्‌ प्रकाश उत्पन्न होता है, जिस प्रकार अतीतानागत 
पदार्थौ मे भी अपेत्ता बुद्धिस संख्या की उत्पत्ति मानी जाती है, जिस प्रकार सिद्धान्तमें 
यह माना जाताहै कि अधिक दूर देशस्थ होनेपर भी एक ब्रह्माण्ड मे विद्यमान पदार्थं 
का दूसरे ब्रह्माण्ड मे विद्यमान पुरुषके ज्ञानसे शीघ्र संयोग दहता है, उसी प्रकार काल- 
विप्रकषं होने पर भी सतीतानागत पदार्थो के साथ ज्ञानका संयोगदहो सकता है। किञ्च, 
अतीत एवं अनागत पदाथं अतीतरूप एवं भाविरूप्मे ज्ञान मे प्रकाशतादहै, उस्रस्पसे 
वे पदार्थं ज्ञानकालमें विद्यमान है । भ्लेहीवेज्ञानकालमे वतमान स्पसे विद्यमानन हो) 
परन्तु अतीत ओर भावी रूपमे उनको ज्ञानकालमे बने रहने मे कोई दोष्र नहीं है। 
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नागततया तावप्यद्यापि विचेते इति तेन सपेय बोधसन्निकमें नाुपपत्तिः 
इति च तद्द्रव्यसत्तया संयोगोपपक्तिरुपपादिता । तत्रैवमाश्चयः यथा 
कैश्चिदसतोरे भूतभविष्यतोः सामान्यात्मना अवापि वृत्तेः प्राकवया- 
श्रयत्वञ्ुपपादितम्‌ , तथा तदुद्रव्यात्मनापि इत्तेः संयोगोऽप्युपगन्न एव । 
विशिष्टेनासंयोगश्चेत्‌ , विशेषाकारेण न प्राक्ययमिति तुल्यमिति । 

नवमस्य त्वनभ्युपगम एवोत्तरम्‌ । नहि गुणादिभिरपि सम्बन्धः 
संयोग॒एव, किन्तु संयोभिनिष्ता । यथा परेषां संयुक्तसमवायादि | 


उस रूपम उनका ज्ञान के. साथ संयोगसम्बन्ध होने मे कोर अनुपपत्ति नदीं ह। सिद्धाम्त 
मँ यह साना जावा हैकिद्रभ्य नित्य है, उसमे श्रवस्थायं उत्पन्न एवं नष्ट होती रदती दै) 
मते दहीज्ञानकालमें श्रतीत एवं भावी ्रवस्थायंन दहो, परन्तु बह द्रव्य तो बना रहता 
ह, जओ तत्तत्काल मे उन उन अवस्थाओं का आश्रय होता है। श्रतः उस द्रव्य करे साथ 
ज्ञान का स्योग हो सकतादहै) इस प्रकार आस्मसिद्धि मे अतीतानागतों के साथन्ञान 
के संयोग का उपपाद्न क्रिया गवा है! वहाँ पर ेना अभिप्राय है कि जि प्रकार मीमांसकों 
ने यहमानादहै कि म्लेद्ी ज्ञानकाल मे अतीतानागतं पदाथं तत्तद्‌ व्यक्तिके स्पे 
विद्यमान न हो, परन्तु जातिकेस्पमेतो विद्यमान ईदी! अतःजाति के रूपमेँ .विदयमान 
अर्तीतानागत पदाय॑ प्राक्स्य का आश्रय हो सकते है, उसी प्रकार सिद्धान्त में यह माना 
जासकतादहै किमक्ते दी ज्ञानकाल मे अतीतानागत पदार्थं मतीतीनागतावस्थाविशिष्ट रूप 
मेन दही, परन्तु द्रव्यरूपमेतो विद्यमान रहते ही ह । अतः द्रव्यरूप म विद्यमान उन.अर्तता- 
नागत पदार्थो के साथ ज्ञानका सयोग दहा सकता है. प्रदन--क्ञानकाल मे अतीता- 
नागतावस्थाविशिष्ट के साथ ज्ञान का संयोग नहींह्योतादहै, यदि ज्ानकाल सें अतीतानागत 
पदार्थं श्नतीतानागतावस्थाविशिष्ट होकर रहै, तमी उनके साथज्ञानका संग्रोगहो सकता 
है । यदि इस प्रकार मीमांसक प्रन करे तो उनसे यद भी पूछा जा सकताहकिज्ञानकाल 
मं मलते दी अतीतानागतं व्यक्ति जाति स्पमें रहै, व्यक्तिखूप मं तो नदीं रहते; रेसी 
स्थिति मे उनमें प्राकस्य कैसे उत्पन्न होगा? इस्र प्रन का चे जैसा उत्तर दंगे, उसी 
प्रकार का उत्तर पूवे प्रन के विघयमें मी दिया जा सकताहै। 

नवमस्य" इत्यादि । यदह जो नवम प्रदनदहै किंगुण इत्यादिके साथ ज्ञनका 
यंयोगसम्बन्ध कैसे हो सकता है? इस प्रदन का उत्तर यहदहै कि विशिष्टादैती विद्वान्‌ 
चान कागुणादि के साय संयोग्‌ सम्बन्ध नहींमानते, वेद्रव्यके साथ द्वी ज्ञान का संयोग 
_मानते-ई। रुणादिके साथ ज्ञान का सम्बन्ध संयोगिनिष्ठता है। ज्ञान से संयुक्त द्रभ्यमें 
वे गुणादि रहते ई ¦! अतः उनके साथ संयोगिनिष्ठता सम्बन्ध संगत होता है | जिस प्रकार 
नैयायिक इत्यादि वादिगण गुणादि के साथ इन्द्रिय का सन्निकषं संयुक्तसनवाय मानते ह, 
तथा गुणादि मे विद्यमान जात्ति के साथ इन्द्रिय का सन्निकषं संयुक्तसमवेतसमवाय 
मानते है, उसी प्रकार हम ज्ञानका गुणादि के साथ संयोगिनिष्ठता सम्बन्ध मानते है| 
इसमे कोई अनुपपत्ति नदीं है ( शआरीमाष्य मै “नामाव उपलब्वे इस सूत्र की व्याख्या मे -2-. 

६७ 
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“सम्बन्धश्च संयोगरक्षणः" इत्यादिवचनानां संयोगावश्यम्भावे तात्पर्यम्‌ | 
उक्तं च षड्ंसंग्रहे भ्रीरामभिभरैः--“संयोगस्तदर्हेषु विषयत्वाकारः, ्रनदेषु 

¢ [न ¢ 4 क क 
ततस्तदन्वयिषु' इति । अस्याथंः 





संयोगा्हवस्तुनि बर्तमानलखादिबिरिष्ट- 
द्व्यप्रकाशनं संयोगः! संयोगनर्हाणां तु स्पादीनां प्रकाशनं तदन्बयि- 
प्वाश्रयेषु कारणेषु कार्येषु च यथासम्भवं संयोग इति । यत्त॒ ^नैरन्त- 
यापरपर्यायमस्यन्तसामीप्यमा््रं च संयोगः । स एव परतन्त्राधितः 
समवायपदपरिभाषाभूमिवे शेषिकाणामपीति नार्थान्तरसञररीृत्य विकल्पः 
सम्भवति" इत्यातमसिद्धाुक्तम्‌ , तदपि पराभ्युपगतसमवायानभ्युपगमात्‌ 
स्वमते समवायस्य स्वरूपव्िशेषानतिरेकादतिरिक्तसम्बन्धामावपरम्‌ , न तु 
यह जो कहा गया है करि “सम्बन्धश्च संयोगलक्षणः अर्थात्‌ ज्ञान का विषयके साथ 
व संयोग है । इस वचन _का संयोगिनिष्ठता सम्बन्ध के निराकरण म ताद्य नहीं है, 
किन्तु संयोग अवश्य किसी न किरी प्रकारसे हो, इसो अथेमे तास्व है। द्रव्य के 
साथन्ञानका संयोग होनेपरद्ी द्र्याधित गुणादि के साथ न्ञान का संयोगिनिष्ठता 
सम्बन्ध हो सकता है । साक्षात्‌ अथवा रूपान्तर से संयोग की आवश्यकता सर्वत्र है-- 
यह वतलाने मेही उस वचन का तात्प है। षडर्थसंग्रहमे शीराममिश्र ने यह कहा है 
किज्ञान के साथ संयोगसम्बन्ध रखने योग्य वस्तु मेँ जो ज्ञाननिरूपितविषयता होती है श्रोर 
ज्ञान से संयोग पाने योग्य वतंमानत्वादिविशिष्ट द्रव्य का जो प्रकाश होता है, वह संयोग 
है जोज्ञान पवं द्रव्य मे हभा करताहै, जोरूप इत्यादि ज्ञानका संयोग पाने के 
च्रयोग्य है, उनकाजो ज्ञानसे प्रकाश होता दहै, वद संयोगहै, जो रूपादि के ्रा्रय 
कारण भौर कार्योकेसाथज्ञानकाकिंसीन किसी प्रकार से होता है] प्रश्न श्रात्मसिद्धि ` 
मे यहकहागयाहै क पदार्थौका जो अत्यन्त सामीप्यहै, वही संयोगदहै) बो पदारथ 
निरन्तर रहते है, अर्थात्‌ जिन पदार्थो के मध्य मँ अन्तराल नहीं है, उन पदार्थौ में 
नैरन्तयं है । यद नैरन्तयं हयी अव्यन्त सामीप्य है, वही संयोग है ! यह ॒श्रत्यन्त सामीप्यरूप 
संयोग जब दो स्वतन्त्र पदार्थोमें होता है, तत सभी लोग उसे संयोग कहते ई । जन यही 
अत्यन्त सामीप्यरूप संयोग स्वतन्त्र शरीर परतन्त्र वस्तु मेँ होता है, तजर वैशेषिक उसे 
समवाय नाम से पुकारते है। है तो वह भत्यन्त सामीप्य एक ही पदार्थ, परन्तु स्वतन्त्र 
वस्तुओं में होने पर उसे संयोग तथा स्वतन््-परतन्त्र वस्तुओं मेँ होने पर 
उसे समवाय कहा जाता है। ेसी स्थिति मे संयोग श्रौर समवाय को भिन्न 
पदाथं मानकर यह विकल्प-कि ज्ञान ओर विषय का सम्बन्ध क्या संयोग हे! 
अथवा समवाय है १ तथा यह खण्डन--कि यदि ज्ञान ओौर विषय का सम्बन्ध संयोग 
हेतातो गुणों मेंज्ञान का सम्बन्ध नहीं हो सकता, क्योकि गुणों के साथ ज्ञानका संयोग 
नदय हो सकता; कारण द्रव्यो मेही संयोग होता है। यदि ज्ञान श्रौर विषय का सम्बन्ध 
सयुः दता तो. शर्व्यो के साथज्ञानका सम्बन्धन हो सकेगा, क्योकि ज्ञान का द्रव्य 
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गुणगुणिनोः संयोगलक्षणसम्बन्धपरम्‌ । गुणगुणिनौ संयुक्तावित्ति यदि 
केचित्‌ प्रयुञ्जीरन्‌ , तदानीमौपचारिकोऽयं व्यवहार इति ज्ञापयितुं ^नैरन्तया 
परपर्यायम्‌” इत्युक्तम्‌ । निरन्तरत्वमात्रात्‌ संयुक्तत्वन्यवहारः । तावति 
वैरोपिका युक्त्याभासेरर्थान्तरस्वं पयभाषन्तेस्युक्तं भवति । अन्यथा गुणस्य 
संयोगवस्वे तस्यापि द्रव्यत्वं स्यात्‌, द्रव्यलक्षणत्वात्तस्य । अवस्थायोगित्वं 
द्रव्यलक्तषणमस्त्विति वचनेऽपि गुणानां ज्ञानसंयोगलशक्षणावस्थायोगितवाद्‌ 
द्रव्यत्वं दुष्परिहरम्‌ । नच द्रव्याद्रन्यविभागो मा भूदिति वाच्यम्‌ 


भाष्यकरिरेव सत्वरजस्तमसामद्रव्यत्वसमथनात्‌ सनवरजस्तससामद्रव्यत्वस्मथनत्र । अतो यथोक्त एवाथः) 

यद्वा नेरन्तयंमात्रमङ्गीङृत्य संयोगमपि केचिन्नेच्छन्ति, तन्मतेनोक्तमिति 
मन्तव्यम्‌ । 

के साथ समवायसम्बन्ध नदीं हो सकता, कारण दोनों स्वतच्त्र ईदै--उठ नदीं सकता, 
क्योकि संयोग आर समवाय एक ही पदाथ है} श्रात्मसिद्धिको इन पंक्तियो से यदी सिद्ध 
होताहैकिं गुण ओर गुणी मे अत्यन्त सामीप्यरूपी संयोग सम्बन्ध है, क्योकि यदहौँ पर 
यह स्पष्ट कहा गया ह कि अत्यन्त सामीप्य दयी संयोग है, गुण ओर गुणी मेँ अत्यन्त 
सामीप्य को छोड़कर दूससं कोई सम्बन्ध नहीं है! यह अर्थं सिद्धान्त मेँ मान्य हे! 
उत्तर- इस गरन्थसे यह स्पष्टहोतादहै कि भअन्थक्रार वैरौषिकौ दारा स्वीकृत समवाय 
सम्बन्ध को न्ह मानते, इनके मत मँ तथा सिद्धान्त मँ स्वरूपसम्बन्ध विश्चेष दी समवाय 
पदवाच्य माना गया है, स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्बन्ध भले ही वैशेषिक को मान्य 
हो, परन्तु आत्मसिद्धिकार के मत तथा सिद्धान्त मँ स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्बस्व 
नदीं माना जाता है। इस प्रकार स्वरूपसम्बन्धातिरिक्त समवाय सम्बन्ध के अभाव मं 
ही इस अन्थ का तात्पर्यहे। इस ग्रन्थ का यह तात्पयं नहींहै किंगुण ओर गुणीमें 
संबोग सम्बन्य होता ह क्योकि र्व्ये दी संयोग सम्बन्ध हो सकता है, गुण ओर गुणी 
मेँ स्वरूप सम्बन्ध ही होता ह  रेसी स्थिति मेँ यदि कोई यह प्रयोग करे कि गुण श्रौर गुणी 
संयुक्त है, उस प्रयोग को ओपचारिक मानना चादिये, क्योकि गुण खौर गुणी निरन्तर 
अर्थात्‌ विना अन्तराल के रहने बाले पदाथ है । इस प्रकार उनम नेरन्तयं होने सेदी 
वैसा प्रयोग द्योता है। इस अंका ज्ञान कराने के लिये दी आत्मसिद्धि में “"नेरन्तर्या- 
परपर्यायम्‌> एेसा कदा गया है ! “गुणगुणिनौ संयुक्तौ णेसा गुण ओर गुणयो में 
संयुक्तत्व व्यवहार केवल निरन्तरत्व के कारण होता है। इस प्रकार निरन्तर होकर रहना 
गुण ओर युणी का स्वरूप है! इतने मे वैशेषिक दाशनिक युक््याभासों से स्वरूपसम्बन्धा- 
तिरिक्त सन्बन्धविशेष की कल्पना करके उसका नाम समवाय रख दिया है। इस श्रथंके 
प्रतिपादनमें दी उपर्युक्त न्थ का तात्य है) यदि इस अन्थका तात्पयं इस प्रकारन 
मानकर यही माना जाय कि श्रत्यन्त सामीप्यदही संयोग है, वह संयोग गुण भौर गुणी 
ममीहोतादहै, तन तो संयोग वाला होनेसे गुण द्रन्य हो जायगा । क्योकि संयोग 


५३२ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ इद्धिपरिच्छेदः 


दशमस्य नायनं तेजो निदशनम्‌ । योग्यताभ््र नियामिकेति चेन्न; 
त्रापि तुरयस्वात्‌ । ज्ञानसंयोगे मति काऽपरायोग्यतेति चेत्‌, इन्द्रिय 
संयोगे सति काऽपरा ? इत्यपि सुवचलात्‌ । ज्ञानायोग्यत्वे तस्य वस्तुनः 
केनचिदपि ज्ञानेना्रकाश्यत्वं स्यादिति चेन्न; ज्ञापकायोभ्यत्वेऽपि तुल्यत्वात्‌ । 
स्वभावादेव करिञिद्‌ ज्ञापकं क्वचिदेव शक्तमिति चेत्‌, ति तथेष 
ज्ञानमित्ति । अस्तु तहिं सामग्रीस्वमावदैव ज्ञानस्य प्रतिविपयं प्रतिनियमः, 


वाला होना द्यी द्रव्यका लक्षणदहै। यदि कहै कि अवस्था बाल्ला दोना दही द्रव्यका 
लक्षण है, तो इस पक्ष में भी गुणो को द्रव्य मानना पडेगा, व्योकिं गुणों मे ज्ञानसंयोगरूपी 
अवस्था होती है, अतः गुणो मे संयोग मानने पर युणों मे द्रव्यत्व प्रास्तद्योगा ही, उसका 
परिहार अशक्यहै। यदि कर कि तव तो द्रव्य ओर अद्रव्य रेस्ा पिभागदहीमतहो 
तो यह भी समीचीन नही, क्वोंकि माष्यकार ने ही सत्व, रन ओौर तमोगुण मे अद्रव्यल 
का समथेन किया दै, उससे विरोध उपरिथित्‌ होगा. । अतः उपयुक्त आत्मसिद्धि के वचन 
का उपयुक्त अथे दही समीचीन है। अथवा इस आत्मसिद्धिवचन शी परघ्र्ति उन पर 
वादियों के मतानुसार दहै, जो यह मानते है किपदा्थोमें नैरन्तथं हयी होता है, इससे 
व्यतिरिक्त संयोगसम्बन्ध मी नहींहै। इस प्रकार परवादियों के मतानुक्लार यह यन्थ 
ग्रचरत्त है । अतः उपयुक्त सिद्धान्त मेँ कोई बाधा नहीं है । 

'द्‌शमस्यः इत्यादि । यह जो दशम प्रन है कि मध्यस्थित सम्बद्ध कत्तिपय पदार्थो 
काक्ञान से प्रकाश कथो नँ होता १ इस प्रश्न का उत्तर यह दहै कि जिस प्रकार सू॑मण्डल 
तक नेच्रकिरणे प्च कर सूयंमण्डल आदि को जत्र प्रकाशित करती है, तन मध्यस्थित परमाणु 
इत्यादि से सम्बद्ध द्ोने पर भी उनको प्रकाशित नदीं करती ई, उसी प्रकार ज्ञान बहुत 
दूर तक पर्टुच कर वहांके पदार्थोका प्रकाशक होने परभ मध्यस्थित सम्बद्ध पदार्थो 
को यदि प्रकाशितन करे, तो यह उचितहै। इस विषयमे नेचतेजको कान का दृष्टान्त 
समभ्ना चाहिये } प्ररन-नेचरद्मि से सम्बद्ध मध्यवर्ती पदार्थो का प्रकाश 
इसलिये नहीं होता है करि उनम प्रकाशित होने की योग्यता नहीं है) 
प्रकाित होने के लिये योग्यता मी आवश्यक है, योग्यता न होने से 
उन श्रान्तरालिक पदार्थौका प्रकाश नहीं होता है! उत्तर--यह बात ज्ञान के विषयमे 
भी की जा सकती है । मध्यवती पदार्थोका ज्ञानसे संयोग होने प्रर मौ उनमें योग्यता 
नहीं होने से उनका प्रकाश नहींहोता है। प्रश्न-- मध्यवर्ती पदार्थासे ज्ञान का सम्बन्ध 
देतो उनका प्रकाश होना चादिये, ज्ञानसंयोग से श्रतिर्कति ेसी कौन सी दुसरी योग्यता 
है, जिसके अमाव से मध्यवती पदार्थौ का प्रकाशाभाव होता है १ उत्तर--मध्यवर्ती पदार्थौ 
से जव इन्द्रियो का सम्बन्ध है, तब उनका प्रकाश भी होना चादिये। इन्द्रियसंयोग से अतिर्कि 
एेसी कौन सौ योग्यता है, जिसका अभाव होने से इन्द्रियसम्बल्ध होमे पर भी मध्यवर्ती 
पदार्थोका अप्रकाश माना जाता है। पदन-यदि मध्यवर्ती पदार्थो ज्ञान का संयोग 
होनेःषर भी उनम योग्यता न होने से उनका प्रकाश नहीं होताहै, तो उस वस्तुको 
कस्मै भी क्न"के द्वारा प्रकाशितन देना चाहिये] उत्तर मध्यवती पदार्थो का ज्ञापक 
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किं सम्बन्धेनाधिकरेनेति चेन्न, ईश्वरज्ञानस्य नित्यस्य तदभावात्‌ , निर्विंषय- 
त्वेनाज्ञानत्वप्रसङ्गादीरवरामावप्रसङ्गात्‌ । अनित्येषु ज्ञानेष्वथं नियम इति 
चेत्‌,. सत्यम्‌; तथापि संयुक्तसमवायाद्ययिशेषेऽपि रसादिपरहारेण 
रूपादौ वतेमानस्य चज्ञुरादेः स्वभावनियमे सत्यपि संयुक्तसमवायादि- 
चच्तु से संयोग होने पर भी उनम योग्यता न होने से यदि उनका प्रकाश नहीं ह्येता तो 
किसी भी ज्ञापक प्रमाण के द्वारा उसका प्रकाश नहीं होना चाहिये किन्तुरेसा होता नहीं| 
यह क्यों १ प्रर्न-- ज्ञापक इन्द्रिय आदि का यह स्वभावदहै किं कोई ज्ञापक किसी अर्थक 
विषयमेंहीज्ञान को उत्पन्न कर सकता है। उत्तर--तबज्ञानके विषयमे भी यह माना 
जा सकता है किज्ञान का स्वभाव है किं पदाथ ज्ञान से संयुक्त होने पर भी ज्ञान 
किसी क्रिसी योग्य संयुक्त पदाथं कोडही प्रकाशित कर सकता है सबकी नहीं) ज्ञान 
परनेक पदार्थो से संयुक्त होने पर भी योम्य पदार्थके विषय मँ उसका विषय्रविषयिभाव 
सम्बन्ध होता है । संयोग श्रौर विषयविषयिभाव भिन्न भिन्न होता है, क्योकि 
सिद्धान्त मे रेखा माना जाता है कि ज्ञान संयुक्त होकर पदार्यो का 
विपरयीकरण करता है । प्रश्न-तव तो ज्ञान का पदार्थौ के साथ संयोग मानने 
कौ कोद आवश्यकता नही, , क्योकि इस प्रकार व्यवस्था बन सकती है कि जिस 
पदाथं से सन्निकधं र्खने वाल्ली इन्द्रिय से जो ज्ञान उत्पन्न होगा, वह ज्ञान उस पदार्थं 
से सं्रोगर्खे बिनामी उसी प्रदा्थंका प्रहण करता है। इसे प्रकार विषयव्यवस्था वन 
जाती दहै । इस प्रकार प्रसेक ज्ञानका प्रस्येक विघय के साथ व्यवस्था जत्र सम्पन्न दहो जाती दहै, 
तव इससे व्यतिरिक्तं सम्बन्ध ्र्थात्‌ ज्ञान का अथं के साथ संयोगसम्बन्व मान्नेकी क्या 
सावश्यकता दं ज्ञान को बाहर निकाल कर विषयके साथ संयोग ररनेकी क्या ्राब- 
श्यच्तादहै१ उत्तर--ईश्वर काक्ञान नित्है, व्ह सामप्रीसे जन्य नदीं दहै, वद उप्यक्त 
व्यवस्था के अनुत्तार निधिघव हो जायगा, निविषय होने पर वह ज्ञान कहने योग्य नहीं 
स्ेगा ; तथा च हख्वर्‌ का अभाव सिद्ध दोगा, क्योक्रि सर्वज्ञ ईदवर ही होता है | ईश्वर 
जव सर्वज्ञ नहींहोणतो वह ईइवर केसे माना जायगा ९ प्रशन--ईदवर का ज्ञान नित्य है, 
स्वविषयकं है, उसके लिये विषथनियम नहीं है, अतः विषयनियमाथं सामभ्रीस्वमाव 
की आवश्यकता नही, परन्तु जीवोका ज्ञान अनित्यहै, उस्मेही इस नियम की आव- 
इयुकतः होती है करि सामथरीस्वमाव कै अनुसार दी विषयव्यवस्था है } शतः अनित्य 
लानो मे विषयों के साथ संयोगसम्बन्ध कौ क्या आवद्यकता है उत्तर- नैयायिक यह 
मानते दहै कि चन्ञुरादि इच्छया संयुक्तसमवायसन्निकषं से रूपादि का ब्रहण कस्तो दै, 
वहं पर यह प्रन उद्ता है कि जिस प्रकार चक्षुरिन्द्रियं का स्प के साथ संयुक्त 
समवाय सच्चिकर्ष है, उसी प्रकार रसादि के साथ मी संयुक्तसमवाय सन्निकर्षं है। एेसी 
स्थित्तिमे रूपके समान वह रसादिको मी क्यों अहण नहीं करती है१ इस प्रश्नकावे 
यही उत्तर देते है कि चश्चुरिन्द्रियका स्वभाव यही है किं वह सूप का यण कर 
सकती है, रसादि का नदीं । ेसी स्थिति सें यह प्रश्न उठता है कि चश्षुरिन्द्रिय स्वभाव के 
अनुसार ही यदि रूप माच का म्रदण करती है, तो संयुक्तसमवाय सनिकषं की आव- 


५३४ स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ उद्धिपरिच्छैदः 


परिग्रहवत्‌ क्षन्तव्यम्‌ । उक्तं च न्यायङकलिशे-- “संयोगस्तु प्रसरणवैभवादि- 
प्रतिषादकशाच्चबरादाभितः” इति । योग्यतामात्रेण सूपान्तरादीनामपि 
ग्रणसप्र्गात्‌ , तत्परिहाराय सम्बन्धविरेषाङ्गीकार इति चेत्‌, तर्धत्रापि 
योग्यतामात्रेण सवेदा प्रकाशः स्यादिति तत्परिहाराय सम्बन्धपरिग्रहः | 
सामग्रयेवात्रातिप्रसङ्गं निवारयेदिति चेन; तत्रापि तुस्यस्वात्‌ ! सम्बन्धोऽपि 
तत्र सामग्रीनिविष्ट इति चेत्‌, अत्रापि तस्य निवेशः किं न स्यात्‌ ! 


श्यकता है १ परन्तु नैयायिक चन्लुरादि इन्द्रियो के तत्ततस्वभाव को मानते हुए रंयुक्त- 
समवाय सन्निकषं इत्यादि सनिकर्षौ कौ भी मानते दै । उसी प्रकार अनित्य ज्ञान सें 
सामप्रीस्वभमाव के अनुसार विषयनियम होने पर भी विषयों के साथ ज्ञान का संयोग 
सम्बन्ध भी माना जा सकता है । अत्‌ एव न्यायकुलिश मे यह कहा गया है किं 
ज्ञान का प्रसरणहोतादहै, ज्ञान विश्च होताहै) इन अर्थो के प्रतिपादक शास्त्रों के बल 
से यष्ट मानना पड़तादहैकिं ज्ञानका विषयके साथ संयोग होता है। प्रश्न--चक्षरादि 
इन्द्रियो का संयुक्तसमवाय इत्यादि सन्निकर्षं मानने का यदह कारण है कि यदि इन 
सन्निकर्षा को ज्ञान का कारण न मानकर केवल योग्यता ह्येने के कारणही चक्षु 
रादिसे सूपादिका ग्रहण मानाजायतो कुञ्यादि से व्यवहित रूपादि मी योग्यता हयेन 
से चन्ञुरादि इन्द्रियों से उनका ग्रहण होना चादहिये, परन्तु उनसे व्यवहित रूपादि के विषय 
मज्ञान नहीं होता है, अतः संयुक्तसमवाय सन्निकप्र॑कौ मी कारण मानना चादिये। 
उन्तर--यदि यहाँ पर यह माना जाय करि विषय योग्यदहौने से दही ज्ञान केद्वारा प्रकाशित 
होता है तो सदा क्यो प्रकश्चित नहीं होता १ श्रतः यह मानना चाये कि ज्ञान का विषय के 
सायसंयोगहोनेपरदही ज्ञान से विषय प्रकाशित होगा, अस्यथा नदीं} अतः विषय 
प्रकाशे ज्ञनसंयोग को भी कारण मानना चाददिये। प्रदन--योग्यतामाच्र से प्रसक्त 
सवदा प्रकाशका परिहार करनेके लिये ज्ञानसंयोगको प्रकाश का कारण माननेको 
आवद्यकता नही, सामग्रीसे ही श्रतिप्रसङ्ग का वारम हो जायेगा! जिस वस्तु को 
प्रकाशित करने की सामग्री जत्र होगी, तवउस वस्तु का प्रकाश दोगा) इस प्रकार 
व्यवस्था मानने से सवदा प्रकाश का श्रतिप्रसंग वारित हो जाता है। ज्ञानसंयोग को 
प्रकाश काकारण मानने की क्या आवश्यकता है ? उत्तर--व्यवदहित वस्तु के विषयमे प्रकाश 
के शतिप्रसङ्गका परिहार कस्ने के लिये संयुक्तसमवाय सनकं मानने की आब- 
श्यकता नदी, क्योकि वरदो पर यह समाधान दिया जा सक्रता हैकि माहक सामग्रीकेन 
होनेसे ही व्यवहित वस्तु का प्रकाश नहीं होता है । रेस स्थिति में संयुक्तसमवाय 
इत्यादि को सन्निकषं मानने की क्या आवश्यकता है १ प्रश्न - उस ग्राहक सामग्री मेँ संयुक्त 
सद्कवमाय इत्यादि, सन्निकषं, कारणकोरि मे अन्तर्भूत ईह, अतः उन्दै कारण मानना चादिये । 
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ततसम्बन्धसामग्रयेव तन्नियमस्याप्युपपत्तेः । तत्रैव सम्बन्ध इत्यपि दि 
सामग्रीस्वमावादेव । 

एकादशे वेगातिशयः, शक्तिविरोषः, ईश्वरसङ्टपो वा प्रतिवक्तारः | 
इष्टं च बिचित्रवेगित्ं नायनतापनादिमहसाम्‌ । तच्च काष्प्राप्ं युगपत्‌ 
त्रिचतुरक्षणेन वा विश्वमास्कन्दत इति विश्वसिहि । 

दादशे त॒ स्वाभाविकं तदीयत्वं तदाधितत्वं चेति संचारेऽपि न दोषः । 
यथा व्यापकात्मेवादिनः शरीरेन्द्रियादीनाम्‌ , यथेवेश्वरमयुमन्यमानस्य 
तदीशितव्यानाम्‌, यथा वा लोके दासमृत्यादिहन्द्रानाम्‌, यथा च प्रमा- 


उन्तर--उसी प्रकार क्ञानसंयोग मी प्रकाश सामग्र म अन्तभूत है, अतः ज्ञानसंयोग 
कोप्रकाशका कारण मानना चाहिये) किञ्च, यह मी कटानजा सकता है कि संयुक्त 
समवाय की जो समामी दहै, उसी से व्यवहित पदाथ का प्रकाश न द्यैना इत्यादि 
नियम -जो संयुक्तसमवाय का साध्य माना जाता है--सध जाता दहै, णेसी स्थितिमें 
““तद्धेतोरेव देवत्वे किं तेन? , उसका देतु ही प्रकृत कायंकादेतु हो, उसेदेतु मानने की 
क्या आवश्यकता है )- इस न्याय से संयुक्तसमवाय को देतु मानने की क्या श्रावश्यकता 
हे। उस सामग्री को श्रवदय मानना होगा, क्योकि उस सामग्रीस्वमाव के अनुसार ही 
तो विषयविशेष के साथ संयुक्तसमवाय सन्निकषं माना जाता है। एेसी स्थिति उस 
सामग्री से उपर्युक्त नियम के सम्पन्न होने पर यदि संयुक्त समवाय सन्निक्षं को भी 
कारण माना जाता है, तव ज्ञानसंयोग भी प्रकाश्च का कारण माना जा सकेता है| 


"एकादेशः इत्यादि । यह जो एकादश प्रश्न है किं मुक्त पुरुष की बुद्धि 
चाद एक साथदह्यो च्रथवा क्रम से हो--अनन्तदेशो से कैसे संयुक्त होती है१ इसका 
उत्तर श्रतिशयित वेग, दखक्तिविशेष ओर ईश्वरसङ्कल्प से मिल जाता है। माव यहडहेकि 
मुक्त पुरुष के ज्ञान में ठेसी शक्ति है । एेसे अतिशयित वेग है, जिससे वह थोड़े ही समयमे 
अनन्त पदार्थो से संयुक्त दो जाती है! ईश्वर का सङ्कल्प मी रेसादहीहै। संकी किरण 
आर नेन्न का तेज विचि वेगसे युक्त ह, अत एववे बहुत दूर तक पर्हुच जाते है-- 
यह अर्थं सब्र को मान्यहै। इसी प्रकार यह मी मानना चाहिये किं विकासकाष्ठा में 
प्हुचा ह्र सुक्त पुरुष काज्ञान भी एक साय अथवा तीन चार क्षणो मँ सम्पूणं विद्व में 
पल जाता है| इस प्रकार इस श्रथ पर विश्वास रखना चादिये | 

द्वादशे तु" इत्यादि । यह जो बारद्बोँं प्रश्न है कि जिस प्रकार अपने लारसे 
से उत्पन्न तन्वुओं से निर्मित जाल मँ लगी हरै मकड़ी संचरण कर जाल के प्रदे्- 
विशेष मे पुव जाती है, उसी प्रकार सभी अणु परिमाण वाज्ञे मुक्त जीव विव में सवत्र 
फैली हई अपनी बुद्धिरूपी चन्द्रिका मेँ चलते हूए संचार के दवाय बुद्धि के प्रदेद्चविशेष 
से सम्बन्ध रखते है ¦ सब मुक्तौ की समी बुद्धिचन्द्िकायें स्व॑ कफैलीर्हे। समी सक्त 
सबकी बुद्धि से सम्बन्ध रखते ह एेसी स्थिति मँ यह्‌ कैसे समस्हा जाय कि अमुक बुद्धि 
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प्रमावदहदिः, यथा च वैशेपिकादीनां चराचलस्वेऽप्ययुतसिद्धयोरघयवा- 
वयत्रिनोः; यथा चास्मतक्ते शरीरिणः पुरीतदादिसंचारेऽपि शगीराणा- 
भिति व्यपगतघनदुदिनो बोधमानुगैषनिषदानाम्‌ । 

अमुक नीव की है शरोर असुक बुद्धि अमुक जीव की नहीं है--इस्यादि } इस पदन का उन्तर 
यहि बुद्धि कास्वमावदीयददैकिकेोई कोद बुद्धि किसी किसी जीवकी होती है, 
तथा कस किसी जीवका च्राश्रय लेकर रहतीदहै, तथा जीवों का यह स्वभावदहैकि 
कोद कोई जीव किसी किसी बुद्धिका दही आश्रय होता है। जो जीव जिस बुद्धि का आध्रवहंतां 
है वह धुद्धि उसी जीव की मानी जाती है । सर्वज्ञ होने से स॒क्त जीव उन वुद्धियं म यह पहचान 
लेते है कि उनकी बुद्धिकौनसी दहै) प्रत्येक सुक्त का प्रत्येक बुद्धिके साथ व्यवस्थित 
स्वाभाविक शेषशेषिभाव सम्बन्ध एवं आश्रयाश्रयिभाव सम्बन्ध होता है | मुक्त जीव भपनी बुद्धि 
को साथ खींचकर न चकल्लने पर भी इस स्वाभाविक शेषशेपिमात सम्बन्ध एवं आश्रयाश्रयिभाव 
सम्बन्ध करे अनुसार अपनी श्रपनी बुद्धिको पहचानलेतारहै। उस उस सुक्त पुसषका 
उम उस बुद्धि के साथ व्यवस्थित सम्बन्ध रहतादहै। इमम को$ दोप नहीं| विभिन्न 
वादियोको विभिन्न विष्यो मँ इस प्रकारका सम्बन्ध मानना पड़ता है] उद्रादरण-- 
्रात्मा को व्यापक मानने वलते नैयायिक इत्यादि वादियों के मत से सभी आलत्माओं 
रासभी देह श्रौर इन्द्रिय इत्यादि के साथ संयोगसम्न्य रहने प१९भी श्चरीरेन्द्ियादि 
के गमन के साथ आत्माका ग्मनन होने परमी स्वाभाविक तदीयत्व एवं तद्‌ाधितत्व 
के आधारपर ह्वी यह व्यवश्था मानी जातीदहै कि अमुक देहेन्द्रियादि अमुक आस्माका 
है, दूसरे आत्मा का नहीं । इैदवर को मानने वालों के मतम स्वाभाविक तदीयत्व शरोर 
तदाश्रितत्व के आधार पर ही इद्वर के साथ दईशितन्यों का शास्य-शासकगव, धार्य-वारकमाव 
इत्यादि सम्बन्ध माना जाता दै। लोक मँ स्वाभाविक तदीयत्वं व्ौर तदाश्ितत्व के 
आधारपर ही दास दष्सी जनौ का स्वामीके संचार क अधीन जिनका संचार नहीं 
होता है - स्वामीके साथ स्वस्वामिभाव इत्यादि सम्बन्ध द्योता है) स्वाभाविक तदरोयप्व 
शरोर तदाश्रितत्वके आधार पर हीप्रभा ओर प्रमा बाले मँ सम्बन्ध माना जाता है । 
वैशेषिक आदि वादि क मतम स्वाभाविक तदीयत्व श्रौर तदाध्रितत्व के आधार पर्‌ ही 
चलने बाली शाखारूपी अवयव न चलने वाले व्षल्पी अवयवौ मे-- जिनमे अवयवी 
अवयो का आश्य लेकर ही रहता है । अत एव जो श्रयुतसिद्ध भाने जाते है--समवाय- 
सम्त्रन्ध माना जाता है। जिस प्रकार विशिष्टादवैती वेदान्तियों केमते जीवात्मा का 
पुरीतत्‌ इत्यादि नाड्यो मे संचार करते समय उसके साथ संचार न करने वाल्ते शरीर 
इत्यादि का श्रात्मा के साथ सम्बन्ध स्वाभाविक तदीयत्वं एवं तदाधितत्व के आधार 
पर माना जाताः है, उसी प्रकार प्रकृतमे भी सुक्तकी व्यापक बुद्धिका सुक्तांके साथ 
संचार न होने पर भी स्वामाविके तदीयत्व एवं तदाभितस्व के आधार पर तत्तन्पुक्तात्माओं 
का त्वदूखुद्धि के साथः सम्बरन्व सिद्ध होता है। इस प्रकार दसो प्रश्नों का समुचित 
उन्तर मिल जके क्ट सिद्ध होक्तदहै कि वेदान्तियोका श्ञानरूपी द कुतकंरूपी मेघो 
के यप्च से छुट सयाः 
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( सुखादीनां बुद्धिविशेषत्वनिरूपणम्‌ } 

बुद्धिरेबोपाधिमेदात्‌ खुखदुःखेच्छादषभ्रयतनरूपा, सुखादिजनकतयाऽभ्यु- 
पगतज्ञानातिरेके प्रमाणाभावात्‌, इच्छामि उष्मीत्यादिव्यवहारस्य 
स्मरामीत्यादिवद्‌ ज्ञान विशेपेणेषोपपक्तेः । वैषयिकषुखदुःखरूपत्वं ज्ञानस्य 
विषयाधीनमित्यवुङूखस्वग्रतिकररत्वाविशेषाद्धिषयस्यापि सुखदुःखशब्द्‌- 
वाच्यत्वमस्त्येव । प्रपञ्ितमिदं भूमाधिकरणे । तथा वेदाथंसंग्रहे--^विषया- 
यत्तत्वाद्‌ ज्ञानस्य सुखशूपतया ब्रह्मेव सुखम्‌” इत्युक्तम्‌ । सुषुष्त्या्वस्थासु 
प्रयत्नो नास्त्येव; श्रलुपलम्भात्‌ । अदृ्टादिवशाच निश्वसितादिसिद्धिः। 


८ सुख इत्यादि ानविकेष ई-- इस अथं का निरूपण ) 


शुद्धिरेवः इत्यादि । बुद्धि हयी कर्मरूपौ उपाधियों के मेद्‌ से सुख. दुःख, इच्छा, 
देष जौर प्रयत्न इत्यादि सूपो को घारण करती है| नैयायिक इत्यादि परवादियो के 
मत्स जी अनुकलविषयकं ज्ञानं सुखं कांतथा प्रतिकूलविषयक ज्ञान दुख का कारण 
मानाजाताहै, वेज्ञानदही सुख एवं दुःख ईद, उन ज्ञानो से व्यतिरिक्त सुख एवं दुःख को 
माननेमे कोई प्रमाण नदींहै। जिघ् प्रकार स्मरण करता ह यह व्यवहार ज्ञानविशेष 
को ल्ेकर संगत होता है, उसी प्रकार च्छा करतार, देष करवा हूः यह व्यवहार भी 
ज्ञानविशैष को ज्लेकर संगत होता दहै, संख, दुःख, इच्छा ओर देष को ज्ञानविशेष से 
अतिस्कि मानने की आवश्यकता न्दी; अनुकूल प्पवं प्रतिकूल विष्यो का महण करने 
केकारणदयीन्ञान वैषयिक सुखरूप एवं वैषयिकं दुः्लरूप को प्राप्त होता है। आत्मा के 
प्रति विषयों का अनुकूल स्पे प्रहण करने वाला वह ज्ञान वैसा ग्रहण करनेसेही 
आत्मा के प्रति अनुकूलतया भासित होता इश्रा सुख कहलाता है, तथा आस्मा के प्रति 
विषयो का प्रतिकूल रूपम प्रण करने वाला ज्ञान वैसा महण करनेसेहीश्रात्मा के 
परति प्रतिक्रूल रूप मे भासित होता हभ दुःख कहलाता है। इससे यह सिद्ध होता दै 
किल्ञानमे जो वैषयिक सुललूपत्व एवं वैषयिक दुःखरूपत्व है, वह उन विषयो के श्रधीन 
है, जो अनुकूल एवं प्रतिकूल रूप मे गृहीत होते है । जिस प्रकार ज्ञान मे अनुककूलत्व प्व 
प्रतिकूलत्व है, जिससे ज्ञान खुसख एवं दुःख कहलाता है, उसी प्रकार विषयों मेँ भी अनुकरूलत्व 
एवं प्रतिकूलस्व दै, अतः विषय भी सुखश्चब्दवाच्य एवं दुःखशन्दवाच्य होते ई । यदह _अथं 
मूमाधिकरण मे विस्तारसे कहा गथा हैः तथा वेदाथसग्रह म. वेदार्थ॑संग्रह मे यह कहा गया है कि 
ब्र्मतिषयक ज्ञान को सुखरूपता विषयाघीन होने सेः मानना चाद्ये कि ब्रह्म सुखरूप है । 
यदि प्रयत्न ज्ञान है, तौ ज्ञानोपरतिरूप रघुसि म जीवनयोनि प्रयत्न कैसे होगा १ उत्तर है-- 
“सुषुप्त्या्यवस्थासुः" इति । सुघुति इत्यादि शवस्थाश्नों मै मात्मा मनँ प्रयत्न होता ही नदौ, 
क्योकि वैसे प्रयत्न का श्रनुमव किंसीको भी नही. दयता, सुघरुति इत्यादि श्रवस्थाओंर्मे 
इवास इत्यादि अदृष्ट इत्यादि से ही सम्पन्न होगे, तदथं प्रयत्न की आवश्यकता नदीं । 
सुघुस्ि इत्यादि मे वास आदिके कारणस्प मँ जो नैयायिक. इत्यादि वादिगण प्रयत्न 

त 
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परैरपि तत्रेव प्रयत्नकारणतयाऽद््टादिकमभ्युपगतम्‌ । तन्निश्वासाचथेमेव 
भवतु । अतो मध्ये प्रयत्नकस्पकप्रमाणं स्पन्दत्वादिहेतुरन्यथासिद्धः । 
उक्तं च शन्तरामूतग्रामवतुः इत्याद्धिकरणे माष्ये-'भत्यगार्मनः सुषु 
प्राणनं प्रति कतेत्वामावात्‌" इत्यादि, “तस्य सुषुधिमूर्च्छादौ प्राणनादे 
रकतस्वात्‌" इत्यादि च । कतृत्वाभावेऽपि कृतिविजातीयकंस्पनं प्रयत्न 
कृतिशब्दपर्यायत्वप्रसिद्धिगौरवाम्यां प्रतिहतम्‌ । 
 . नन्वास्मगुणाः सुश्ठादयो मा भूवन्‌, मनोष्र्तिमेदास्तु भविष्यन्ति | 
तथा वच॒ात्म॒मिद्धावुक्तम्‌-- “यत्त सुखादिनिदशनेनात्मविशेषगुणतया चिते 
१.४० | रागन्तुकल्वञरुपपादितम्‌ , तदपि गुणधृत्तापरिक्ञानेन" इत्युपक्रम्य “सुख- 
दुःखे च नास्मधर्माधिन्द्रियसौष्वनाशयोरेव तद्धावोपपादनात्‌ । व्याकरिष्यते 


को मानते, वे भी अष्टको प्रयत्नका कारण मानते हीर) रेसी स्थितिमे यह 
माननेमेंदीलाघवदहै कि अदष्टसेही वातादि हौ, तदथं प्रयत्न की आवश्यकता नहीं| 
श्मतः अदृष्ट एवं श्वासके मध्यम प्रयत्न की कल्पना करना व्यथंदै | जिस स्पन्दन 
इत्यादि देठ से प्राणस्पस्दन म प्रयत्नजन्यत्व सिद्ध किया जाता दहै, वह स्पन्द्नत्व इत्यादि 
देव॒ अम्बथासिद्ध है, क्योकि निना प्रयत्न के ही अदृष्ट से प्राणस्पन्द्‌ उत्पन्न दो सकता है । 
-%> ५अन्तराभृतग्रामवत्‌” इस अधिकरण मं माष्यमें यह कहा गया दै कि सुपपिमे दहने 
बाल्ते इवासप्रश्वासरूपी जीवन के प्रति जीवात्मा कर्ता नदीं है। सुपु स भर मूच्छ इत्यादि 
अवस्था्ओं म॑ होने बले प्राणसंचार इत्यादि के प्रति जीवात्मा कर्तां नहीं दहै । परवादी 
यह कल्पना करते है कि मलते ही जीवात्मा सुषुप्ति आदि मै प्राणक्रिया काकर्तानहो, 
तथापि कृति से विजातीय प्रयत्न जीव मे रदत। है, जिससे प्राणक्रिया सम्पन्न होती है। 
उनकी कल्पना समीचीन नही, क्र्योकि कृति एवं प्रयत्न ये दोनों शब्द्‌ पर्याय, रेसी 
ही परसिद्धिदै। कति से विजातीय प्रयत्न की कल्पना करनेम गौरव दोषमभी होगा । 
इन्‌ दोनो. कारणा से कति विजातीय प्रयत्न की कल्पना खण्डित हो जाती है । | 
“ ननन्वात्मगुणाःः इत्यादि । प्रशन--मले दी सुख इत्यादि आत्माके गुणनदहौं 
मन के इत्तिविशेष हो सकते ह । आत्मसिद्धिमे यही कहा गयादै। वहीँ आरम्भमें 
यह कहा-गया है फं यह जो उपपादन किया गयाहै किक्लान श्रात्मा का आगन्तुक धमं 
है, क्योकि ज्ञान आत्माका विशेष गुणहै। जिस प्रकार आत्मा का विशेष गुण सुख 
इत्यादि आत्मा -के आगन्तुक श्र्थात्‌ कालविशेष मँ उन्न एवं नष्ट होने बाल्ते धमं दँ 
उसी प्रकार ज्ञान भी आत्मविशेष गुण होने से आगन्तुक है, अर्थात्‌ कालविशेष मेँ उत्पन्न एवं 
चट -दोने वाला धमं है--यह उपपादन समीचीन नहीं है, क्योकि गुणों के स्वभाव श्रौर स्वरूप 
की जानेःबिमा -ही येह - उपयादन करिया गया ह । “यह -इसका गुण होता है” इस प्रकार 
जुः तथां स्व्ोख- को विना जने ही वैसा कहा गया ` है | इस प्रकार प्रारम्भ करके आगे 
ऋमिसिद्धिः यै यद. का. गफाःहै कि सुख ओरं दुल -आत्मा के धर्म नदीं, किन्तु 


प 
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चेतदन्तिमपादाथंसमथंनावक्षर इति साधनविकलता च निदर्शनस्य ! 


रागदषादयोऽपि मनोऽवस्थाविशेषाः, न स्पक्षादात्मयुणाः । विज्ञायते हि 
“कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा धृतिर तिर्ीर्थीर्मीरित्येतत्‌ सवं 
मन एव” इति । गीयते च--““इच्छा देषः सुखं दुःखं सङ्गातश्वेतनाधतिः" 
इति कत्रणम्‌ । “एतत्‌ हेत्रं समासेन" इति गीतां चोदाहस्य तदथं श्रीर- 
लक्षण चोपपाद्य , पुनः “किमिदं धीः"' इति धीशब्दसहपाटमाशङ्च, उत्पेक्ञाऽ- 
भिप्रायं तत्‌, न ज्ञपनिविषयम्‌ ; तस्याः स्वाभाविकतस्य तस्यामेव शरुतो 
भरूयमाणस्वात्‌ । श्रुयते हि ^“न विज्ञातुविज्ञातेविंपरिलोपो चिते इतिः", 
इस्यादुक्तम्‌ । तथा ““पश्च्ृत्तिमनोवद्‌ व्यपदिश्यते" इति षपत्रे “यथा 
न कामादिकं मनसस्तच्छान्तरम्‌ , कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्राऽद्भा 
धतिरधरतिहीर्धीरौरिप्येतत्‌ सवं मन एव" इति वचनात्‌ । एवम्‌ “प्राणोऽपानो 


इन्द्रिय अर्थात्‌ अन्तःकरणखोष्ठव अर्थात्‌ प्रसन्नता दही खख है, तथा अन्तःकरण का नाश 
अर्थात्‌ अवसाद्‌ कमजोरी ही दुःख है] यह अर्थं “आत्माभिन्नः स्वतः सुखी” इस चतुर्थ 
पादकी व्याख्यामे स्पष्ट कहा जायगा 1 तथा च आत्मविश्चेष गुणत्व देतु सुख-दुःखरूपी 
दृष्टान्त मे नहीं है । तथा च दृष्टान्त साधनविकल हो जातादहै। रग ओर देष इत्यादि 
मन के अवस्थाविशेष दीरहै,वे मी साक्ात्‌ गुम नहीं है। यह अथं “कामः सङ्कल्पो 
विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा धृतिरधृतिह्वीर्मीरितत्‌ सव॑ मन एवः इस उपनिषद्धचन से विदित 
होता है] अर्थ-- काम, सङ्कल्प, संशय, श्रद्धा, अश्रद्ा, धृति, अधृति, लज्जा, भय ओर धी 
अर्थात्‌ उप्पेक्षाये सब मनदहीरै। गीता में यह श्रथ कहा गयादै, इस प्रकार ककर 
“इच्छा देषः खलं दुखं सङ्घातश्चेतना धृतिः} एतत्‌ शष समासेन” इस्‌ गीता के लोक का द्वेषः सुखं दुखं स्घातस््चेतनाधृतिः } एतत्‌ क्षत्रं समासेन? इस गीता के श्लोक का 
उद्धरण देकर उसका अथं एवं शरीर के लक्षण का उपपादन करके अगे इस उपनिषद चन्‌ 
म श्वीःः इस शब्दसे कौनसा अथं कहा जाता है १ उसका अथं ज्ञान द्यो नदीं सकता, 
क्योकि सिद्धान्तमे ज्ञान श्ात्माका गुण माना जाता है, अन्तःकरण का इक्तिविशेष 
नहीं है, इस प्रकार आशंका करके समाधान म यह कहा गया है कि श्वी शब्द उत्पा 
का वाचक है, उर्येक्षारूप अथं को बतानेमे उसका ताद्य है, ज्ञान को बतलाने मेँ 
उसका तायं नहीं है, क्योकि ज्ञान आत्मा का. स्वाभाविक घमं है। यदह श्रथ भुतिमें 
वर्णित &! “न विज्ञातुर्विज्ञातेविपरिलोपो वियते यह भ्रुतिव्चन य॒ बतलाता है 
किल्लाताके ज्ञानका नाश नी होता है। इससे षान आत्मा का स्वाभाविक घमं सिद्ध 
होता है! ये सव अर्थं च्रात्मसिद्धि मं वर्णित ह । “प्चडततिमंनोवद्‌ व्यपदिश्यते” इस सूत्र 
केमाष्य में यहकहा गया है किं काम इत्यादि मन से सिन तत्व नदीं ई, यह सरथं 
“कामः सङ्कस्पः” इत्यादि श्रुतिवचन से सिद्ध द्योता है । इसी प्रकार प्राणोऽपानो व्यान 
उदानः समान इत्येतत्‌ सर्वं प्राण एवः इस शरुतिवचन से यह भी सिद्ध दोता हैकि 
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व्यान उदानः समान इत्येतत्‌ सवं प्राण एव” इति वचनादपानादयोऽपि 
प्राणस्यैव इत्तिविशेषाः, न तच्चरान्तरमित्यवगम्यते” इति भाष्यम्‌ । तत्‌ 
कथं सुखादीनामात्मशुणस्वम्‌ ए 

अत्रोच्यते--अश्रुततिद्धान्तस्य पुस्तकनिरीक्षणादयं दोपः । तथा द्यात्म- 
सिद्धौ तावत्‌ “यत्त॒ सुखादिनिदशंनेन"' इत्यस्यानन्तरम्‌-- 

1 स्वरूपोपाधयो धर्मां याबदाश्रयभाविनः। 
। नैवं खखादिबोधस्तु स्वरूपोपाधिरात्मनः ॥ 

यथा च बोधोपाधिरात्मभावस्तथोपपादितम्‌ इति स्वाभा- 
विकत्वास्वाभाविकत्वाभ्यां बोधमात्रस्य सुखदे मेदमभिधाय “सुखदुःखे 
च नात्मधर्मो' इत्यादि तु वैभववदेन मतान्तरेण बाऽभिहितम्‌ । अन्यथा 
अपान इत्यादि प्राण के ही अवस्थाविश्चेष है, वे अलग तच नहीं ्ह। इस प्रकार भाष्यमें 
वर्णित है । एसी स्थिति में सुखादि आस्माका गुण कैरेह्ो सकते है१ इस प्रकारका 
प्रश्न यद्य पर उपस्थित होता है । इसका उत्तर आगे कदा जायेगा । 

अत्रोच्यते" इत्यादि । जिसने गुरु से सिद्धान्त का अध्ययन न कर स्वतः पुस्तक 
देखकर सिद्धान्त को समभने की चेष्टाकीद्यो, पसे ही व्यक्ति का यह प्रश्न है। 
पुस्तक के द्वारा सिद्धान्त को समभ्नेमे जो दोषदहोता है, बह दोष इस प्रघ्न मेंभी 
प्रतिफलित है 1 तयाहि--आत्मसिद्धि मे “यत्तु खखलादिनिदर्थनेन इत्यादि 
वाक्य के अनन्तर “स्वरूपोपाधयो धर्माः इत्यादि मन्थ से यह कदा 
गया है कि जो धमः वस्तुस्वरूप प्रयुक्त होते रै, वे ध्म तव तक रहते दै जब तक वद 
श्राश्रय वस्तु रहती है । सुख इत्यादि आत्मा के स्वरूपप्रथुक्त धर्म नदी है, क्योकि जब तक 
आत्मा रहता है, तन तक खलादि मी रहते हो, फेसी नात नदीं है, सुखादि नष्ट होते रदते दै । 
किन्तु आत्मा सदा एकं रस रहता दै । ज्ञान आत्मा का स्वरूप प्रयुक्त धर्मं है, ज्ञान आत्मत्व 
मे प्रयोजकदै, जो ज्ञान बाला हो वदी आत्मा होता है} प्रथोल्य च्रात्मत्व जन तक 
रहेगा, तब तक प्रयोजक ज्ञान को भी रहना दी चाहिये) इस अर्थं का पहले ही 
उपपाद्न किया गया है । इस प्रकार आ्त्मसिद्धि मन्थ मे उपर्युक्तं वाक्यो से यह 
सिद्धं किया गया है कि कज्लान अत्माका स्वामाविक धमं है, सुखादि स्वाभाविक धमं 
नदीं ई । अत एव ज्ञान आर सुलादि.मे मदान्‌ अन्तर ह ज्ञान आत्मा का स्वाभाविक 
धमं होने के कारण आत्मा का नित्य धमं है, किन्तु सुखदुःखादि आत्मा का अस्वाभाविक 
धमं होने से अनित्य धमं है । इस कथन से यदी स्पष्ट होता है कि युख-दुःखादि भी ` 
आत्मा के धमं ही है, परन्तु अनित्य ई रेसी स्थिति मे “्युखदुःखै च नात्मधर्मौः 
ह्त्यादि अन्यस वहजो कडा गयादहै किं खखदुःखादि आत्माके धर्मन, किन्तु 
श्रन्तःकरण्म के धमे 1] अन्तःकरण की प्रसन्नता ही सुख है, तथा भन्तःकरण की 
सचसनकां ही दुःख इत्यादि है । वदे कथनं वेमववाद्‌ अर्थात्‌ प्रोदिवाद्‌ के अनुसार भरदत्त है, 
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कथमेवणुपसंहारारम्भे बयात्‌ ^^तदेवमास्मस्वमावभूतस्य. चैतन्यस्य विषय- 
संश्टेषविदोषगोचर एव॒ निश्वयसंशयादिव्यवहारमेदः, तद्विशेषभाजि 
चैतन्ये वा" इति । ्रागन्तुकत्वे इन्द्रियोपाधिकत्वाद्विकेषात्‌ । न च 
तथोक्तम्‌ , अन्यथा चोक्तम्‌ 1 


नन्वश्रुतसिद्वान्तस्येति भवत एव दोषः, न स्यात्‌ । न्यायतच्- 
शास्प्रकरण द्यात्मसिद्धिः। तत्र च शाखे ज्ञाननिरूपणात्मकप्रथमपादषष्ठा- 
चिकुर सवं स्पटम्‌ [` घतरमाप्ययोधायं भावः--'^तच्तदवस्थक्ञानजनकत्वा- 


अथवा मताम्तर के अनुसार प्रत्त है-एेसा मानना चाद्ये | यदि आत्मसिद्धि मन्थकार 
को भुखदुःखादि अन्तःकरण धर्मं ही अभिमत है, तो उपसंहार के आरम्म मेँ इस प्रकार 
कैसे कर्देगे कि इस प्रकार नो ज्ञान आत्मा का स्वामाविक धमं सिद्ध होता है, उस 
ज्ञानक्रा विष्यो के साथ नाना प्रकार का सम्बरन्व होता है। उन सम्बन्धविशेषो के 
विषय मेँ निश्चय, संशय इत्यादि व्यवहार होते है, अथवा उन सम्बन्धविशेषो से युक्त 
ज्ञान संशय इत्यादि शब्दोंसे कहा जातादहै। ज्ञानका विषयके साथ दृट संयोग दोना 
निश्चय कदलाता है, अथवा दृढ संयोग वाल्ला ज्ञान निश्चय कहलाताहै। ज्ञान का 
अनेक विसद्ध विषर्थोके साथणएकदही काल मे अरहढसंयोग होना संशय कहलाता है, 
अथवा तादश श्रद्टरसंयोग बाला ज्ञान संशय कदलाता है । जान का संस्कार क अनुसार 
विषयों के साथ सम्बन्ध स्मरण कदलाता है, अथवा ताह सम्बन्ध वाला च्लान स्मरण 
कहलाता है । इस प्रकार उपसंहार के आरम्भ मे आत्मसिद्धि मन्थमेजो कटा गयाहै 
उससे सुखदुःख का आत्मधमंत्व ही श्रमिमत प्रतीत होता है, क्योकि जिस प्रकार निश्चय 
इत्यादि शआ्आगन्तुक एवं इन्द्रियजन्य दै, उसी प्रकार सुखदुःखादि मी आगन्तुक एवं 
इन्द्रियजन्य है! जिस प्रकार निश्चय इत्यादि आत्मधघमं माने जाते दहै, उसी प्रकार 
सुख-दुःख इत्यादि को भी आस्माका धमं ही मानना चाहिये । किच्च, इसम्रन्यमे 
निश्चय त्यादि को यौपाधिक नहीं कहा गया है, किन्तु आल्मधम ज्ञान का रूपान्तर ही कहा 
गया है । “निश्चयसंशयादिव्पवहारभेदः” इसमे श्रादिशब्द से सुखदुःखादि को लेकर 
उनको ज्ञान काः रूपास्तर तथा आत्मधमं मानना ही उचित है | 

नन्वश्रतः इत्यादि । प्रश्न-- सुखदुःखादि को अन्तःकरण का घमं मानने वाल के 
विषयमे यह जो दोष दिया गयाडहै किवे गुरुसमे सिद्धान्त सुने जिना ही केवल पुस्तक 
देखकर कु का कु समकर वैसा मानते है, यह दोष्र सुखदुःखादि को श्रात्मधमं 
मानने बाल्ञे आपके ऊपर भी लगता है, क्योक्रि त्रात्मसिद्धि म “सुखदुःखे च नात्मघर्मौ' 
इस वाक्यसे यह सष्ठ कहागयाहै करि सुख ओर दुःख आस्माके घमं नदीं ह| सी 
स्थिति मे “निश्चयसंशयादिव्यवहारमेदः इस पद मे आदिशब्द से उख-दुःखल इत्यादि 
को लेकर उनको श्रात्मधमं मानना सवेथा अनुचित है! उत्तर--उपयुक्त दोष सुख- 


दुःखादि को श्रात्मध्मं मानने वात्ते के ऊपर नदीं लग सकता, क्योकि आत्मसिद्धि 
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वस्थामेद्भिन्नं मनस्तेसतैभ्यंपदिश्यते" इति । नव्यं च तुर्यन्यायमन्यत्‌ । 
- “सप्त गतेः" इत्यधिकरणे “अध्यवसायाभिमानचिन्ताष्त्तिमेदाद्‌ मन एव 
ुद्धयहङ्कारचित्तशब्दैव्यप दिश्यते" इति । उक्तं च वेदार्थसंग्रहे - “दुःखाज्ञान- 
मला धमाः प्रकृतेस्तेन चात्मनः” इत्यत्र प्रकृतिसंसगंङतकमंमूलत्वान्नात्म- 
स्वस्पग्रयुक्तथर्मा इत्यथः । ्राप्ताप्रप्तविवेकेन प्रकृतेरेव धर्मा इत्युक्तमिति । 
५ तथा तत्रेव [““मक्तिशब्दथ प्रीतिषिशेषे वर्तते । प्रीतिश्च ज्ञानविशेष एव" 
इत्युक्त्वा “ननु च सुखं प्रीतिरिति नार्थान्तरम्‌ । सखं च ज्ञान विशोषसाध्यं 
पदार्थान्तरमिति लोक्षिकाः” इति चोद्यं कृत्वा “नैवम्‌ ; येन ज्ञानविशेषेण 
तत्‌ साध्यमित्युच्यते, स एव ज्ञानविरोषः सुखम्‌ । एतदुक्तं मवति-- 
विषयज्ञानानि सुखदुःखमध्यस्थसाधारणानि । तानि च विषयाधीन- 
नयायतत्व शल का प्रकरण म्रन्थ है, वह न्यायतत्व शाल्रमभे वणित अर्यो का प्रतिपादन 


करै क लिथे पर्त है, न्यायतत्व शाल ङ्गे लान का तिलपण करसे ऊ से प्रद 
प्रथम पाद्‌ के षष्ठ अधिकरण म सुखदुःखादि के आत्मधर्म॑त्व इत्याद समी अर्थं वर्णित है। 
/ आत्मसिद्धि मे भी उन्दी अर्थो का समयेन न्यायप्राप्त है । ““पञ्हत्तिमनोवद्‌ व्यपदिदयतेःः 
इस ब्रह्मसूत्र एवं उसके भाष्य का यदी मावह कि कामत्व ओर सङ्कल्प इत्यादि घम॑भूत- 
ज्ञान के दी श्रवस्थाविशेष है, एतष्टश अवस्थाविशेषों से विशिष्ट घमंभूतक्ञान का कारण 
विभिन्नावस्था विशिष्ट मन है। मन की इत्तिविशेषरूमी अवस्थार्भो के अनुसार दयी 
धमभूतज्ञान मे कामत्व, सङ्कल्पत्व इत्यादि अवस्थाय होती है । इस प्रकार कामत्व इत्यादि 
अवस्थाविशेषो से विशिष्ट ज्ञान का उत्पादक अवस्थाविशेषों से युक्त मन काम इत्यादि 
शब्दों से कहा जाता है । यह्‌ बतलाने मे उस सूच एवं माष्यका तात्पर्य हे | इसी प्रकार 
“सत गतेः" इस अधिकरण मँ विमान ग्स्यक्सायासिमानः इः भानः इत्यादि वाक्य का भी 
निर्वाह करना चाहिये । उस वाक्य का यह अथं है करि अध्यवसाय, अभिमान एवं 
चिन्तारूपी इृत्तियो के मेद से एक ही मन क्रमश्च; बुद्धि, अहंकार एवं चित्तशब्द खे 
अमित होता है। इस वाक्यकामी यही भाव है कि अ्रध्यवसाय, अभिमान एवं चिन्ता 
धमंभूतक्ञान की ्रवस्थाविशेष है, हन अवस्थाविशेषों का कारण मन की विभिन्न वर्तिर्योँ 
है, तादश इक्तिषो से विरिष्ट मन बुद्धि इत्यादि शब्दों से कदा जाता है} वेदा्थ॑संगह में 
““दुःखाज्ञानमला धमाः प्रक्तेतेन चात्मनः ८ दुःख, अक्ञान भौर मल ये सव प्रकृति क 
घम्म है, आत्मा के नकष ) इस वचन के विवरण मे यह कहा गया ह किये दुःख इत्यादि 
प्रकृति के संसगं से होने बाले कर्मो से उत्यत्न होते ईै, वे केवल मत्मस्वरूप से उन्न 
यहीं होते ; ्आत्मस्वरूप उनका साधारण कारण है, प्रङ्ृतिसंसर्ग॑ सेः ग्रयक्त क्म असाधारण 
कारपरदहै) उनः कर्मो का भमी. अघाध्रण कारण प्रकृति संसर्ग हीहै। इस प्रकार 
सछवारण, कारणम तरं अ्पमघारण कारणो पर ध्यान देकर यद कषा गया है किवे प्रकृति 
केह, कलकयमे. नही + इस कथन का. तासं हुःलादि क साधारण कारण 
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पिशोषाणि तथा भवन्ति, येन सिषयनिशेषेण विशेषितं क्तानं खखस्य 
जनकमिस्यभिमतम्‌ । तद्िषयज्ञानमेव सुखम्‌ । तदतिरेफि परदाथान्तर 
नोपलभ्यते । तेनैव सुखित्वव्यवहारोपपत्त १८ इत्यायुक्तम्‌ । “ईच्छा 


देषः" इत्यादिभगवद्भीतावचनं तु तत्रेव भाष्यकरर्नव्युढम्‌ “इच्छा दवेषः 
सुखं दुःखम्‌” इति हेत्रकार्याणि क्तेत्रविकारा उच्यन्ते । यचपीच्छाद्रेषसुख- 
दुःखान्यात्सधमंभूतानि, तथाण्यात्मनः ेत्रसम्बन्धग्रयुक्तानीति 
लेत्रकायंतया सेत्रविकारा उच्यन्ते । तेषां पुरुषधमंतरम्‌ “रुषः सुखदुःखानां 
भोक्तृत्वे हेतुरुच्यते” इति वदयत इति । उक्तं च श्रीराममिभ्रेः षडथंसंदेपे- 
“"वेद्यमेदधीभेदः सुखम्‌, अन्याः” इत्यादि । उक्तं च भ्रीवरद विष्णु- 


~~ 


मे तासं नही §। मले ही इुम्लादि श्रात्मामे होने से श्रात्मधरमं ही, परन्तु उनका 
साधारण कारण आत्मा नदी, किन्तु प्रक्रि संसर्गं ही है। यदी अथं वेदार्थ॑संग्रह के 
उपयुक्त वाक्य से स्पष्ट दोता दै। इसो प्रकार उसी वेदाथसंग्रहमे ही. श्रन्धत्र य कदा 
गया है कि भक्तिशन्द प्रीतिविशेष का वाचकं है। प्रीतिमी एक ज्ञानविशैषदहीहै। 
यह कहकर शआ्रागे यह शंका उठाई गई हैकि सुख ओर प्रीति एक दही पदाथं र | श्रनुदूल 
ज्ञानविशेष से उसन्न होने वाला सुख एक गुण है। इस प्रकार लौकिकोंकामतहै। 
एेसी स्थिति म सुख ओर न्ञानमें श्रमेद्‌ कैसे मानाजा संक्ता है! इस प्रकारशंकाका 
उल्लेख करके आगे समाधान में कटा गया है कि जिस अनुक्रूल ज्ञान सरे सुख कौ उःपत्ति 
मानीजातीहै, वद अनुकूल ज्ञान ही सुख है। माव यह है किं विषयज्ञान सुख, दुःख 
ओर मध्यस्थ पेते तीन प्रकार के होते दै । ज्ञान कीये विश्चैषतायं विषयाधीन दै। 
विषयाधीन विशेषताओं को पानेके कारण ज्ञान सुख, दुःख ओर मध्यस्थ बन जाते ई। 
लौकिको ने जिस अनुकूल विषयविशेष के ्राहक ज्ञान को सुख का कारण मानादहै, 
उस अनुदरूल विषयविशेष का भ्राहक ज्ञान ही संख है। उस ज्ञान को छोड़कर दूसरा 
कोई सुख नामक पदार्थं अनुमवमे नहीं च्राताहै। वैसाज्ञान होने पर जीव को सुखी 
कहा जाता है | ` इस प्रकार सुखित्व व्यवहार भी उपपन्न हौ जाता है। “च्छा देषः 
इत्यादि जो भगवद्रीता के वचन ई, जिनघे इच्छा, देष ओर सुख-दुख शरीरके विकार 
प्रतीत होते है, उनं वचनो का श्रीमाष्यकारने इस प्रकार निर्वाह किया हे कि इच्छा, द्वेष 
ओर सुखदुःख शरीर होने के कारण उत्पन्न होने बाले है, भतः वे क्षेत्र विकार कदे 
जाते ई । यद्यपि इच्छा, द्वेष यर सुखदुःख आत्मा के धमं है, शरीर के घमं नदीं दै, 
तथापि त्मा का शरोरसम्बस्ध होने पर ये ह कृरते ह । अत ष्व ये शरीर के कार्यं 
होने से रीर के विकार कंडे जते दै । ये जीव के घमं है, यह अथं “पूरषः सुखदुःलानां 
मर्वे देदस््यते” इस दलोक मे कदा जाया । इस प्रकार भीमाप्यकार ने “इच्छ देषः" 
इत्यादि गीता के वचन का निर्वाह किया है श्रीरममिश्र ने षड़थसंक्षेप मे यह कहा है कि 
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मिधैरपि-- “सुखदुःखे तावदनुद्कलग्र तिकूल विषये ज्ञाने एवेति न गुणेष्वन्त- 
भावि एव” इत्यादि । उक्तं च सङ्गतिमालायां श्री विष्णुचित्तैः--““एवं 
परमात्मनः पावकग्रकाशोष्ण्यादिस्थानीयं जीवस्वस्ूपमपि सुषुपिसंहारयो 
परमात्मनो मेदकसंशयनिणंय विपयेयायथाज्ञानप्रस्यक्ताञुमानागमरागद्धेष- 
लोमभोहमदमात्सयधेयवि चिकिःसाभ्रद्धारुज्ञभियाचनन्तज्ञानप्रसरणरूप विकार- 
मेदशून्यम्‌”” इत्यादि । तत्सिद्धं सुखादयो बुद्धिषिशेषा ईति । 
( ईं रवरज्ञानस्येच्छाद्याकारत्वनिरूपणम्‌ ) 

तहिं निस्यसवेविषयस्येश्वरज्ञानस्य कथमिच्छा्याकारत्वम्‌ १ इति चेत्‌ $ 
उपाधथिविशेषद्वा, अनित्यन्ञानान्तरसद्धाचाद्वा, यथातथा वा भवतु । अभ्युपगतं 
हीन्द्रियजन्म श्ननित्यमपि ज्ञानमीश्वरस्यास्तीति वरदविष्णुमिश्रादिभिः 
यदुक्तम्‌--“इईश्वरज्ञानस्यानित्यस्य सव॑विषयनित्यज्ञानगृहीतग्रादिलात्‌" 


विषयविशेषाधीन ज्ञानविशेष दही सुख है। इससे अतिरिक्त सुख हो, यदह अनुभव मे नहीं 
आता । भीवरदविष्णु मिभ्नने मी यद कहादहै कि अनुकूल प्रतिकूल ज्ञान ही सुखदुःख 
है, अत एव इनका गुणों म अन्तर्माव है। संगतिमाला मेँ श्रीविष्णुचित्त ने यह कदा है कि 
परमात्मा अग्निके समानदहै। अग्नि के धर्मं प्रकाश एवं ओष्ण्य इत्यादि के समान 
जीवात्मस्वरूप है, जो परमात्मा पर आधारित है| यह जीवात्मस्वरूप सषि एवं जागरण 
दशा मेँ परमात्मा ओर जीवात्मामे मेद को सिद्ध करने वाले संशय, निर्णय, विपरीतन्ञान, 
अन्यथाज्ञान, प्रत्य्तज्ञान, अनुमितिज्ञान, शाब्दज्ञान, राग, दवष, लोभ, मद, मात्स्यं, घैर्थ, 
विचिकित्सा, श्रद्धा, लज्जा ओर भय इत्यादि अनन्त विकासे से--जो घमंभूतन्ञान का प्रसरण- 
विश्चेष है - युक्त रहता है, परन्तु स॒पु्ति एवं सदार दशा मे उपयुक्त इन विशेषो से शून्य दो 
जातादहै, जो परमात्मा एवं जीवात्मा मे मेदको सिद्ध करने बल्ले होते ई! इन सब 
उद्धरण एवं बिवेचनोँ से यही सिद्धहोताकि सुख इत्यादि ज्ञानविशेष दी ई, अतएव वे 
छ्मघर्मं है, अन्तःकरण के धमं नदीं | 
( दैश्वर का छान दच्छदिरूपो को प्रात होता है --इस अथं का निरूपण ) 

“तदहि नित्यः इत्यादि 1 प्रन ईश्वर का ज्ञान नित्य है, तथा सवविषयक है, वह ज्ञान 
इच्छा इत्यादि आकारोको कैसे प्रात कर सकताहै.१ क्योकि इच्छादि ज्ञान के विकार 
है, इश्वर काज्ञान निर्विकार है! उसर्मे. इच्छा इत्यादि विकार कैसे हो सकते ईँ १ उत्तर -- दैश्वर 
केन्लान मे भले ही इच्छादि स्वाभाविकःविकारन ही, परन्तु तत्तत्कारण सामग्रीरूप उपाधि 
विशेष के अनुसार इश्वरके ज्ञानम इच्छा इत्यादि ओपाधिक विकार हों सक्ते दै। इसमे 
कोई दोष नद्टीँहै। अथवा ईश्वर मेः दुसरा एक अनित्य ज्ञान मीहे, उसमे इच्छादि 
इत्यादि विकार हौ : छकते दै. "दसरा निस्य ज्ञान निविकार रह सकता है | वरदविष्णुमिश्र 
इत्यदि नेः यड भानो है. कि `इन्द्रियो से उत्पन्न होने वाला अनित्य ज्ञान भी ईवर मेँ हे । 
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इति ! “अस्यापीन्द्रियजत्वात्‌"' इत्ति च । प्रज्ञापखिषणे स्वयंसिद्धिप्रररण 
एवयुक्तम्‌-- 
खखदुमखे च विन्ञानबिशेषावित्ति केचन । 
तन्न साघु शरीरस्य पादादिषु हि ते अभू ॥ 
तत्र _ तत्रात्मनस्तस्यसन्ञिधानादणुत्वतः । 
तद्धमभूतविज्ञानस्यापि नैवास्ति सन्निधिः ॥ 
इत्युकत्वा, अनन्तरं जीवस्य बन्धमोक्ञावस्थयो्योरप्यणुत्वघ्पपाच, 
यावदाभयवर््येव विगीतं ज्ञानञुच्यते ॥ 
धमतस्वे सति धीत्वेन बह्मविज्ञानवत्‌ ततः। 
गुणत्वमेव ज्ञानस्य न तु द्रव्यत्वस्षम्भवः॥ 
अतीतानागता अथां अपि भान्ति च धीवलात्‌ । 
संयोगमनपेच्येव सवत्राप्यथंद्स्यदत्‌ ॥ 


उन्होने यह कहा है कि ईश्वर का नित्य ज्ञान उन विषर्यो का ग्रहण करता है, 
जो श्वरके नित्यज्ञनके द्वारा ग्हीत होते । इश्वरका एक ज्ञान इन्द्रियजन्य भी 
होता है। प्रज्ञापरित्राण के स्वयंसिद्धिप्रकरण मे (ुखदुखेःःः इत्यादि दोनो इलोकों से 
यह कहा गया है करि कतिपय विद्धान्‌ सुख ओर दुख कौ ज्ञानविशेष मानते ई, परन्तु 
उनका मत समीचीन नहीं है, क्योकि ज्ञान आत्मा का घम है च्रौर सुख दुःख 
शरीर के धमं है| तमी तो हमारे पाद्मे सुख है, शिरं वेदनाहै'' रेसी प्रतीति होती 
है ¡ यदि कहा जाय कि आत्मा शरीरके पाद्‌ गौर शिर इत्यादि श्रमो मे सन्निहित दहै, 
तत्तदङ्गावच्छिन्न आत्मा मै सुखदुःख इत्यादि उत्पन्न होते है| यह कथन मी समीचीन 
नीं 8, क्योकि मत्मा णुहै, वह हृदय मेँ रदताहै, पाद त्तथा शिर इत्यादिमें 
वह सनिहित नदीं हो सकता । यदि कहा जाय कि आत्मा मल्ेही अग्र दहो, परन्तु वह 
धर्ममूतज्ञान--जो सुखदुःखादि का उपादानकारण है - सम्पूणं शरीर में फैला हुता 
है, अलः धमंभूतक्लान का श्रवस्थाविशेष. सुखदुःखादि आत्मा के धमो सक्तेर्है। 
यह कथनं मी समीचीन नदीं है, क्योकि घम मूतज्ञान अआस्माका धमं हयनेके कारण आत्मा 
को द्धोड़कर पादादि श्मङ्गो सं पर्हुच नहीं सकता } इस प्रकार कद्‌ कर आगे प्रज्ञापरित्राण- 
कार ने बन्ध ओः मोक्षम जीव के अणुत्वं का उपपादन कियाद) अण्रुख का उपपादन 
कर के आजे ° यावदाश्रथवत्यव” इत्यादि श्लोकोंसे यह काह कि जिस ज्ञान के विषय 
सै यह सन्देह दहै कि ज्ञान अपने आश्रय चआ्रात्मा से बादर जाताडहैया नदीं? उसनज्ञान के 
विषय मेँ यह अनुमान प्रमाणसे सिद्ध किया जाताहै कि ज्ञान वदाँ नदीं परहुच सकता है, 
जदं अपने आश्रय च्रात्मा की पच नी है, क्योकि वद धमं वनने बाला ज्ञान है| जिस 
प्रकार ईदवर का घमं बनने बाला वँ नदीं पर्हुचता, ज्य ईश्वर कौ परु नदी है। 
६६, 


५४६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ बुद्धिपरिच्छेदः 


सस्मादिषयविषयिभावः सम्बन्ध एव दहि। 
ज्ञानाथयोस्तु सम्बन्धः सोऽखिलेरपि संविदः ॥ 
स्वतः सर्वाथंसम्बन्धिन्येषा धीः सर्वगोच्यते । 
अगत्वा सर्व॑सम्बन्धि सर्वग्राहि प्रचचते ॥ 
स्वाश्रयायुक्तवस्तुष्वप्यस्याः कायंकरत्वतः । 
गुणवैरुप्यसद्धावाद द्रव्यता भाष्यभाषिता ॥ 
स्वाश्रयश्छिष्ट एवार्थे स्पर्शाद्याः कायंकारिणः | 
दाहस्फोटादिकायं ते कुवते नेद्शी हि धीः॥ 
गुणवैरूप्यमेवास्या  द्रव्यक्चब्देन छच्यते | 
भावान्तरं तदा भ्राप्ं शक्तियज्ज्ञानमप्यतः | 


वास्तव में दैश्वर सव्यापक होने से सव॑त्र पर्वा हुआ है, अत एव उसका ज्ञान्‌ मी 
सर्वत्र परहुचा हआ है, परन्तु जीव अणुदै, अत एव वह सर्वच पर्व नदीं सकता, 
किन्तुद्ध्दयमे ही रदता है। अत. उसका धम॑भूतक्ञान भी उसका भित होकर वही 
रह सकता है, वह बाहर नहीं फैल सकता । ज्ञान अत्माका गुण दहै, वह द्रव्य नहींहो 
सकता है । प्रभा द्र्य होने से वयँ तक फैल सकती है, जहोँ परमाश्रय दीप की परहुच नदीं है, 
किन्वुज्ञानगुणदहै, द्रव्य नहीं है, अतः वह वहा नदीं पुव सकता, जौँ ज्ञानाश्रय 
आत्मा की पर्ुच नदीं है । प्रदन--यदि ज्ञान द्रव्य नहीं है तो घटादि द्रव्यो के साथ 
उसका संयोग नहीं होगा, तत्र उन विंपयोका प्रकाश कैसे दोगा १ उनत्तर--जिस प्रकार 
अतीत एवं चनागत पदां ज्ञान से संयोग न होने पर मीक्ञानके वलस प्रकारित्त होते दै, 
उसी प्रकार वतमान घटादि भीज्ञान के साथ सयोगन होने पर भीन्ञानसे प्रकाशित हो सकते 
है, क्योकि ज्ञान संयोग की पेक्षा न स्खकर ही विषर्योँको प्रकाशित करने वाला ह्येता है। 
ज्ञान का विष्य के साथ सम्बन्ध विषयविषपिमाव ही है, वह वर्तमान अतीतानागत एवं 
गुणादि के साथ ज्ञानका होता है) अतएव वेज्ञानसे प्रकाशित हाते दहै) यदि ज्ञान 
का विषयकेसाथ संयोग दहोता तो अतीतानायत श्रर गुणादिका प्रकाशन हयो स्केगा। 
प्रश्न-यदि ज्ञान द्रव्यन हौ तो शालो मे 'ववेषटितादपसवंगाः' इत्यादि वचनो से यह 
कैसे कहा गया है कि ज्ञान स्वभावतः सर्व॑ग्यापकं होने की क्षमता रखता है, परन्तु कर्मसे 
आङेत्त होने के कारण बन्धकाल मे सवत्र पहुच नदीं पाता । उत्तर ज्ञान स्वभावतः सब 
पदार्थो के साथ विषयविषयिभाव सम्बन्ध रखने की क्षमता रखता है, अत एव वह सर्वगत 
कडा गया है। आत्मासे निकले नादी ज्ञान सवके साथ विषयविषयिभाव सम्बन्ध 
रखने तथा सबको प्रकाशित करने की क्चमता रखता है । अत एव शाखनज्ञज्ञान को सर्व 
म्ाहक कहते दँ । प्रदन--तव श्रीमाष्यमें ज्ञान को द्रव्य कैसे कदा गया डे १ उत्तर--ज्ञान 
गुण होने पर मी इतर गुणोंसे वैलक्षण्य रखता दै । इतर उष्णता इत्यादि गुण स्वाश्रय 
अग्नि आदि से संयुक्त दूसरे प्रदाथं म ही दाहादि कार्यं को उत्पन्न करते है, परन्छु 
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दरव्यत्वपक्ञे ज्ञानस्य परिणामानिरूषपणात्‌ । 
वैय््याच गुणो चा तद्‌ भावान्तरमथापि वा॥ 
देहदेशोत्थमप्येतत्‌ खखं दुःखं च देहिनः 
आत्मनो धीमहिम्नेव भासेते ते तथा तथा ॥ 
अनात्मकशरीरे तदट्ष्टेरात्मनो - युणौ। 
इति चेन्नाशरीस्यासम्भवान्नात्मनो गुणो ॥ 
सकमंकात्त देहस्य गुणौ ते आत्मनो गुणात्‌ । 
ज्ञानाद्धात इति प्राज्ञः परिकल्प्यमिति स्थितिः ॥ 
कमिणर्चेतनस्याचुभाव्यत्वेनेव सम्भवः । 
तयोरिति प्रकाशोनान्यभिचारोऽस्यथा ब्धा ॥ 
कुलालादिगत ज्ञान स्वाश्रय कुलालादि आत्माश्रों से श्रसंयुक्त चक्रादि मे मी भ्रमणादि 


कायं को उत्पन्न करताहै। ज्ञान स्वभावतः गुण होने पर भी इतर गुर्णो से विलक्षण होने 
के कारण माष्यमेंद्रन्य कहा गया है, वह द्रव्यत्व ओौपचारिक है । उससे गुणत्वामाव सिद्ध नदीं 
दोगा । दाह ओर स्फोट इत्यादि अपने कार्यं करने वाले उष्णस्पशं इत्यादि गुण अपने 
आश्रय अग्नि श्रादिसे सम्बद्ध द्रव्य से ही दाह ओर स्फोट इव्यादि कार्यो को उत्पन्न 
करते है । बुद्धि इस प्रकार की नहींहै, क्योकि वह स्वाश्रय आत्मा से सम्बन्ध न रखने 
वाले दूरस्य पदार्थो सेमी प्रकाश्च इत्यादि च्रपने कायं को करती दहै) इस प्रकार बुद्धि 

गुणो की अपेता जो वैलक्षण्य है, वही द्रव्य शब्द्‌ से लश्चणा द्वारा कहा जाता दहै} भाव यह 
हैकिमाष्यम बुद्ध को जो द्रव्य कदा गया दहै, उस बुद्धिको गुणविलक्षण कनेर 
ही तात्पयं है | प्रन--तबतो बुद्धि द्रव्य एवं गुणसे विलक्षण सिद्ध इ ) इसका दशविध 
द्रव्यो सें किसमे अन्त्माव होगा £ उत्तर--जिस प्रकार शक्ति एक अद्रव्य पदाथं मानी 
जातीडहै, उसी प्रकारज्ञान भी पक अद्रव्य भावपदाथं माना जायेगा 1 यदि बुद्धि द्रव्य 
होती तो यह दोष श्राताहै कि बुद्धि प्रतिक्षण उत्पन्न एवं नष्ट होने वाली है, इसे किसी 
द्रव्य का परिणाम मानना होगा| म्रक्रति, काल, शुद्धसस्व;, जीव ओर ईश्वर इन पाँच द्वर्व्यो 
मसे किसीका मी परिणाम बुद्धि नदीं हो सकती। णेसी स्थितिमे वह द्रव्यनदींमानीजा 
सकती । किञ्च, कई विद्धान्‌ बुद्धि को द्रव्य सिद्ध करने के लिये यह तकं रखते हैक 
बुद्धि विषयों से संयुक्त होकर उनको प्रकाशित करती है, अतः बुद्धि को द्रव्य मानना 
चाहिये, क्योकि द्रभ्यही संयोग बाला होतादहै। विषय प्रकाश के लिये बुद्धिको द्र्य 
मानना निरर्थक है, क्योकि यह पहल्ते दी सिद्ध कर दिया गयादहै किसंयोगन होने पर 
मीबुद्धिको विषर्यौके साथ विषयविषयिमाव सम्बन्ध होने से विषर्योका प्रकाश हो सकता 
हे ! अतः बुद्धि आत्माभित पदार्थं द्येने से इतर गुणो से विलक्षण एकं गुण है, अथवा द्रव्य ओर 
गुण दोनों से विलच्लण एक भाव पदार्थ ह! यही मानना उचित दै। सुख श्रौर दुश्ख 
आत्मा का धर्मं नहीं है, किन्व देह का धमं हे, क्योकि देह के प्रदेशविशेषों मे वे उत्पन्न होते 
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इच्छादयो न देहैकदेशवततिन इत्यतः । 
आत्मनः स्युगुंणा ज्ञानविशेषा्धच प्रकीर्तिताः ॥ 
जक्ाधारे्वनेकेषु भास्करस्योपलब्धिवत्‌ । 
अणोरप्यात्मनोऽनेकदेहेष्वस्तूपरम्भनम्‌ ॥ 
योगिनां शक्तिविचित्यादीहवराचुग्रहेण वा| 
बहुदेहाः प्रवतंन्त एकदेदवदञ्चस्षा ॥ 
अन्तरालाग्रहात्‌ तेषां स्वात्मनश्च स्वयेच्छया । 
सनिधानोपरुन्धिः स्थात्‌ तत्र॒ तत्राहमित्यपि ॥ 
प्रतिदेहं विविक्तानि मनःप्रभृतिकान्यपि। 
इन्द्रियाणीश्वरेच्छाचेः प्रव्तन्ते तु योगिनः ॥ 


है| देहधमं होने पर मी सुख ओर दुःख आत्मा के घमंभूतन्ञान से सुखत्व एवं दुःखत्व को 
लेकर प्रकारित होते द| प्रदन--आत्मशूल्य शरीर मे सुख ओर दुःख उत्पन्न नदीं होते ई, 
इसलिये उन्हे श्रात्माका गुण मानना चाहिभरे | उत्तर--शरीर रदित आत्माको संखदह्भुःख 
नदीं हाते है। इसत्ियिवे आत्मा के गुण न्दीँदै, कन्न शरीरकेदी गुण दहै! अतः 
यही मानना चाद्ये कि देह का गुण सुख ओर दुःख श्रात्मा का गुण उस ज्ञान से-जो 
विषयरूपी क्मकारक के विषयमे होता है-प्रकाशित दोतादहै। ज्ञान सकर्मक है, सुख 
ओर दुःख श्र्मंक पदार्थं दह] अत एव सुख-दुख ज्ञानविशेष रूप नहीं हो सक्ते। 
प्रश्न--यदि सुखदुःख ज्ञानविशैषरूप नहीं हते वौ होते समय क्यो सदा प्रकाशते 
रहते दै १ खखनदुःख होते समय सदा प्रकाशते रहते है, इससे सिद्ध होता है कि वे स्वयं- 
प्रकाश ज्ञानविशेष हीदँ) उत्तर--वे ज्ञानविशेष सरूप नहीं है, तथापि कर्म फल अनुमव 
कराने के लिये ही उनकी उत्पत्ति होती है। अतः वे ज्र तक होगे, तव तकं कमंकर्ता 
जीव के ्मनुभव मं उन्है श्रातेही रहना चाहिये। तद्थंद्ी उनकी उत्पत्ति होती &ै। 
उत एव सुख.दुःख ज्र जब होते रहतेर्दै, तब तत्र उनका प्रकाश्च होता रहता है। यदि 
उनका प्रकाश न हो, तौ उनकी उत्पत्ति व्यर्थं हो जाप्रगी, तथाव भी व्यथं हो जा्येगे। 
जिस सुखदुःख हमारे सदमे वेदना है, हमारे शिरमे सख है इस अनुभव के 
श्ननुसार शरीरके एकदे मेँ उत्मन्न होते दै) वैसे ही इच्छा ओर द्वेष इत्यादि के 
विषय मे भी देसा अनुगव नहीं होता है किं हमारे पादम इच्छाहै, हमारे शिरे देष दहै 
इत्यादि ¦ इसलिये मानना पडतादहैकिदच्छा, द्वेष इत्यादि शरीर के धर्म नहीं दै, किन्तु 
आत्माकं धमं दै, अतएव वे ज्ञानविश्चेष दै} प्रश्न - आपके मतानुसार आस्मा अणु 
हे, तथा रसा व्यापक धमंभूतज्ञान रूपी द्रव्यमी नहीं माना जाता, जिससे पक कालम 
अनेके शरीरो मे अधिषछन हयो सके, ेसी स्थितिमें योगी च्रौर मक्त पुरषो दारा परि्रदीत 
देषो मे श्रात्मसद्धाव दृसरों दवाय केसे अनुभूत हदो सकता है? किञ्च, वेदेह च्रात्मासे 
धिष्ठित नदीं दै, एेसी स्थिति मँ उनम प्रइत्ति इत्यादि कैसे हरा करती है किञ्च, 
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य॒क्तथनेक्देदान्‌ संगरह्णाति स्वेच्छयेव तु । 
सर्वज्ञ एव कामान्नी कामरूप्यनुसश्वरेत्‌ ॥ 
प्रदीपः प्रभयेवात्मा ज्ञनेनाखिलमाविभशेत्‌ | 
इत्यादिग्यवहार श्च प्रकारयत्वनिवन्धनः ॥ 
अतीतानागता नार्थाः प्रभया भान्ति जातुचित्‌ । 
ते च ल्लानेन भान्त्यातो न साम्यं सवथा मतम्‌ ॥ 
स्वरूपेणाणुरात्माज्यं गुणदयारेण स्वंगः । 
उभयव्यवहारोऽपि युज्यते प्रस्यगात्मनः॥ 
परमात्मा स्वरूपेणाप्यशेषव्यापकंः श्रुतेः । 
सर्वान्तर्यम्यनन्तश्च तथाऽतः स्वेगो मतः ॥ 


उन उन देय मे योगी एवं मक्त पुरषो को चरीर्‌ सम्बन्ध को लेकर होने बाली वै स्थूल द्र, 
मै कृश ह" इत्यादि प्रतीति कैसे हो सकती है किञ्च, ्रात्मशयून्य उन देँ म विद्यमान 
इन्द्रियों मे प्रवृत्ति मी नदीं दो सकेगी । किञ्च, उन देयौ के विषय मेँ “यह देदह योगि- 
परि्हीत है, यह देह मुक्तपरिण्ीत दै एेसा व्यवहार कहै संगत दोणा क्योकिवे 
शरीर योगी ओर युक्त युर्षो से साक्षात्‌ श्रधिष्ठित नीह, धर्मभूत ज्ञान के द्वाराभी 
अधिष्ठित नदीं है, फेसी स्थिति मे परिप्रह शब्दार्थं ही वर्य संगत नदीं देता है! उत्तर-- 
जिस प्रकार अनेक जलाश्चयों मै सूयं की उपलन्धि होती है, उसी प्रकार श्रनेक देहौमें 
आत्मा की उण्लन्ि दहो सकती है| इसमं कोई विरोध नदीं । योगियोंके शक्ति वेचिच्य 
से श्रथवा ईश्वर के अनुग्रहसे बहु देहम उसी प्रकार प्रहृत्ति उव्यन्नहो सकती है, 
जिस यकार एक शथैरमे प्रहरत्ति होतीदहै। उन शरीरोमे आत्मा के असन्नित्रानका 
ज्ञान नहीं होतादहै, अतएव आत्माके उन शरीरो भ्म स्थूलहःमे कशदह्रः" इस 
प्रकार सन्निनान की प्रतीति होतीदहै, तथा उन देहम श्रना के असन्निवानका ज्ञान 
होने पर भी स्वेच्छासे “उन उनदेहोमें- यैह" इस प्रकार सन्निधान की प्रतीति होती 
है! ध््यह शरीर मेरा है? इस प्रकार का इच्छाविषयत्व दही परिग्रह कदलाता है) योगी के 
प्रत्येक देहम छलग अलग रहने बाल्ते मन इत्यादि इन्द्रिय ईश्वरेच्छा इत्यादि कारणों 
से प्रवर्त होते है) इस प्रकार सक्त पुम्पमी स्वेच्छासरे अनेक शरीरोंक्रा ग्रहण करता 
है, तथा सर्वज्ञ एवं सवैविध भोग्य पदार्थो का अनुभव लेता ह्ुभा यथेच्छं रूपौका 
ग्रहण कर लोकोंमे स्वेच्छा से जौँ तौ संचार करता रहता दहै) जिस प्रकार प्रदीप 
प्रभाकेद्वारया बहुत दूर्तक अवश करता है, उसी प्रकार सुक्तात्मामी ज्ञानकेद्ासय 
सब पर आवेश करता है - इत्यादि जो उपनिषत्‌ एवं ब्रहसृघ्रौ मे कहा गया है उसका 
भाव यही हैकि ज्ञान के द्वारा स प्रकाशित होते दै! उसका यदहं भाव नहीं है 
किंज्ञान सबको प्रका्चित करनेके लिये वर्ह पर्हचकर उनसे संयुक्त होता है) प्रभा 
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अक्तव्यापृत्यभावेन सुपुप्रौ नाथंभासनम्‌ | 
धियो धीमात्रमात्मा च तदा स्वैरं प्रकाशते ॥ 
अस्वाप्सं सुखमेतावत्कारमित्यु स्थितः पुमान्‌ । 
परामशंस्तदाऽप्यात्मभास्रनं विचिनक्ति हि ॥ 
मामन्यं च न जानामीस्येवमादिनिषेधगीः। 
माचुष्यादिबिशिष्टात्मपरागर्थेकमगोचरा ॥ 
अंशब्दाचुविद्धा धीः खषुमरौ नास्तितत्रत। 
प्रत्यगर्थस्वरूपं त॒ मात्यर्थाग्राहिधीगुणम्‌ ॥ 
इत्यस्यानन्तरमहमर्थत्वमात्मनः प्रतिषाच, ज्ञानस्याचुमेयस्वपक्तं च 


के साथज्ञान का सव तरह का साम्य बरतलाने म उन वचनोंका तात्पयं नींद, क्योकि 
प्रभा ओर ज्ञानम महान्‌ अन्तर है; प्रभा च्रतीत एवं श्रनागत पदार्थोको प्रकाशित 
नही कर सकती, परन्तु ज्ञान श्रतीत ष्टवं अनागत पदार्थौको भी प्रकाशित करता है) यह 
जीवात्मा चणुस्वस्प है, तथापि ज्ञान के द्वारा सत्र को प्रकाशित करनेसे इस दृष्टि 
से सवंगत भी कहा जातादहै। यह दोनों मी व्यवहार इस भाव से जीवात्मा मे संगत 
होते रै) श्रुति प्रमाणसे सिदध होतादै किं परमात्मा स्वरूपसे एवं धर्म॑भूतज्ञान से 
सवंव्यापक है, तथा सर्वान्तर्यामी प्पवं अनन्त है। अत एव परमात्मा सर्वगत माना 
जाता है) प्रदन--यदवि आत्मा का रुण बनने बाला ज्ञान नित्य एवं स्वयंप्रकाश दै, 
तो सुषुति मे भी विषयों का भान दहना चाहिये । यदि सुषुप्ति मे व्ष्योँं का भान दहो तो 
वह सुप्ति ही नहीं रहेगी । सुघु्ति में विषयों के प्रति इद्द्रियव्यापार नही हाता है| अतः 
सुदति मेंज्ञानके द्वारा विषयों का भान नदींहोता है। उस समय ज्ञान से केवल ज्ञान 
ओर आत्मा स्वयं प्रकराराते रहते ई} सोकर उठा हुच्रा पुरुष यद परामशः करता है कि 
अरव तक मै सुख से नीद लिया । इस पराम से यह सिद्ध होता है कि सुघुति मे आत्मा 
जल्ानसे प्रकाशता था । सुषुतिमे होने वाला यह शआ्रात्मभान केवल आत्मस्वरू्प का भान- 
मात्र नहीं है, क्योंकि स्वरूपमान अपने आपको प्रकाशित कर॒ सकता है, प्रत्यक्त्वादि विष्ट 
रूप म वह आत्मस्वल्प को प्रकाशित करने भँ सामथ्यं नदीं रखता ह । सुषुप्ति कालमें 
परत्यक्स्वादिं विशिष्ट रूप से मात्मा के विषयमे होने वाल्ला भान धर्म॑भूतज्ञान से ही हो 
सकता है । अतः धमभूतज्ञान का नित्यत्व .सिद्ध होता है । परश्न--यदि सुषु मे आत्मा 
के विषयमेंज्ञान हतो “मैं सुषुि में श्रपने एवं दूसरे को नहीं जानता था इस प्रकार 
सुषुसि काल मे होने वाले ज्ञानाभाव का जो परामश जागने पर होता है, बह कैसे संगत 
दोगा १ उन्तर--उस परामद्यं का भाव यदीदहैकि मै सुषुति में मनुष्यत्वादि विशिष्ट रूप में 
अपने को नीं समश्ता था, जिस प्रकार जागने पर समता द्भ, तथा दूसरे बाह्म 
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निरस्य, पुनरपि सुखदुःखे प्रयुज्य -- 

प्रतिङूलायुक्के त॒ दुःखमन्यच क्मिणः। 

मोक्तुभातोऽनयोस्तेन प्रकाशाव्यभिचारिता ॥ 

प्रकारन्यभिचारे हि तस्सत्तेव व्रथा भवेत्‌| 

भोगाथं तु तदुत्पत्तिर्मोगो न स्यादभासने ॥ 

इच्छादषप्रयत्नादिशब्दैर्धीरमिधीयते | 

य्र्थमेदानुविद्धास्ते धीविशोषाः प्रकीर्तिताः ॥ 

नच देहैकदेशेषु प्रकाशन्ते खखादिवत्‌। 

किन्त्वात्मस्था न दीच्छा मे प।द इत्यस्ति धींणाम्‌ ॥ 

पादे दुःखं हस्तयोमं सुखमित्यादिकाऽस्ति धीः | 

धीभेदास्तत इच्छावः सुखदुःखे तनोगुंणौ ॥ 
इत्युपसंहतम्‌ । 
पदार्थंको भी नहीं जानता था) इस प्रकार बाह्य पदार्थं एवे बाह्यवेष विशिष्ट स्वस्वरूप के 
मान का निषेध में तात्पयं &2। आत्मस्वरूपं भरके विषयमे होने वाले मान का निषेध 
मै तात्पर्यं नहीं है । यच्पि सघुति मँ '“अहमदम्‌ः' रेते “त्रः शब्द्‌ को लेकर श्रात्म-प्रतीति 
नहीं होती, कन्तु विषयों का रहण न करने वाते ज्ञानरूपी गुणस युक्त श्र'त्मस्वरूप 
माव प्रकाशता है। इन सन अर्थोका वणेन कर आगे प्रज्ञापरित्राणकारने अत्ता को 
अमं सिद्ध क्रिया, ज्ञान के अनुमेयत्व प्च का खण्डन किया अगे सुखदुःखका 
प्रस्ताव करके यह कहा है क्रि कर्म करने बाले जीवास्मा को कमफल स्वरूपप्रतिकरूल 
दुःख एवं अनुकल सुल अवश्य भासते दै । श्रत एव वे अवदय प्रकाश से युक्त ही रहते द 
कभी निना प्रकाश के नहीं हयोते। यदि वे कभीविना प्रकाश्च के रहते दै, तो उनका 
सद्धाव व्यर्थं हो जायगा, क्योकि भोगकेदही लिये सुख एवं दुःख की उत्पत्ति होती है । 
यदि सुख-दुःख न भासे, तो उनकाभोगमीन हो सकेगा । इच्छा, देष ओर प्रयत्न इत्यादि 
शर्ब्दो से ज्ञान ही अभिहित होता है, क्योकि विभिन्नाथं विषयक ज्ञानविशेष ही इच्छा, देष 
एवं प्रयत्न इत्यादि ह) इच्छा, द्वेष अओौर प्रयत्न देह केक देश में विन्यमानसूपर्मे 
प्रतीत नहीं होते ई, जित प्रकार सुख एवं दुख देह के एक देश मँ विद्यमान वस्तु के 
खूप से अतीत होति है! जिस प्रकार भ्नेरे पाद मेँ वेदना है, शिर मेँ सुख है"? इत्यादि 
रूप सचे सुख-दुःख देशैकदेशवर्ती प्रतीत होते दै, अत एव वे दे के घमं ई, उसी प्रकार 


मनुष्यों का दसा अनुभव कमी नहीं होता कि हमरे पादमं इच्छा है, शिरमें द्वेष दै 
इत्यादि । इससे सिद्ध होता है कि इच्छा, देष अर प्रयत्न इत्यादि आत्मा के धमं ई 
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पाणिपादादिदेदैकदे ्षवर्तितयोपलम्भेन  सुखदुःखयोरदेहेकधमंस्वम्‌, 
इच्छादेस्तु तथाऽचुपलम्मेन ज्ञानविशेषत्वोपपत्तिः, ज्ञानस्य स्राश्रया- 
दन्यत्रावतैमानत्वम्‌, संयोगमनपेचत्य विषयविषयिभावेन प्रकाशकत्वम्‌ । 
अद्रव्यत्वमित्याचर्था माष्यादिषिरुद्धाः परतन्त्रदन्तिदन्तादन्तितन्द्राल्लतया 
परिग्रहीताः । न्यायसदशने तु तैरेव सखदुःखयोरात्मधमेत्वं चोक्तम्‌ । तथां 
हि--“"भाष्ये मनुष्यादिपिण्डविशि्टस्यात्मनः सखित्ववचनं न विशेषण- 
भूतशरीरस्यापि, आत्ममात्रस्येव सुखाश्रयस्वात्‌ । किन्तु शरीरे वतंमानस्यै- 
चात्मनो त्रैपयिकलुखादिमचखमिति तद्विशिष्टात्सनस्तदसरमयमात्मा सुखी 
त्यमेनापि प्रतीयते" इस्यर्थः | 


अत एव ज्ञानविशेष ह) पादम दुभ्खदहै, हाथमे सुल है" इत्यादि रूपे मनुष्यो को 
अनुभय होत! है । इससे सिद्ध होता हैकि इच्छा इत्यादि च्रात्मा कं धम है, तथा ज्ञान 
विश्चेष है । सुख-दुभ्ख शरीर केगुणरदै, आत्मा के नहीं| चद कह कर उस अन्थसे इस 
विचार का उपसंहार किया गवा है | 

पाणिपाद" इत्यादि । इस प्रज्ञापरित्राणमें ये जोर्पाच अथं वर्णितष्ष्कि(१) 
पाणि ओर पाद्‌ इत्यादि देहैफदेशो मे अनुभूत हने से सुख ओर दुःख देहके ही घमं ईै। 
(२) इस प्रकारदेहके एकदेश मेँ अनुमूत न धोने से इच्छा इत्यादि ज्ञानविशेष 
सिद्ध होते है। (३) चान उस देशम पर्हुच कर विषय को प्रकारित नष्टं करता रै, जिस 
देशमे आत्मा पर्हचा नदीं है! (४) जन विषयों के साथ संयंय स्वे निनादी 
विषयविष्रयिभाव सम्बन््रसे पदार्थौ का प्रकाशक होता है। (५) ज्ञाने अद्रव्य है-- 
येर्पाच अथे श्रीधाष्या ग्रन्थों से विष्ड है) श्रीमाष्यादि अन्यो म ये प्रथं वर्णिन दै 
कि सुग्व-दुःख, इच्छा, द्प् इत्यादि ज्ञानविकासविशे दै, ये आत्मा के धर्म है| जिन्न 
प्रकार प्रमा वहां तक प्हुचती है, जदा तक दीप नहीं पर्हुचादहै, उसो प्रकार ज्ञान भी 
वहीँ तक पर्वता है, जदो तक आत्मा नदी पर्हुचादै। ज्ञान विषो से संयुक्त होकर दही 
उनका प्रकाशक होता है, तधाज्ञानद्रव्यहै) सी स्मितिमें प्रज्ञापरित्राणकार श्रीभाष्यादि 
विरुद इन अर्थो कौजो स्वीकार किया है उसका कारण यही प्रतीत होता है कि पर- 
सिद्धान्ती रूपी हाथियों के दन्तादन्ति युद्ध करने मँ उनका आल्लस्म है, आत एव उन्दने 
परवादियों कै सिद्वान्तों को स्वीकार क्ियादहै। जो युद्ध परस्पर दर्तिं से किया जाता है, 
वह दन्तादन्ति कहलाता है) यदा उक्त युद्ध के र्पर्मे चाल्नाथं को लेना अभिमत्त है। 
अत एत्र उन्होने न्यायसुदशंन मे सुख -दुभखों को श्रात्मा का ही घमं सिद्ध किया है। 
उन्होने यह कटा है कि श्रीमाष्य मेँ मनुष्यादि शरीरविशिष्ट आत्माकोजो सुखी कहा 
यया है, उसका यह माव नदीं है कि मात्माके विशेषण बनने वज्ञि सुख दुल शरीर के 
घृमं॑दै, क्योकि केवल आत्मा ही सुख का मश्नयहडोताहै) किन्तु आस्मा स्व शरीर में 
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( अहष्टस्येदवरप्रीतिक्ोपात्मकत्वनिङूपणम्‌ ) ६ 
एवमदषटमपीश्वरप्रीरिकोपात्मकमेव । तद्दिषयस्वप्रतिनियमादेव च 
छषेत्रज्ञानां कमफलनियमोपपत्तिः शाखरगम्पत्वाच्ास्य तथात्वमवसीयते । 
तथा च द्रमिडाचायमाष्यमू--“फलसंबिभन्त्सया हि कमभिरात्मानं 


पिप्रीषन्ति" इत्यादि माष्यमपि-- “शास्तरेकसमधिगम्ये एव" 
इत्यादि । सत्रकारेरेषैतद्िशदसभुपपादितम्--“फङमत उपपत्ते!" 


इत्यादिभिः । यत्तु शरीरादिकं भोक्तविशेषगुणप्रे रितभूतपू्कं॒तद्धोग- 


रहता है, तमी उसको वैषयिक सुखादि प्राप्त होते ई । शरीर वििष्ट आत्मा का सुखित्व 
“यह आत्मा सुखी है” इस प्रतीति से सिद्धहोताहै। इससे सिद्ध दहोता है कि सुखादि 
का आस्मघमंत्व ही उरन्ह अभिमत है| यह सिद्धान्त श्रीमाष्यादि के श्नुकूल्ल है। पेसी 
स्थिति में प्रज्ञापरिचाणमे उन्होने श्रीभाष्य विरुद्ध श्र्थो का जो प्रतिपादन किया है, उसका 
कारण परवादियों से शास्राथ॑ करके उनके मत का खण्डन कृर अपने सिद्धान्त की स्थापना 
मे आलस्य ही है) इस्त आलस्य कं कारण ही उन्होने परवादियों के सिडन्तों को 
स्वीकार किथाहै) 
( अदृष्ट दक्वर की प्रीति एवं कोप है--दइस अथ॑ का निरूपण ) 


एवमरहष्टम पि” इत्यादि । जिस प्रकार इच्छा ओर प्रयत्न इत्यादि ज्ञानविशेष है, उसो प्रकार 
पुण्य-पाप कर्मो से उत्पन्न होने वलते धर्माधम्‌ नामक अष्ट भी ज्ञानविशेष दही दै। पुण्य 
कमं करने पर कर्तां जीव के प्रति जो ईश्वर प्रसन्न होते दै, उनकी प्रीति दी कर्मजन्य धर्म 
नामक अदृष्ट है, तथा पाप कमं के करने पर कर्ताके प्रति जो ईश्वर कुपित होति ई, उनका 
कोप ही पापजन्य अधमं नामक अदृष्ट है] ये धर्माधर्म ॒प्रस्यक्षादि प्रमाणो से विदित नदीं 
हो सक्ते, एक मात्र शाख्रसे ही विदित होते | श्रत एव इन्द श्दष्ट कहा जाता है। इन 
प्रीति ओौरकोपोंके द्वारा ही कर्तां को इष्टानिष्ट पल्ल मराप्न हाते ई) प्रश्न-यदि श्रदष्ट ईश्वर 
की प्रीति एवं कोप ही है, तब तो कमंक्तां जीव कमंजन्य अदृष्ट का श्राय नहीं होगे, 
रेसी स्थिति मे कम॑-फल की व्यवस्था कैसे हयो सकेगी १ उन्तर-पुण्य कमं करने वाहते के प्रति 
ही इैदवर प्रसन्न होकर अनुग्रह संकल्प से उर्है इष्ट फल्ल भ्ुगाते रै, तथा पाप कमं करने 
वाले के प्रति ईश्वर रुष्ट होकर निग्रह संकल्प से उन्दः अनिष्ट एल भुगातते है, इस 
प्रकार कमं-फल की व्यवस्था सम्पन्न होती है! नष्ट एक माच शास्र से ही विदित होने बाला 
पदार्थं है । शास्र से ही अदृष्ट-ईश्वर प्रीति कोपात्मक एवं कर्म-फल्ल की व्यवस्था सिद्ध होती हे । 
अत एव द्रमिडाचायं ने भाष्य मे यह कहा है कि जीव इष्ट्फल प्राप्च करने की इच्छा से 
सत्क्मौ के द्वारा परमात्मा को प्रसन्न करना चाहते ह । श्रीभाष्य मै भी कहा गया है कि पुण्य- 
पापों का स्वरूप केवल शख्रसे ही जाना जा सकता है) सू्तकारते “फलमत उपपत्तेः 
इत्यादि सूत्र से इस अर्थं का विशद्‌ उपपादन किया दहै) श्र्थ-- कमफल इस परमात्मा 
सेद्दीप्राप्त दोते द, क्योकि ईदवर सर्वज्ञ एवं स्वशक्तिसम्पन्न्‌ होने से फलदाता बन 
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साधनत्वात्‌ सखगादिवदिति सिद्धं ज्ञानाचनुषप्ेः परिशेषाल्जीवसमवेता- 
द्टसिद्धिरिति वेशेषिकादिभिः स्वीक्रियते, तदसत्‌, अस्मदुक्तादृ्टादेव 
निय मोपपत्तौ विपक्ते बाधकाभावात्‌ । न चान्यत्र मोमप्रसङ्गः; नियामकस्ये- 
च्छदेरध्यक्षस्वात्‌ । एवं च॒ सत्यभ्नन्द्रादिदेवताप्रीत्यादेरपि श्रुतिसिद्ध- 
त्वेनादृष्टतया स्वीकारे न दोषः। तेषामपि फरुदातत्वमीश्वराधीनम्‌ । 
सर्वत्र साधारणमीश्वरभ्रीत्यात्मकमदषटम्‌ । तथा च सरयमेवाह--““अहं हि 


सकता है 1 यहो पर नैयायिक इत्यादि वादी अदृष्ट को जीव का गुण सिद्ध करने के लिये इस 
अनुमान को उपस्थित करते ई कि शरीर इत्यादि पदार्थं मोक्ता के विशेष गुण से प्रेरित 
पश्चभूतों से उत्पन्न है, क्योक्रि वे भोक्ताके भोग के साधन है, जिस प्रकार किसी पुरुष के 
च्रपने मोग के लिये निर्भित होने वले माला इत्यादि पदाथं उसके भोग के साधन ह्येते ई, 
तथा उस भोक्ता पुरुष मे विद्यमान ज्ञान, इच्छा ओर प्रयत्न इन विशेष गुणों से प्रो रित 
पुष्पादि भौतिक पदार्थो से उसन्न होते है, उसी प्रधर शरीर रत्यादि भोक्ता के भोग के 
साधन दै, अतः ये भी उस भोक्ता के विशेष गुण से प्रोरित पचभूतों से उत्यन्न ह| 
इन पञ्चमूर्तो को प्रेरित करने वाला वह विशेष गुण कौन साहै? जो भोक्ता जीव मे विद्यमान 
हौ १ वह गुण ज्ञान श्रोर इच्छादि नदीं है, क्योकि शरीोत्पत्ति के पूर्वं भोक्ता जीव मे ज्ञान 
ओर इच्छादि का भमावदहै) मोक्ता जीव म विद्यमान वह गुण अदृष्ट ही है, उससे 
ररित मूतों द्वारा {शरीर आदि की उत्पति होतीहै। इस प्रकार इस अनुमान से भोक्ता 
जीवो में विद्यमान अद्ष्ट नामक विशेषगुण सिद्धहोतादहै। यह वैशेषिक ष्त्यादि बाद्थों 
का मत है, यद मत समीचीन नदीं है, क्योकि हमारे सिद्धान्त के अनुसार इश्वर के प्रीति 
कोप रूप अष्ट से शरीर इत्यादि कमं फलो की व्यवस्था सम्पन्न होती हे। भोक्ता जीवो 
म अदृष्ट नामक विशेष गुण न हो, इसमे को$ हानि नदीं है । अतः उप्यक्त 
श्ननुमान मेँ वणित साध्यको न माननेमे को बाधक तकं नहीं है। अतः उस्र अनुमान से 
जीवनिष्ठ अदष्ट॒सिद्ध नहीं हयो सक्ता। प्रश्न--यदि दैक्वर सूपी दुसरे आत्मा में 
विद्यमान प्रीति ओर कोपी अच््टहो तो दुसरे जीर्वोकौमी वैसा भोगर्क्यो न मोगना 
पड़ १ उत्तर - ईश्वर उन उन कमं करने बाले जीवों कोही उन उन फलों को भुगाने 
के लिये इच्छा करते दै, दसो को वैसा शुगाने कै लिये इच्छा नीं करते । ईश्वरेच्छा 
रूप वह अदृ्ट-जो कर्मा से उत्पन्न होता है -नियामक है। वह्‌ अतिग्रसक्त नदीं दोता 
हे । शतः वह व्यवस्थापकदहयो सकता है, दूसरों को कर्म्ल भोगने का प्रसङ्ग नहीं 
श्रायेगा } प्रशन--यदि कमंजन्य अदृष्ट दैद्वर प्रीति-कोपदहयी है, तो उन उन कर्मो द्वाग 
अराध्य इन्द्रादि देवताओं कौ प्रीति श्रद्ट क्यों नहो १ उत्तर--श्नग्नि गौर इन्द्र इत्यादि 
देवताओं की प्रीति इत्यादि मी शरुतिसिद्ध रूप मे अदृष्ट स्प म मानने योग्यदहीहै। 
इसमे कोई दोष नहीं है। ह्य, इन्द्राद देवताश्रों का जो फलदातृत्व है वह ईश्वर के 
नषीन हे, क्योकि भीमगवान्‌ ने यह स्वयं कहा है कि “शरदं हि सर्वयज्ञानां मोक्ता च 
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सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रञुरेव च" इति । ईश्वरज्ञानस्य कोपाद्यात्मकत्वं 
विविधकर्मोपाधिकम्‌ । न चैष दोषः; स्वाज्ञापरिपालनाचुरूपगुणत्वात्‌ । 
एवं सौजचीस्यवारसस्यसौहादप्रशृतयोऽपि बुद्धिविजेषाः । 


( रत्यादिस्थायिमावानां बरुद्धिषरिणामस्वनिरूपणम्‌ ) 


भरतादिपरिताश्च रस्यादयः स्थायिभावास्तस्परिणामसूपाः । संचारि- 
भावेषु च निरबेदादयः स्वाबमाननादिरूपबुद्धिविशोषा एव । ग्छान्यादयस्तु 
शरीराद्यवस्थाविश्चेषाः । स्वप्नशृब्दस्यापि स्वप्नदशेनामिग्रायव्वे बुद्धिविशेष- 
विषयत्वं व्यक्तम्‌ । सुषुप्त्यभिप्रायत्वेऽप्य मूर्छितस्य जीवतः समस्तज्ञान- 
प्रस्ररहितावस्थाविषयस्वम्‌ 1 एवं जाब्यादिष्वपि चिन्त्यम्‌ । निद्रा तर्हि 
कस्यावस्था १ चिन्तालस्यङ्खमादिभिः सम्मीरखतो मनसो ज्ञानस्यैव वा। 


प्युरेव चः | अर्थ- दही सर्व यज्ञोका भोक्ता अर्थात्‌ सवे यज्ञो से श्राधारित होने 
वाला, तथा मैँदी सवयज्ञ कामप्रदः, श्र्थात्‌ फलदातारं । इईेदवरका घर्मभूतन्ञान 
जो कोप इत्यादि रूपो को धारण करता है, उसमे नियामक विविध कर्मं ही ई । विविघ कमं 
रूप उपाधियों के अनुसार ही दैश्वर का ज्ञान कोपादि सरूप को धारण करता है । कर्मानुसार 
कोप एवं प्रीति को प्राप्त दोना ईश्वर का दोष नींद सकता, क्योकि यह प्रीति प्वं 
कोप ईश्वर की आज्ञा के परिपालन का अनुरूप गुणदहै। महान्‌ होते हपट भगवान्‌ 
मन्द जीवोंके साथ दिलमिल कर रहनेके लिये जो अनुद्रूल बुद्धि रसते है, वदी 
सौशील्य कहलाती ३ ¦ आआधितोंके दोषों पर ध्यान न देकर उन्दै अपनाने कौ अनुशूल 
जुद्धिविश्चेष दी वात्सल्य है । सवके प्रति अनुकूल बुद्धि <खना ही सौहादं है। इस प्रकार 
सौशील्यादि गुण भी ज्चनविशेष दी सिद्ध होते द । 


( रति इत्यादि स्थायिभाव बुद्धि का परिणाम ई -- इस अथं का निरूपण ) 


(मरतादिः इत्यादि । भरत नास्यशास्रे एवं अलङ्कार खासन मे स्सरूपमे परिणत 
होने बालि जो रति इत्यादि स्थायिभाव वर्णिते, वे मीलद्धिके परिणाम विशेष दही है । 
संचारिभानो मे निद इत्यादि मी बुद्धिविशचेष ही ई । अपना अवमान समश्ना निवेद है । 
ग्लानि इत्यादि शरीर इत्यादि के `अवस्थाविश्ेष द । स्वप्नश्चब्द का दो अथे है-( १९) 
प्रसिद्ध स्वप्न भौर ८ २ >) सुषुस्ि। यदि सपप्नशन्द्‌ का प्रसिद्ध स्वप्नदर॑न को अथं मानकर 
प्रयोग किया जाय, तो वह स्वप्नदशंन ज्ञानविशेषरूप होने से स्वप्नरान्द ज्ञानविशेषका 
वाचक होता है। यदि सुषि के अभिप्राय से स्वप्नशब्दका प्रयोगो तो उस शब्द्‌ का 
यह अथ दहोताहैकि मूच्छ म न पड्कर जीवित रहने बालि जीवको जो सम्पूणे ज्ञान- 
प्रसरण शून्य अवस्था होती है, उस अवस्था का वाचक है स्वप्नशलब्द्‌ । इसी प्रकार 
जाञ्यादि के स्वरूप को मी समश्रना चाद्ये) प्रश्न~-निद्रा किस कौ अवस्था है 


५५६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { बुद्धिपरिच्ेदः 


सैव च खुषृष्त्यादिकारणम्‌ । कथं तहिं ““्रभावम्रस्ययालम्बना इ्तिनिद्रा 
इति पारमषं घत्रम्‌ १ इत्थम्‌, समाधिमधिगच्छतो व्रच्यन्तरवन्निरोदध 
व्यत्वाभिग्रायम्‌ , निरोधपरत्वात्‌ प्रकरणस्येत्ययमथं श्मारमसिद्धाबुक्तः ! 
बुद्धेश्च निर्विषयत्वनिराश्रयस्वनिर्धंमंकत्वादिगोचरा दुरुहाः शल्यवाद- 
वदुपलम्भविरोधादिभिदृषणीयाः। असरख्यास्यात्मख्यात्यनिवचनीयख्यास्या- 
दयश्च न्यायपरिशुद्धाघस्मामिदषिताः । तथा प्रमाणम्रमेयादिक 
व्यवहारौपयिकमखिल्मपि तत्रेव प्रपञ्चितमिति नेह प्रस्तूयते । वैशेषिक 


शेरीमनुस॒स्य यथावस्थितपदाथस्वरूपं यत्र विशोध्यत इति । 


उन्तर--चिन्ता, आलस्य ओर परिश्रम इत्यादिके कारण निर्व्यापार होने बाले मनका 
अवस्थाविरीष निद्रा है, अयना धरम॑भरूतक्ञान की अत्यन्त संचिते श्रवस्या ही निद्रा है! वही 
निद्रा सुधि इत्यादि का कारण है) प्रश्न देसी स्थिति म निद्रा इृत्तिबरोष सिदध नदी होती 
है, तब “अभावप्रत्ययालम्बना इत्तिरनिद्रा?? यह परमि शरीपतच्जलि का सत्र कैसे संगत 
होगा १ क्योकि इससे तो निद्रा इत्ति सिद्ध होती है १ उत्तर-- यद्यपि निद्रा वृत्ति नदीं 
तथापि समाधि पाने वाक्ञे साधक को अन्यान्य दृत्तियों के समान निद्राकामी निरोध 
करना चाये । इस नियेधके प्रतिपादन मद्य उत्त प्रकरण का तात्पर्यदहै, निद्राको 
उत्ति सिद्ध करनेमे उस प्रकरण का तायं नी है! निद्रा का निरोधे करना 
चाहिये- इस अथं का प्रतिपादन करने के लिये निद्रा को इत्ति का रूप 
दिया गया है । यह अथं आत्मसिद्धि मँ वणित है । बुद्धि को निविषयः 
निराश्रय एवं निधंमक सिद्ध करने के लिये परवाद्वियो द्वारां जो अनुमानाभास् 
एवं तर्काभास प्रवत कयि जाते है, जिस प्रकार अनुभव विरोध इत्यादि 
दोषों से शल्यवाद का खण्डन किया नाता है, उसी प्रकार इन अनुमानाभास 
ओर तर्काभासो का भी अनुभवविरोध इत्यादि दोष देकर खण्डन करना चाहिये) 
श्रमके विषयमे विभिन्न वादियों दवाय विभिन्न ख्याति कही जाती दै, माध्यमिक बौद 
छअमसत्ख्याति अर्थात्‌ सर्वथा श्रविद्यमान पदाथका भान भ्रम मे मानतेर्है; योसाचार 
बौद्ध भात्मख्याति श्रर्थात्‌ भरमम ज्ञान का ही बाद्यविषयरूप से मान मानते दै; 
अद्रेती विद्धान्‌ चअनिर्वचनीयख्यातति अर्थात्‌ सदसद्धिलक्षणपदा्थं का श्रम मँ भान मानते 
द । इस प्रकार अन्यान्य वादी अन्यान्य ख्यातियो को मानते ई इन ख्यातिवादौं का खण्डनं 
हमने न्यायपरिश्यह्धिमे क्यारहै, जो वीं द्रष्टव्य है, तथा व्यवहारोपयोगी प्रमाण श्रौर 
प्रमेय इत्यादि सबको हमने उसी न्यायपरिद्युद्धिमे ही विस्तारसे कडा है ; व्रतः उनका 
यदं प्रस्ताव नदी किया नाताहै,। यतो वैशेषिक दाशंनिकोंकी शैली का श्रनुसरण 
करके यथावस्थित पदाथ॑स्वरूप का अच्छी तरह खे निरूपण किया जाता दहै) यदी दहस 
अन्ये मेः उद्दिष्ट है। 
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माहाभाम्यवशंवदीकरतयति्ञोणीशघाणीशता 
भूयाद्धोगसमेधकभरुतिशिरःप्रासादमासेदुषी । 
नित्यानन्द विभूतिसनिधिसदासामोददामोदर- 
स्वैरालिङ्गनदौलंलित्थलकितोन्मेपा मनीषा मम ॥ 


इति कविताकिक्सिहुस्य सव॑तन्तरस्वतन्त्रस्य श्रीमद्ेङ्कुटनाथस्य 
वेदान्ताचार्यस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्ञने 
बुद्धिपरिच्छेदः पञ्चमः 
सम्पूर्णः ॥ 


९. = > 


"माहामाग्यः इत्यादि । मेरी बुद्धि ने माग्यविधेष से यतिराज के बाणीशत को 
वशमेंकरल्ियाहै, तथा मेरी बुद्धि भगवदनुमवल्पी भोग को बढ़ने बाले वेदान्तरूपी 
प्रासाद मँ प्च गहै है। यह मेरो बुद्धि नित्यानन्दयुक्त त्रिपादविभूति मे विराजमान 
नित्यानन्द्मय श्रीमगवान्‌ के दिव्य विग्रह के स्वेच्छालिङ्गन क ओत्सुक्य से नव नव 
उत्पन्न होने बाले ललित स्फुरणो खे सम्पन्न हो ) यह समासोक्ति अलङ्कार के अनुसार 
पति को अपने अधीन रखने वाल्ली राजमहिषी का वृत्तान्त इस प्रकार सूचित होता है 
कि कोई राजमदिषी मदहामाग्यसे राजा एवं वार्णीद्यत अर्थात्‌ बब्छय को वशम कर 
रखी है, तथा दिव्य मोगवर्धक प्रासाद मं प्हुची हुई दै, निस्येशर्यं से सदा सानन्द रहती 
है, तथा महाराज का दद्‌ आलिङ्गन करने के लिये उत्सुक रहती ह | 


इस प्रकार कविताकिकसिह सवंतन्त्रस्वतन्त्र श्रीमद्धङ्कटनाथ 
वेदान्ताचायं की करति न्यायसिद्धाज्ञन का 
बुद्धिपरिच्छेद सम्पूर्णं इजा ॥ 


"~~~ नन्हे, ककव 


अद्रग्यपरिच्छेद 
( अद्रन्यलन्तणविभागनिरूपणप्‌ ) 


अथाद्रव्यम्‌ । संयोगरहितमद्रव्यप्‌ । तत्र च त्रिगुणे सदशबिसद्श- 
रुपोऽवस्थासन्तानः, कालेऽपि कऋणलवनिमेपत्वादिपराध॑पर्यन्तः, बुद्धौ 
रत्यक्ताुमेतित्वश्रौ तत्वा दिरूपः, शुदधश्ेऽपि केचित्‌ त्रिगुणसमा हत्यनन्त- 
प्रकारो यथाप्रमाणमनुसन्धेयः । पएतदपेक्या च वरदविष्णुमितररक्तम्‌ - 
“गुणाशानन्ताः' इति । तेषां चानन्तवैषम्यस्य धिविच्य निरदेष्टुमशक्य- 
त्वाच्छक्यांशस्य च द्रव्यनिरूपणेनेव निरूपितप्रायत्वात्‌ तथाऽतिरिकत- 
निरूपणस्य च॒ रोकव्यवहाराद्शाचयुपयोगाभावादन्यानि र्फुटपरिगण- 
नीयान्यद्रन्याणि निरूप्यन्ते । तानि सचखरजस्तमांसि, शब्दादयः, प्श्- 
संयोगः, : शक्तिरिति दशेव । एवंतरिपेष्वेवाद्रव्येषु गुरुतद्रयत्वस्नेद- 
संस्कारसंख्यापरिमाणपृथक्त्व व्रिभागपरस्वापरस्वकम॑सामान्यसादश्यमिरेषसम- 


( भदरर््यो का लक्तण एवं विभाग का निरूपण ) 


अयाद्रग्यम्‌' इत्यादि } अन अगे अद्रव्य का निरूपण किमा जाता है) जो 
पदाथं संयोग से रदित हो, अर्थात्‌ जिसमे किसी दूसरे का संयोग नदं हाता, तथा नो 
दूसरे मँ संयृक्त नदीं दता, वेद अद्रव्य है। यह अद्रव्यका लक्षण है। इस प्रकारके 
अद्रव्य भनन्त है । प्रकृति मे प्रलयकाल मे प्रतिक्षण सद्य अवस्थो की सम्तति होती 
रहती है, तथा खष्टिकाल में वसश अवस्याओं का सन्तान होता रइता है, काल में 
क्षणत्व, लवत्व ओर ॒निमेषत्व से लेकर पराधंपयेन्त अवस्थाय होती है । बुद्धि मेँ प्रत्यक्षत्व, 
अ्शुमितित्व ओर शाब्दस्य इत्यादि अवस्थाय होती रहती ई, तथा शुद्धस्खमे मी 
प्रकृति के समान अवस्थाय होती र्ती है । ये समी "अवस्थाय अद्रव्य है) इत प्रकार 
खद्रव्य अनन्त प्रकारका होतादै। किस्त किसमेँ कौन कौन अवस्थारूपी अद्रव्य होता 
है, यह अथं उन उन प्रमाणो के अनुसार जानने योग्य है| इन अवध्यारूपी अद्रन्यो 
की अनन्तता म ध्यान रखकर दी भीवरदविष्णुमश्र ने यह कहा है कि शुण अनन्त 
होते दै” । ये अवस्थारूप अद्रव्य अनन्त है, उनमें परस्पर म मेद _भो अनन्त है, उनका 
अलग अलग सूषट निदे करना _अश्य्‌ है । जिन मेदो का निदेशं हो सकता है, द्रन्य- 
निरूपण के प्रसङ्ग मै ही उनका निरूपण प्रायः दो चुका है] उससे अधिक निरूपण 
लोकव्यवहार एवं मदष्ट इत्यादि मे अनुपयुक्त है । अतः उनका निरूपण न करके स्फुट 
परिगणन करने योग्य प्रसिद्ध अ्रन्यो कादौ निरूपण किया जाता है ।. वे दरवय॒ सच, 
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वायाभावतैशिष्ट्यादीनां यथासम्मवमन्तर्भावः । एष्वपि केषाखिदनन्त- 
मावः सयुथ्यसम्मतस्तत्र तत्र वक्ष्यते । सयुध्याङ्गीकृतैः कैथित सदैकता- 
दयस्तच्छमुक्ताकलपेऽद्रव्यमेदा अस्माभिरुक्ताः | 
( सन्त्ररजस्तमसामद्रठयत्वनिरूपणम्‌ ) 

तत्र॒ प्रकाशसुखलाघवादिनिदानमतीन्दरियं शक्त्यतिरिक्तमद्रव्यं 
सत्वम्‌ । तद्‌ द्विधा--शुद्धमशद्धं चेति । रजस्तमःशुल्यद्रव्यत्ति सच्चं शद्ध 
सत्वम्‌ । तन्नित्यविभूतौ । रजस्तमस्सदधृत्ति सच्मशुद्धसत्वम्‌ । तत्‌ त्रिगुणे । 
स्वलक्षण एव लोभप्रवरच्यादिनिदानं प्रमादमोहादिनिदानमिति विशेषण- 
विनिमयेन रजस्तमसोलंक्षणे । त्रीण्यप्येतानि यावस्प्रकृतिव्याघ्रा- 
न्यनित्यानि नित्यसन्तानानि । तानि प्रख्यदशायामत्यन्तसमानि, सृष्ट्यादौ 


रज, तम, शब्ट, स्पर्शं, रूप, रस, गन्ध, संयोग ओर शक्ति पेसेदसदीदै । इन भद्रवयो 
म ही गुरव, द्रव, सह, संस्कार, संख्या, पिमा म, प्रधक्त्व, विभाग, परत्व, अपरत्र, कम, 
सामान्य, साद्य, विश्चेष, समवाय, वैडिष्य्य ओर अभाव का यथासम्भव अन्तर्भाव हो जाता 
है । हमारे सम्प्रदाय के दूसरे विद्धान्‌ इनमें कतिपय का पूर्वोक्तौ मे जो अन्तर्भाव नदीं 
मानते ई, किन्तु बहिर्भाव ही मानते है, यह अर्थं उन उन प्रसङ्गं पर कहा जायगा । हमरे 
सम्प्रदाय के अन्य विद्वानों दाया अङ्गीकृत कद द्रव्यो के साथ एकत्व इत्यादि अद्रव्य 
विशेषो का प्रतिपादन हमने ^तच्छभुक्ताकलापः मे किया दै । 


( सर्व, रज ओौर तम के अद्रज्यस एवं ल्ण का निरूपण ) 


(तत्र प्रकाश" इत्यादि । उनसे सतव का यह लक्षणदहै कि प्रकाश, सुख ओर 
लाघव इत्यादि का कारण हो, श्रतीन्द्रिय दो, शक्ति से अतिरिक्त हौ एवंविध अद्रव्य स्व ह । 
इनमे प्रथम विशेषण रज ओर तममे अतिव्यात्ि को दूर करने के ल्तिये कडा गया है। 
अतीन्द्रियत्व विशेषण शब्दादि को व्यादृत्त करने के लिये दिया गया है। शक्त्यतिरिक्तत्व 
विशेषण शक्ति एवं अतीन्िय संयोग मे अतिव्यासि को दुर करनेके किये दिया गया है। 
यह स्व दो प्रकार का है--( १ ) शुद्ध सच्च ओर (२) अश्युद्ध सत्व । रज एवं तमोगुण 
से रदित द्रव्य मे विद्यमान सत्व शुद्ध सत्व है । यद शुध सन्त्व नित्यविभूति मे विद्यमान 
है । जो स्वगुण रज ओर तमोगुण के साय रहता दहै, वह अशुद्ध सत्व है । वह प्रकृति 
मँ रहता है ' स्त्व गुण के लक्षणमें प्रकाश्च, सख ओर लाघवादि कारण होना, फेस 
जो कहा गया है, उसके स्थान में लोभ ओर प्रद्त्ति इत्यादि का कारण होनादरेसा 
विश्चेषण देने पर रजोगुण का लच्षण बन जाता दै, तथा प्रमाद गौर मोह इत्यादिका 
कारण होना, पेसा विशेषण देने पर तमोगुण का लक्षण बन जाता है। सत्वगुण के 
लक्षण वर्णित इतर विशेषणों को इन लक्षणों मेँ अन्तभूंत करना चाद्ये, तभी 
अतिष्याधि दूर होँगी। ये तोनों सम्पूणं प्रकृति मेँ व्यास ईह, अनित्य दै, परन्तु इनका 
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विषमाणि, क्रमात्‌ सृष्टिस्थितिसंहारोपयुक्तानि । ईश्वरसङ्कदपादिसहकारि- 
भेदात्‌ परस्पराभिभवोद्धवस्टकारित्वादिमन्त्येतानि । तत्तदचष्टोपटन्धपुर्ष- 
मेदादुद्धबसमलत्वादिभावात्‌ । यथोक्तं मगकव्ता प्राशरेण-- “वस्त्वेकमेव 
इत्यादि, (तदेव प्रीतये मुता इत्यादि च। भगवद्धौतायां तद्भाष्ये 
चैनद्विशषदमयुसन्धेयम्‌ । साच्िकराजसनतामसकार्यगतिक्माहारदानादि- 
विभागोऽपि तत्रेव प्रपञ्चेन द्रष्टव्यः । 


सन्तान प्रवाह की तरह सद्‌ा बते रहते है } ये तीनों गुण प्रलयकाल मे अन्यन्त साम्यावस्था 
म पच जति दै, दष्ट रौर स्थितिकाल में वेषम्यावस्यामे आ जाते है| इनम रजोगुण 
खष्टि मै सत्वगुण स्थितिमं आर तमोगुण प्रलय मँ उथयुक्त हता दहै) ये गुण ईश्वर 
सङ्कल्प इव्यादि सहकारिकारणं के अनुसार परस्परम एक दुरे को दाने लि, च्ध॑कं 
एवं सहायक होते दै, क्योकि विभिन्न अष्टो से सम्पन्न विभिन्न पुमे किसी सें किसी 
; गुण का जधिर्पाव तथा साम्याचस्था मं अवस्था नहीं देखनेगे आतीहै) लोकम देखा 
जाताहै कि एक हीखीमर्ताके प्रति स॒त्रे का कारण, सपत्नी जनो के प्रति दुःखदे 
तथा दूसरे कामुक के प्रति मोह का कारणव्रन जातीहै।! बहयौँ भर्ता सत्वगुणका 
आविर्माव ओर इतरं गुणो का अभिभव, सपत्नी लनो मेँ रजोगुण का आविर्भाव तथा | 
इतर गुणो का अभिमव एवं दूसरे कापुकमे तमोगुणका आविर्भाव ओौर इतर गुणोंका 
अभिभव सिद्ध होता है । भगवान्‌ पराशर ने-- 
वस्त्वेकमेव दुःखाय सुखायेर्ष्यागमाय च। 
कोपाय च यतस्तस्माद्वस्तु वस्त्वात्मकं कुतः | 
इस श्लोकसे यह कदादै कफिषक ही पदार्थं विभिन्न पुप्षोंमे दुः रुख, दष, 

प्राति प्प्वं कोपका कारण दता है। रेस स्थिति मे वह पदां एक स्वभाव बाला कैसे 
हो सकता है १ तथा-- 

तदेव प्रीतये भूत्वा पुनद्ुखाय जायते! 

तदेव कोपाय यतेः प्रसादाय च जायते) 

तस्माद्‌ दुःखात्मकं नास्ति न च किञ्चित्‌ संखात्मकम्‌ ॥ 

इश श्लोक से यह कहा है किएक ही पदाथ एक पुख्षके विषयमे किसी कालम 

सुख का कारण होकर पुनः दुः्खकां कारण बन जाताहै। वही आयेकोपका कारण 
चनक्र कालान्तर मै प्रसाद्‌ कां कारण बन जाता है) इसलिये कोई पदां केवल सुख 
काकारण तथा केवल इख का कारण नहीं माना जा सकता है! भगवट्रीता एवं 
उसके माष्यम ये सब अथं विशद रूप से वर्णित है, वीं द्रष्टव्य ई} सत्त्व, रज ओर 
तमोगुण का वायं एवं मति कमे, आहार, दान इत्यादि मेँ साचिक, राजस, तामस, विभाग 
व्ल विस्तार से बर्णित दै, वहीं द्रष्टव्य ई | 
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एषां चप्रव्यत्वं शारीरकमाष्ये व्यक्तम्‌ । ^स्वनादुपपत्तेध"' इस्यादि- 
सत्रे “चकारादन्वयस्यानेकान्त्यं सथुचिनोति'"' इत्युपक्रम्य “यतः 
सखादयो द्रव्यधर्मः, न तु द्रव्यस्वरूपम्‌ । स्वादयो हि परथिव्यादि 
गतलयुस्वप्रकाशादिहेतुभूतास्तस्स्वभावविशेषा एव, न तु मृद्धिरण्यादि- 
वद्‌ द्रव्यतया कार्यान्विता उपलभ्यन्ते । गुणा इत्येव च संखादीनां 
प्रसिद्धिः" इति । तथा दीपे च--ध्वकारात्‌ सखादीनां द्रव्यगुणत्वेन 
शौक्ट्यादेरिव उपादानकारणत्वास्तम्भवं सयुचिनोति । स्वादयो हि 
कायंगतलाघवादिहेतवः कारणभूतपरथिन्यादिगतास्तत्स्वभावविरशेषाः” इति । 
यत्त “द्रव्यं षडविंशतिविधम्‌-- सन्छरजस्तमांसि * इत्यादिना सच्वरजस्तमसां 
द्रव्यस्वस॒क्तं बरदविष्णुभिश्रैः, तत्सांख्याधिकरणघ्रत्रमाप्यादिविरोधाचा- 
सङ्गतम्‌ । 

"एषां च' इत्यादि । यह्‌ स्व, रज ओर तम अद्रव्य द| यह अथं क्रीमाष्यसें 
स्पष्ट वर्णित है] “स्चनानुपपत्ेश्चः इत्यादि सूत्र म चकार का_ अथं क्रते समयु यह्‌. 
कहा गया है कि सूत्रकार चकार से सांख्योक्त प्रधान के साधक उस अनुमान म--जो 





1 य ह| 


अन्वयदैव॒ कौ लेकर प्रडृत हौता दै-व्वभिचार दोष का समुचय करते इ। सांख्य 
अस्वयदेतु सै प्रधान का अनुमान इस प्रकार करते दै--जिस प्रकार कायं घटादिर्मे 
अन्वित अर्थात्‌ अनुच्त्त खत्तिका घटादि का कारण है, उसी प्रकार कायं जगत्‌ मे सत्वरज- 
स्तमोमय सुख-दुःख, मोह आदि मी अन्वित अर्थात्‌ अनुबतंमान रहते ह । अतः अनुवतमान 
सुख-दुःख-मोदात्मक सच्च, रज अौर तम जगत्‌ के कारण ई। सच्च, रजश्रौर तमका 
संघात हयी प्रकृति है। इस प्रकार वे अन्वित पदाथं को कारण मानकर अन्वयहेवु से 
प्रधान का अनुमान कस्ते है । उनका वह्‌ अन्वयदेत॒ व्यभिचार दोषसे दुष्ट होने के कारण 
देस्वाभास है, क्योकि गोव्यक्तियों मे अनुद्त्त गोत्व गोव्यक्तियों का कारण नदीं दोता। 
गोनव्यक्तियों के प्रति कारण न बनने बाह्ली मोत्व जाति मे अन्वये के विद्यमान रहने से 
व्यसिचार दोष होता है) गोत्व अनुवत॑मान होनेपरमभी द्रव्यन होने से कारण नहीं 
बनता है, परन्तु सत्व, रज॒ अर तम॒ अनुव्त॑मान होते हुए द्रव्य दै, इनको कारण मानने 
मे क्या आपत्तिदहे१ इस शंकाके परिहार सँ माष्य भे यह कदा गया है कि सख, रज श्रौर 
तम द्रभ्यके धमं है, स्वयं द्रव्य नदीं दै) सत्व इत्यादि गुण प्रथिवी इत्यादि में होने बालत 
लघुत्व शौर प्रकाश इत्यादि के कारण रहै, तथा प्रृथिकी इत्यादि के खाभाविक धमं ई। 
जिस प्रकार सत्तिका ओर सुवण इत्यादि द्रव्य होकर कायेमूत घट ओर ङुण्डलादि में 
अनुवत॑मान प्रतीत होते दै, उसी प्रकार सत्वादि गुण द्रव्य होकर कायं म अनुवतंमान 
प्रतीत नदीं द्यते । स्वादि गुण है, फेसी दी स्वादि के विषय मे प्रसिद्धिदहै) उसी 
प्रकार वेदान्तदीप' म यह कदा गया हैक सत्रकार चकारसे इस अथं का--कि स्वादि 
७१ 
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( शब्दस्य लन्तणवि भागयो्निरूपणम्‌ ) 

शब्दोऽस्मदादिश्रोत्रग्राह्यः पश्चभूतवर्ती। स दिधा--वर्णाः्सकोऽ- 
वर्णालममकथेति । अकचटतपयादिप्रकाराभावरसमुदायश्चूल्यो वर्णात्मकः | 
स॒ एव देवमनुष्यादिताखादिव्यङ्गचः ! तस्यैव पूर्बोक्तवाचकलतादिषिचारः | 
स च ककारेण सदेकपञ्वाशतपरकारः । मातृकापटे लस्योरमेदात्‌ 
कचित्‌ पश्चाशत्प्रकारतेवोच्यते । यरलादेरेव मेदभिन्नः क्यक्रादिः । सन््य- 
चराणां हस्वाः सन्तीलमेव । प्रयुज्यन्ते च प्राकृतादिभाषासु, निबध्नन्ति 
द्रव्यके गुण हने से शुक्लतर ओर गोत्व आदि के समान उपाद्रान्‌ कारण नदह 


सक्रते-- समुच्चय करते ईदै। सघ्ादि कार्ण प्रथिव्यादि मे विद्यमान वे धमेविशेष दै, 
जोकार्योमे होने बाले लाध्रव दत्यादि का कारण बन दं} वर्दुविष्णुमिश्र ने. "द्वव्य 
रक प्रकारका, स, रज आर तमः दव्यादि मन्थसे सख,रज ओर तमकोजोद्रभ्य 
कहा दै, उनका वह कथन साख्याधिक्ररणशू्तस्थ उपयुक्त माप्यादि से विग्दधदनेके 
कारणच्रसेगतहै। = । 

( शब्द्‌ का रूच्चण पुवं चिभाग का निरूपण ) 


'शण्दोऽस्मदादि' इत्यादि । अस्मदादि की श्रत्रेन्धिय के द्वारा जो जाना जाता 
है, बह शब्द्‌ है। यह शब्दका लक्तणहै। यह शब्द पाचों भूतो रदता दै, क्योकि 
“शङ्ख बजता है, भेरी जती है, सुद्र गरनता है" इस प्रकार की प्रतीति सको होती 
है) बह खन्ददो प्रकार का है--{१) वर्णात्मक प्रौर (र) श्रवणत्मिक । इनमें 
व्णास्मक शब्द्‌ वह शन्ददहै, जौ अकचट तपय इत्यादि प्रकासें के अभार्घो के 
सुदाय से शल्य हो । प्रव्येक वणं इन प्रकारो सें क्रिप्ती एक प्रकार से युक्त है! इन सव 
प्रकारो के अभावों का स्रुदाय तो अवमत्मिक शब्दम ही रहता है, बणत्मिक शब्दमें 
नहीं| उनमें एक एक प्रकार अवश्य रहने बालां है! यह वर्णास्मक्र न्द्‌ देव ओर 
मनुष्य इत्यादि के तालु इत्यादि स्थानों से श्रभिन्यक्तं होने बाललादहै। इस शब्द्‌ करे 
विषयमे दी पहले 'जडद्रव्यपरिच्छेदः म वाचकत्व हत्प्रादि का विचार किया गया है, 
तथा भराचीन विद्रानों ते इसी शब्द्‌ के विषय मे वाचकत्व, प्रमाणत्व, नित्यत्व भौर 
नित्यत्व इत्यादि का विनारक्रिवादहै। यद्‌ वर्णात्मक शब्द्‌ श्चकार को लेकर ५१ प्रकार . 
कादोताह। इनमे श्र, आ,इ, ई, उ, ऊ, ऋ, ऋ, ल्ुःलु, एः, ओ जी, अं, भः, 
क,ख, ग,घ, ङ्च, ज, म,ज;ट ठ,ड,ट, ण़त,थ, द्‌, घ.नःप, फ,च, म, मः; 
य,र,ल,छ,व;श्च,ष, स, ह,क्ष, च इस प्रकार वर्णात्मक शब्द ५१ प्रकार कादोताहे) 
मातरकापाठ मँ कर्ही कहीं ल ओँरकूको एक मानकर ५० प्रकार दी माने गये दै) 
त्रत एव वणत्मिक शब्द ५० प्रकार का कहा गयादहै। य,र, ल इत्यादि के मिश्रण 
से क्य अभीर क्र इत्यादि अध्वर होते ई, वे स्वत्व वणं नहीं है) एरेओओौये 
` सन्ध्यक्षर है, इनके भी हस्व होते द । प्राकृत इत्यादि माषा््रौ मेँ उनका प्रयोग होता है! 
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च मातृकायां द्रमिडादयः | संस्कृते वाचकत्वाभावाद्‌ मात्रकावहिष्कारः । 
एवमेषामेव यथाकथचित्‌ त्रिषष्टिवणता मोक्षधर्मादौ मीयते । परमव्योम्नि 
च सहस्राच्रत्वाम्नानं तु तत्रेव वर्णान्तरसद्धावेन बा तेषामेव वर्णानां 
सन्दभक्षयोगादि विशेषेण सहस्राक्ञरत्वायुताक्तरत्वादिभेदेनो पपत्तेवा । 
अक्चरनपयादिसमस्तप्रकारामावसम्रदायवानवर्णाीत्मकः । स च वादित्र 
वारिधरमारुतविभागादिव्वङ्कयः | 

( शब्दस्य श्रोतरेद्द्रियग्राह्यत्वप्रकारनिरूपणम्‌ ) 


दविबिधोऽपि भरोतरदेशसन्निहित एव मार्तव्यङ्गय हति पक्षे नभोनिष्ठ- 
स्यव तस्य ग्राह्यम्‌ । बादित्रादिरिथित एव गद्यत इति पके पश्चभूतवर्िंनोऽपि 


भ 


द्रविड इत्यादि देशके लोग उनके हस्व कामौ उल्लेख मातृकापाठ मे करते है। 
रस्केतम वे हृस्व वाचक नहींदँ। श्रत एव बे संस्कत मै मातृकापाठ से बहिष्कृत 
हो गये ह। इसी प्रकार इन्हीं वर्णां काही किसी भरकारसे मेद्‌ मानकर मोक्षधर्म 
इस्यादिमें वणं ६३ प्रकारके कहे येह । परमव्योम अर्थात्‌ नित्यबिभूतियो म जो 
सद आअ्षरो का सद्भाव कहा गया है, उसका दोनों प्रकार से निर्वाह ह्येता है-८१) 
वहोँ उतनी संख्या के विभिन्न वणं विद्यमान ई, श्थवा (२) सन्दभं ओर संयोगं 
इत्यादि विशेषो कौ लेकर इन लोक प्रसिद्ध वर्णो कादी सहखरान्ञरस्व ओर अथुताश्चरत्व 
इत्यादि मेद्‌ माने गये ई । मड ओर पुखष देसे अक्रो का समभिव्याहार सन्दम॑ कहलाता 
है) इन्दी वर्णो काही विभिन्न रीतिसे आगे पील जोड़ना संयोग कदलाता है! इन प्रकारं 
सेये ही वणं सहृख अक्षर एवं दस हजार अक्षर बन जाते दै । अवर्णात्मक 
शब्द्‌ वह है, जिसर्मेश्जकनचयरतपय इत्यादि समी प्रकार के अभावों का समूह विद्यमान 
हो, क्योकि अवर्णात्मक शब्दम इन प्रकारो में कोड भी प्रकार नदीं रहता है। बह 
अवर्णात्मक शब्द वाद्य, मेघ, वायु ओर अवयवो के विभाग से श्रभिव्यक्त होता है। 
८ श््द के श्रोत्रेन्द्रिय ग्राह्यस्वप्रकार का निरूपण > 


द्विविधोऽपिः इत्यादि । यह उभयविध शब्द किंस प्रकार भोचरेच्द्रिय से गदीत 
होताहै१ इस्मेदो मत ईै-८१ वायु इत्यादि से अभिव्यक्त दोकर श्रोचर देशमें 
प्ुचा हुभा शब्द ही श्रौत्ेन्छिय से गृहीत होता है। भरच्रेन्द्िय शब्दस्थान मे पर्हरुच 
केर शब्द्‌ का ग्रहण नहीं करताहै;, क्योकि वह बाहर जातादही नदी, शब्द ही श्याकर 
गृहीत होतादै।! इस पक्ष के द्मनुसार यह सिद्ध होताहै कि शब्द श्राकाशमें दी रहने 
वाला है, वह भ्रोतरन्द्रियसरे गीत होतादहै। इस पक्षम मेरी इत्यादि के मवयो के शब्द 
गुण को लेकर श्रो के समीपे आना असम्भवदहै। श्रतः आकाशस्थ शब्द काही 
श्रोत्र से प्रहरण दहो सक्तादहै। (२) वाद्य इत्यादिमे विद्यमान शब्द वहीँ रहते समय 
वहा पर्हुचे श्रजेन्िय से गहीत होता है। इस पकम प्च्चभूतों मे विद्यमान होने पर 


५६४ न्यायसिद्धाञ्चनम्‌ { अद्रन्यपर्च्छि्दः 


ग्राह्यतवद्ुपपद्यते । तत्र दृरस्थशब्दग्रहणे शओरोत्रव्यापृतिरेव वरदनारायण- 
मङारकेरुक्ता-- 
द्रे शब्दः समीपे च प्राच्यांचेत्यादिदशेनात्‌ । 
गखा ओतरेन्द्रियं तत्र तत्र शब्दग्रहक्षमम्‌ ॥ 
आगता दूरतः शन्दमाल्ला भरत्रेण गृह्यते । 
समवायाद्यदि तदेवं न गृह्येत द्रा ॥ 
शब्दमान्ादिमिदृरोस्थस्वादिग्रदसम्भवे 
अपि प्राच्यां प्रतीच्यां चेत्येव न ्रहसम्भवः ।) इति। 
( शष्दकिषये नानापक्षाणां निरूपणम्‌ ) 
स चायं शब्द अगकाेन सदोत्पद्यते, तदविख्ये च विलीयते । बाय्ा- 
दीनामप्याकाश्चभागत्वाद्‌ न भूतान्तरोत्पत्तिविनाशयोरस्योत्पत्तिविनाशौ । 


मी शब्द श्रोत्रिय से ण्दीत दोताहै। दुरस्थ शब्द के ्रद्णमे श्रोत्र की वहौँ पर्हच 
ही कारणहै, यह अथं बरदनाययण मद्र से “रे शब्दः इत्याद तीन इलोको 
से दइस प्रकार कदा गवाह कि दुरम शब्द्‌ है, समीपमें शब्द्‌ है, पाची दि्ामे शन्द 
हे। णेसा अनुभव सव्रको होता है। इससे स्ष्ट होताहै किश्रत्रन्दिम उन उन देशों 
म पटच कर शब्द्‌ का ग्रहण करने समर्थे) यदि दूर से श्रोत्रेन्द्रियं के समीप तक 
पर्ची इई शब्दमाला श्रोत्रेन्धिय से समवाय सलिकषं के द्वारा णीत होतीहै, तो 
भोतरन्द्रिय से यह नदीं पता चल सकता है किं यह शब्दमाला दूर देश से आ है, अथवा 
यह्‌ शन्दमाला समीपसे आद है, इत्यादि) यद्विकहा जायकि दुर्‌ से आने वाला शब्द्‌ 
मन्द्‌ सुनाई देतादै, शब्दगत इस मान्दत्व दहेतुसे यह अनुमान किया जातादहैकि 
यह शब्द दूर से आर्हा है इध्यादि, तत्र मलते ही दूरस्थत्व ओर समीपस्व इत्यादि का 
पता चल सके, परन्तु यह पता चलना--करि यह शब्दं प्राची दिखा का है, यह शब्द 
प्रतीची दिशा का है-- सवथा श्रसम्भवहै। श्रोचरेन्दरिय के उन उन दिशाओं य पर्वे 
निना दिशा का ज्ञान नदीं हो सकता है। 


( शष्ठ के विषय मे श्ननेक पर्लो का निरूपण ) 


“स चायम्‌! इत्यादि । यह शब्द्‌ श्राकाश के साथ उलवन्न होता है, तथा आकाश के 
नष्ट होने पर नष्टहोजाताहै। वायु इत्यादि आकाश केही माग दहै, क्योकि वे आकाश्च के 
काय ह| अतः श्माकाश्च के समयमे उत्पन्न होने वाले शब्द के विषय म यह नद्ींभाना 
जा सकेता करि वह काश्च कायभूत वायु आदि के उद्यन्ति काल मे उद्न्न होने बाला 
तथा वायुश्रादि के विनाश्च काल मेँ विनष्ट होने बाला पदार्थं ह्यो । अतः यह मानना 
चाद्धिये किं वायु इत्यादि इतर भूतौ की उत्पत्ति के काल मे शब्द्‌ नदीं उत्पतन होता ह 
दथा इतर भूतो के विनाश काल मे शब्द्‌ बिनष्ट भी नहीं होता ह 


1 


। यह्‌ एक प्च दै, 
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यद्या आकाशनिष्ठस्याक्राशेन सहोत्पत्तिविनाशौ, वाय्वादिनिष्ठस्यापि 
तत्तद्धतेः सहेति । 
अत्यन्ततीव्रताद्यापन्नेषु शब्देषु विरुद्धधर्मविशुदधप्रत्यभिज्ञानात्‌ 
स्थिरत्वम्‌ । 
वेणुरन्धविमेदेन मेदः षडजादिसंक्तितः । 
अभेदव्यापिनो वायोस्तथाऽसौ परमात्मनः ॥ ८7 
इत्यादिभिः षडजादीनां तीव्रस्वादिमेदानां व्यञ्ञकवायुधमेत्वं भ्यते । 
अतत ॒एवाकस्पवर्तिनां सवेगकाराणामेकस्वम्‌, एवमन्येषामपि यत्त॒ 


जिसमें श्चाकाश की उत्पत्ति एवं विनाशके साथ दही शब्द्‌ की उत्पत्तिएवं विनाश माना 
जाता दहै। इतर भूतो की उत्पत्ति एवं विनाश के साथ शब्द्‌ की उत्पत्ति एवं विनाश्च नदीं 
माना जाता है, दसरा पक्त यह दै दैकि श्राकाश्च म विद्यमान शब्द आकाश के साथ 
उत्पन्न एवं विनष्ट होता है, तथा वायु इत्यादि मृतो मे विद्यमान शब्द्‌ उन मृतोंके साथ 
उत्पन्न प्वं विनष्ट होता है । 

“अस्यन्ततीन्रता इत्यादि । शब्द्‌ स्थिर है, क्षणिक नहीं । प्रश्न--““अब गकार 
उत्पन्न हुआ, अब गकार नष्ट हुश्रा' ठेसी प्रतीति जगत्‌ मेदहोती है । एेसी स्थिति मे यह 
केसे मानाजासकताहै कि आकाशके साथी वर्णौ की उत्पत्ति एवं विनाश द्योता है १ 
लोकम प्रतिक्षण वर्णो कौ उत्पत्ति ओर विनाश्च का अनुभव होता है) यह कैसे उपपन्न 
हो १ उत्तर--वदी गकार यह दैः इस प्रत्यसिज्ञाके श्रनुसार पृक एवं उत्तर गकारे 
क्य सिद्ध होनेसे वर्णौको स्थिर मानना चाहिये) वणं व्यञ्जकं मे होने वाल्ली उत्पत्ति 
एवं विनाश को ्तेकर वर्णो मे उत्पत्ति एवं विनाख् की प्रतीति होती है, अरत एव वह भ्रमास्मक 
है) प्रश्न--प्रल्यभिक्ञासे पूवं एवं उत्तर गकारो में रेक्य सिदध नहींदहौ सकता, क्योकि वे 
गकार तीत्रत्व एवं मन्दत्व इत्यादि को ज्ेकर “यह गकार तीतर है, यह गकार मन्द्‌ है 
इस प्रकार प्रतीत होते है । विरुद्ध धमं वाले होने से वे गकार भिन्न भिन्न सिद्ध दोतेरदै, वे दोनों 
एक गत्व जाति से युक्त होने से उनम एकत्व प्रत्यभिन्ना होती है। यह पत्यभिन्ञा जाति- 
विषयक है, व्यक्तिविषयक नहीं । उत्तर--तीन्रत्व ओर मन्दस्व दत्यादि विरुद्धधर्मं 
वणं के नदीं है, किन्तु वर्णव्यञ्जक वायु के धमं है। इसमे “वेणुरन्धरविमेदेन? इत्यादि 
वचन प्रमाण दै । अ्थ--वेणु अर्थात्‌ बस के अनेक रन्ध्र से निकलने वाले वायु के अनेक 
अं वाथुत्व जातिको तेकर एक जातीय होते दुए भी विभिन्न रन्धरो से निकलने केकारण 
जिस प्रकार षडज इत्यादि विभिन्न संज्ञाओंको प्राप्त दोते है, उसी प्रकार सभी जीव ज्ञान- 
स्वरूप होने से सजातीय होते हुए मी विभिन्न शरीरोंमे प्रवेशः करनेके कारण देव भौर 
मनुष्य इत्यादि विभिन्न संज्ञां को पराप्त होते दहै। इस वचन से सिद्ध होतादहैकि 
षडल इत्यादि तीव्रत्वादि धमं व्यञ्जक वायु का घमं दहै) इन विषुदध प्रौपाधिक धर्मौ से 
गकार भिन्न नदीं गे । उनम प्रत्यमिज्ञा से एकत्व सिद्ध होगा, बह प्रत्यभिज्ञा व्यक्ति 


॥॥ 
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शरीविष्णुचिततेरुक्तम्‌--“श्रोत्रमपीतरेन्द्रिय विषयवत्‌ शब्दस्वगस्वमदुल- 
परुषत्मन्दत्यमभ्यमत्वाद्यनन्तविज्लेपास्मकवस्तुग्राहकम्‌” इति, तदपि 
निर्विशेषवस्तुप्रहणनिराच्छरणाभिप्रायम्‌ ; -उपनिपदुव्याख्याने “स्वमेष 
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प्रव्यक्त बह्यासि" इत्यत्र वायव्य =जनकसस्येवाभिधानात्‌ । 

^^तमस्ते वायो स्वमेव प्रस्यक्तं व्रह्मासि, त्वमे प्रत्यक्षं जह्य चदि. 
ष्यामि" इति भ्रतिवशात्‌, 'विणुरन्'' इत्याचुपच्रहणवशात्‌ , करपना- 
लाधबाच व्यञ्जकत्वेन परैरभिमतो बायुविञेष एव तत्तदद्रवयविशेषषडन- 
संस्कारवबशोत्पन्नेतत्तच्छन्दगुणविशिष्ट उपल्म्यत इति भावयन्ति । 


विषयक होने से गकार व्यक्तियों में एकस्य सिद्ध होगा उससे वर्णो "ध दरिथरस्व फलित 
होमा । अतएव कल्प काल तक्र रहने चति च्राकाशमं विद्यमान समी गक्रारां मं एकस 
सिद्ध शेता, इसी प्रकार अन्प्र वर्णो मे भी एकत्व सिद्ध होता दहै प्रन श्रीविष्णु- 
चित्ता्यमनमे यह जे कहा दै फ़ जिन प्रग इतर इन्दि ्रनेक विशेष विशिष्ठ अनने विषयों 
का ग्रहण करती दहै, उसी धकार प्रेन्द्र भ शब्दस्य, गत्व, सदुत्व, परुषस्य, मन्दत्र भौर 
मध्यमत्व इत्यादि अनन्त शशिषोंसे विशिष्ट वस्तु की ग्राहका दोर्तीहै। इस कथन से यहं 
स्पष्ट ह्येता है करि मृदल अचर -पूर्षल्व इस्थाद शब्द के धमं है, देष्री स्थिति मे इनको 
व्यञ्जक वायु धमं मानना कैसे उचित द्धागा १ उत्तर-श्रीविष्णुचित्त के कथन का यह्‌ अभि्राय 
नही है कि वास्तवमे गरदुल् ओर परुमघतत्र इत्यादि शन्दरके धमंर्है, किन्नु यदी अभिप्राय 
हैक्रिश्रोचसे निविशेष वस्तु का प्रद्ण नर्हीदहाता; शब्दर्मे श्रावित कतिप्रय व्यन्जक 
वायु घर्मोका लेक्रर खन्द का अ्रदेगदहोतादै) इतप्रकार शोत्रसे सविशयेष्रव्स्तुकादही 
प्रहरण हता है | इस श्रयं % प्रतिवादन मेदी श्रीविष्णुचित्त के भ्रन्य क्रा तारय है । उपनिषद्‌ 
के व्याख्यान मेँ “त्वमेव परस्य ब्रा इस वचन की व्याख्या वायु को शच्दव्य॒टजक्‌ 
का गया है, इससे मदुस्व भौर पररषत्व इत्यादि कौ व्यत्जक वायु धमं मानना उनको 
सम्मत सिदध दोता दहै)! उस व्चनका यदह अभ॑दहै किंद्ेवायो| तुम प्रस्यश्च वेद 
वेद शब्दश्च है) वायुं शाब्द कैसेहो सक््ता१ वायु शन्द्‌ का व्यन्जक होनेसेवायु 
को वेद कहा गया है! व्यञ्जक वः्युगत शदुसखादि धर्मोका व्यंग्य खन्द मे आसेपदहानैमे 
कोड विरोध नहीं है। व्यत्ज्त वायुगत ग्दुत्वादि धमां को लेकर शब्द्‌ सविशेघ्र रूप 
म श्रोचेन्दरिय से गृदीत होता है} इस अथं कौ तलने मे विष्णुचित्त के कथन्‌ का ताल्पयं है । 
नमस्ते वायोः इत्यादि , प्राक्तन पश्च यदह कटागयाहै करि शब्द्‌ आकाश का 
गुण दै, बह आकल्प स्थायी हे, समी गकार एक ही व्यक्ति ई, अन्यान्य वणे भी एक एक 
ही है। तीतर ओर मन्दत्व दत्यादि व्यञ्जक वायुके धर्मद! यह पर बिद्धानौका 
वृसा पश्च यह है कि. पश्च यह्‌ है कि “नमस्ते वायो ! स्वमेव पत्यन्लं बह्मासि ¦ स्वामेव प्रस्यन्तं बह्म वदिष्यामि 
यह्‌ भ्र तवचन यदह बतलाता है किडे वायो] त्रापको नमस्कार है, आपी प्रसक्च वेद 
दो,  प्रत्यक्च वेदस्वरूपी आपको इम कदने बलि ई । इससे स्दि दोतारहै कि शब्द वायुका 
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८ शब्द विषये सिद्धास्तप्ञस्य निरूपणम्‌ ) 
संग्रहस्तु --अन्यक्तपरिणाम विशेष: रीरकपरमात्मोपादानकाः सर्वे 
शब्दाः, न पनः परथग्‌द्रव्यतया गुणतया वा मडग्रामाकरमतबनित्याः, 
न चांनुपादानकाः । वर्णानां स्फोटाच्रुपादानकत्वं चागमाध्यत्त- 
विरुद्रम्‌ । स्फोटे च नास्मदादच्यध्यक्षं प्रमाणम्‌, योगिप्रव्यक्चं तु 
सन्दिग्धम्‌ । न चागमः । करपकास्त्वन्यथासिद्धाः | 


रूपास्तर है । किञ्च, उपर्युदाहत “वेणुरन्ध्रःः इत्यादि वेदोपवृंण विष्णुपुराण के वचन से 
भी यह सिद्ध द्ोता है करि षड्ज इत्यादि शब्द्‌ धमं बायुनिष्ठदह। इन प्रमाणो के अनुसार 
यही मानना उचित प्रतीत होता है कि परवादियोंने जिस वायु को शब्द का व्यज्ञक 
मानादहै, वही वायु नाभिदेश से निक्त कर ऊपर आता हुभा तालु इत्यादि स्थान 
विशेष का संहनन तथा पबै-पूर्बोच्ारण जन्य वासनाविशेष रूप संस्कार के प्रभाव से उन उन 
दाब्दं से परिणत होता है, तारत्वादिगुण विशिष्ट शब्द्‌ रूपम परिणत होता है, च्रथवा 
उस वायुमेंदही शब्द रूपी गुण उस्पन्न होता है} यदी मानना उचित है । व्यञ्जक वायु 
को छोडकर दूसरे को उस्ादक मानने मे गौरव है} उसकी श्पेश्वा परवादियों ह्यास 
व्यञ्जक रूप म मने हुए वायु को दी शब्द्रूपमे अथवा शब्दं गुणविशिष्ट रूपमे 
परिणाम मानने मेँ लाघव, ेसा बहुत से विद्वान्‌ मानते द। इस प्रकार शब्द्‌ के 
विषय मे अनेक पक दै । 
( शब्दत्रिषय में सिद्धान्त पत्त का निरूपण } 


“संग्रदस्तु' इत्यादि । इन परस्पर विस्द्ध पकौ मे जो कुछ ताच्विक अथं निदित दै, 
उनका संग्रह सिद्धान्त पक्षके रूपमे किया जाता है) सिद्धान्त यह है कि प्रकृति का 
परिणामविशचैष चाहे वह च्राकाश हो दथवा वायु, परमात्मा का शरीरहीहै। 
तादृश प्रकुति का परिणामविशेष रूप शरीरस बिरिष्ट परमात्मा शब्द्‌ का उपादान कारण 
है। उनसे शब्द्‌ उत्पन्न होते है। ये शब्द्‌ मह्‌ ओर प्राभाकर के मतके अनुसार 
प्रथक्‌ द्रव्यरूप मँ अर्थात्‌ स्वतन्त्र द्रव्यरूप मेँ श्रथवा गुणलूप मँ रहने वाला कोड 
नित्य पदार्थं नद्यौ है, जैसा मह ओर प्राभाकर मानते दै कि शब्द उपादानकारणसे 
श्न्य है, शाब्द का कोई उपादान कारण नदीं होता, वैसामी नदींदे। शब्द्‌ का उपादान- 
कारण होता दहै, वही परमात्मा दहै, जो अव्यक्त परिणामविशैषल्पी शरीरसे विशिष्टहै। 
वैयाकरण यह जो मान रहे किस्फोट नामक शब्द ही जगत्‌ का उपादान कारण दहै, 
वह उसी प्रकार जगद्रुपी विवतंका अशष्ठान है, जिस प्रकार अप्रेत मतम निविशेष 
ब्रह्म जगद्रुपी विवतं का अधिष्ठान मानाजातादहै। यह स्फोट रूपी शब्द निरवयव टवं 
अखण्ड है | यह स्फोट दही वर्णो का उपादानकारण है। वैयाकरणो का यह मतभी 
समीचीन नहीं है, क्योकि उनका यह प्रत्यक्ष श्रुति से विरुद्ध है | “नमस्ते वायो | स्वमेव प्रव्यक्त 
ब्रह्मासि? यह श्रुति बाथ को छब्द का उपादानकारण सिद्ध करटी है, तथा यह श्रुति सवको 
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परस्येकसयदायादिविकल्पा वाचकत्व इव स्फोटाभिव्यक्तावपि 
समाः । कस्पनं त॒ भेवतामधिकम्‌ । एतेन वाक्यस्फोरोऽपि स्फुरितः । 
शन्दादथं प्रतीम इत्यपि न निरंशेकय विषयकमेव वचनम्‌ , विपरीतोपरुम्भात्‌ । 


प्रत्यक्ष है] वैयाकरण मत इस प्रत्यक्षश्रतति से विरुद्ध है। किञ्च, योग्यानुपलच्धि से स्फोय्‌- 
मावका निश्चय होता है) अतः स्फोट को मानना प्रत्यक्ष विरद्ध है) स्फोट मानना 
म्रमाण विष्दध है, इतना दी नदीं, किन्तु स्फोट सिद्ध करने वाला कोड प्रमाण मी. नदींदै। 
स्फेट के विषय म अस्मदादि का प्रत्यक्ष प्रमाण न्दी होता है, क्योकि हम प्रत्यक्ष से 
स्फोट को जानतेदीन्हीं) यह जो कह जातादहैकरि गौ रेसा एक पद है"? इस प्रत्यक्च 
से स्फोट सिद्ध होतादहै। यदह कथन टीक नर्दीहै, क्योकि प्क अर्थं कौ बतलाने वाते 
वर्ण॑समुदाय एक पद्‌ कटे जाते रै! वर्णैसमुदाय हयी पद्‌ है! उससे व्यतिरिक्त पद स्फोट 
कदा जाने बाला पदाथ इस प्रत्यकसे सिद्ध नर्हीहोतादहै, किन्तु उपयुक्त वणंसमुदायदही 
पद्‌ ख्पमे प्रव्यक्त रोतादै) योभियांका प्रत्यक्ष स्फट के विषयमे प्रमाणद्येता है, यह 
अर्थं सन्दिग्ध है | योगी लोम प्रव्य्तसे स्फोट को जानते दै, इसमे कोई प्रमाण नहीं है। 
योगको सिद्ध करने बाला शास््रप्रमाण मी उपलन्ध नद्य है। जिन युक्तयो से स्फोट 
की कल्पनाकी जातीदै, वे युक्तिं अन्यथासिद्ध है। तथादहि- वैयाकरण यह कहते दँ 
कि पदमे विद्यमान प्रत्येक वर्णं वाचक होतेतो प्रथम वर्णसेद्यी अ्थ॑का बोघ दहो जायगा, 
द्वितीय आदि वणं व्यथं हो जायेंगे) इस प्रकार प्रत्येक वणं का वाचकस्व खण्डित हो 
जाताडह। व्णोका समुदाय भी वाचक नदीं दो सकता, क्योकि प्रस्येक वणं च्षणिक दै, 
अनन्तर में नष्ट होने बले है, इनका सथ॒ुदाय कैसे बन सकता है इस प्रकार प्रत्येक 
वर्णं ओर वर्णोका समुदाय मी वाचक नदीं हो सकताहै, परन्तु शब्द्‌ से अथं प्रतीति 
होती है, उसका कारणक्या है १रेसा प्रसङ्ग उठने पर चरथं प्रतीति मे उपपत्ति सिद्ध करने 
के लिये यह मानना पडतादहै कि वर्णो से अभिव्यक्त द्ोने बाला स्फोट अथं का वाचक 
होताहै। इन युक्तयो से वैयाकरण वर्णातिरिक्त स्फोट को सिद्ध करते द} _उनका 
यह मत समीचीन नही, क्योकि उनकी युक्तियों से दी. उनका मत. कट जाता दै। 
क्योकि वैयाकरण यह मी मानते ड किवर्णं स्फोट को श्रभिव्यक्त कर्ते दै} वर्ह पर 
यह्‌ प्रशन उठता है कि क्या प्रव्येक वर्णं स्फोट का अभिन्यन्जक है, अथवा वर्णो का समुदाय 
अभिव्यन्जक है १ दोनोंही पक्ष उन्दीकी युक्तियोसे खण्डिता जाते द| चदि प्रत्येक 
वर्णं स्फोरके व्यञ्जक्र दहतो प्रथमवणंसे ही स्फोट अभिच्परक्त हो जायगा } इतरः वणं व्यथं 
हो जायेगे । वर्णका समुदाय मी व्यञ्जक नहीं हा सकता, क्योकि शीघ्र न्ट होने वले 
इन क्रमिक वर्णो को लेकर समुदाय जन दही नदीं सकता । उनके द्वारा वणौ ॐ वाचकत्व | 
जो दोष दिया जाता दै, वह दोष उनका अभिमत वर्णो के स्फोटाभिन्यञ्जकत्व मँ भी संगत 
होता है } णेस स्थिति मे यद्यँ पर-- 
यश्चोभयोः समो दोषः परिहारोऽपि वा समः) 
| नैकः पर्यनुयोज्यः स्यात्‌ ताहगथंविचारणे । 
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ह्मण एव र्फोटशब्दवाच्यत्वे न नो विरोधः । अध्यासादयस्त्वदेत- 
मतवद्‌ दष्याः । शाब्दस्पृतिः स्फोटाभावेऽपि सिभ्यति। न चतः सर्वं 
समञ्जसं वाच्यम्‌ । न च पाणिन्यादिभिस्तथोक्तम्‌ । इतरे तु नीरन्धकाया- 
सिनोऽनादरणीयाः । उक्तं च भट्पराशरपादेः- 


यह न्याय दही उपस्थित होता है कि वादी ओर प्रतिवादी के पक्त म दोष 
एवं उसका परिहार समानसू्प से उपध्थित हो | वह पसे प्रसंग मँ पक से 
प्रश्न करना अयुक्त है । प्रश्न-स्फोयाभिन्यञ्जकत्वपक्च मे दोषसाभ्य नहीं है, क्योकि स्फोट 
का अभिभ्यञ्जक प्रथम ध्वनि स्फोट को अस्फुट रूप मेँ अभिव्यक्त करता है, उत्तरोत्तर व्यञ्जक 
ध्वनि स्फुटतर एवं स्फुटतम रूप मेँ स्फोट को अभिव्यक्तं करता है। जिस प्रकार एक बार 
पठित वेद बुद्धयारूढ नहीं होता, बार-बार अभ्यास करने पर अच्छी तरह से बुदधधारूढ होता 
है । जिस प्रकार प्रथम दशन मे रत्नतक््च स्पष्ट नदीं दिखाई देता है, किन्तु बार-बार देखने पर 
रत्नतत्व अच्छी तरह से अभिग्यक्त होताहै, इसी प्रकार प्रकृते प्रथमवणंसे रफोरकी 
अस्फुट अभिव्यक्ति द्वितीयादि वणौ से स्फुटतर ओर स्फुटतम स्फोट की अभिव्यक्ति होती 
ह ] श्रव्यन्त स्पष्टरूप मेँ श्रमिन्यक्त दने के बाद ही स्फोट अर्थं को अच्छी तरह से बतल्मता 
हे । इस प्रकार मानने मे क्या आपत्ति है १ उत्तर--यह समाधान वणौ के अर्थवाचकव्व 
पक्त मे मी इस प्रकार कहा जा सकता है कि मयम वणं अर्थंको अस्फुटरूप मं बतलाता है, 
द्वितीयादि वणं स्फुटतर एवं स्छुटतम शूप में बतलाता है । चरम बणं अत्यन्त स्फुट रूप मेँ अर्थं 
को बतलाता है! सुने जाने बाले वर्णो का वाचकत्व मानने पर मी जब निर्वाह होता है, तब 
अतिरिक्त स्फोट की कल्पना गौरव दोष से दूषित हदो जाती है। “क वाक्य दहै 
इस प्रतीति काभी पदसमुदाय को लेकर द्यी निर्वाह दो जाता है। एेसी स्थिति मेँ वाक्यस्फोट 
भी श्नप्रामाणिक होने से खण्डितदो जाता है, “शब्द्‌ से अथं जानता दः इस प्रतीतिमें 
शब्द मे जो एकत्व प्रतीत होतादै, वह निरंश शब्द मे विद्यमान एकत्व नदींहै, किन्तु 
सांशश्ब्द मे विद्यमान एकत्व ही है । यहाँ शब्द-दान्द से वर्णसमुदायात्मक पद ही असित 
होता दै, प्रत्येक वणं उस समुदायका अंश है। समुदाये विद्यभान एकत्व को लेकर वह 
एकवचन प्रयुक्त हुआ है । वैयाकरण स्फोट को ब्रह्म मानते द! उत पर हमे यह कना 
है किं यदि ब्रह्म स्फोर शब्दस वाव्यमभीदह्यो, तो इसमे दम विरोध नदीं । जिस प्रकार अद्धैती 
ति 
निरंश स्फीट मै जगत्‌ का अध्यास मानते] इस प्रकार वैयाकरण अदवैतियों के समान 
अध्यास इत्यादि बहुत से अर्था को मानते ईद। उनका निराश्च इसी प्रकार करना चादिये 
किं निर्विशेष श्रौर निरंश स्फोट ज्ञात ओर अश्ात अंश नदीं रहते। अत एव स्फोट 
अध्यास का श्राश्रय नहीं बन सकता } फेसी युक्तयो से श्रदेतियों के मत के समान वैया- 
कर्णो के मतपर भी दोष देना चाद्ये) स्फोट न होने पर भी व्याकरण स्प्रति को सिदध 
होने मे कोई आपत्ति नदीं है । पेखा कोई नियम नहीं है कि वैयाकरण समी समीचीन अर्थों 
का ही प्रतिपादन करेगे, उनके द्वारा प्रतिपादित समी मथ समीचीन द्यी होगि | पाणिनि 
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प्राक्‌ प्रयोगानुसारेण प्रकृतिप्रत्ययस्वराच्‌ । 
प्रकरप्य वैयाकरणेव्युत्पाया पदपद्धतिः ॥ इति । 
सन्ादिगुणोक्तनयाच शब्दानामद्रव्यत्वसिद्धिः । 
८ शब्दस्याद्रव्यत्वव्यङ्कयत्वविषये वि चारः ) 
नञ शब्दस्याद्रव्यत्वव्यङ्गयत्वे सिद्धान्ठयितुं न शक्यम्‌; द्रव्यख- 
कार्य्वादेः श्रुत्यादिसिद्धस्वात्‌ । तथा दि--“यद्वेदादौ स्वरः प्रोक्तः" 
इत्यादिमिवेर्णानां वर्णान्तरोपादानस्वमुच्यते, न चाद्रव्यस्योषादानत्वम्‌ । 
निमित्तसमात्रविवकायापुपाद्‌नग्रकृतिलीनादिस्वारस्यभङ्ग निमित्तस्य 


इत्यादि महर्षियों ने स्फोट की मान्यता के विषयमे कुदं मी. नदी कदा है। वाक्यपदीयकार 
मरवहरि इत्यादि व्याकरण शाल को दर्शन सिद्ध करते के लिये अद्वैत दशन ओर बौद्ध 
दशन श्त्यादि से श्ननेक अर्थो को लेकर उर व्याकरणर्मे भरकर न्याकरण को सर्वाङ्गपूणं 
दर्शन बनाने के लिये निरन्तर अथक परिश्रम करते रहे दै} वे अनादर्णीय दै । अत एव 
भद्धपरा्चरपाद ने प्राक्‌ प्रयोगानुसारेण” इस इलोक से यदह कहा ह कि प्राचीन प्रयोगो 
के श्रनुसार प्रकृति, प्रत्यय श्रोर स्वरों की कल्पना करके पदौ का व्युत्पादनं करना यदी 
वैयाकरणो का कार्यं है) इस्म ही वे अयिङृत है] जिस प्रकार गुण प्रसिद्धि के अनुसार 
सतव इत्यादि को अद्रव्य माना गया है, उसी प्रकार शब्द के विषयर्मेमी गुण श्री प्रसिद्धि 
होने से शब्द्‌ को मो अद्रव्य मानना उचित हे । 
( शब्द्‌ के अद्रष्यत्व एवं ठ्यङ्गयस्व के चिषय में विचचार ) 

(ननु शब्दस्य इत्यादि । शब्द्‌ अद्रभ्य है, तथा वायु से अभिग्यङ्गध है, इन 
अर्थो को सिद्धान्तरूप मेँ मानना अशक्य है, क्योकि धरुप्यादि प्रमाणो से यह सिद्ध होता 
ह करि शब्द्‌ द्रव्य है, तथा कार्थं है इत्यादि | तथादि-- 

यद्वेदादौ स्वरः पोक्तो वेदान्ते च प्रतिष्ठितः । 
तस्य॒ प्रकृतिलीनस्य यः परः स महेश्वरः | 

यद ॒भ्रुतिवचन यह बतलाता है किवेद के आदि में लो प्रणवरूपं। स्वर 
कहा गया है, जो वेदान्त मेँ भी प्रतिष्टित है, वइ वेदकारण प्रणव श्रपनी प्रकृति 
उकार मे लीन हो जाता है, उस प्रणव प्रजरति आकार का वाच्य जो अथं 
है, वह महेश्वर है। इस वचन्‌ से यह सिद्ध होता है किं एक वणं दूसरे 
वृणी का उपादानकारण होता है। शब्द्‌ यदि अद्रव्य हो तो उपादानकारण नहीं जन 
सकता । यदि यह माना जाय किं उपयुक्त वचन का यदी तात्पयं है कि एक वणं दूसरे वर्णो 
का निमित्तकारण दी दोतादहै, तब तो उपादानवाचक प्रकृति शब्द श्रौर लयप्रतिपादक 
लीन शद मँ अस्वारस्य दोष होगा, क्योकि निमित्तकारण प्रकृति नदीं कहा जा सकता, 
त॒था निमित्तकारणं कायं का लय नहीं होता है) यदि कहा जाय क उपचारदृत्ति 
` सत्‌ लक्षणरदृत्ति से प्रकृति-शन्द निमित्तकारण में प्रयुक्त है, तथा सम्बन्धविशेष मँ लय-शब्द्‌ 
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प्रकृतिलयस्थानस्नाभावात्‌ । न चायष्ुपचारः, बाधाभावात्‌, माष्यकार- 
वचनविरोधाच । तथा च वेदाथसंग्रहे--“वेदाचन्तरूपतया वेद्बीजभूत- 
प्रणवस्य” इत्युयक्रम्य, “सर्वस्य बेदजातस्य प्रक्तिः प्रणवः । प्रणवस्य च 
प्रकृतिरकारः । प्रण्विकारो वेदः स्वप्रकृतिभूते प्रणवे रीनः। 
प्रणवोऽप्यकारविकारः स्वप्रकृतावकारे लीनः । तस्य प्रणव- 
्रङृतिभूताकारस्य यः परो वाच्यः, स॒ एव महेश्वर इति । सव॑वाचकरजात- 
प्रकृतिभूताकारवाच्यः सर्व॑याच्यजातश्रकृतिभूतो नारायणो यः स महेश्वर 
इत्यर्थः” इत्युकत्वा, “अकारो वै सर्वा वाक्‌” इति चोपादाय, “वाचक 
जातस्याकारप्रकृतित्वं वाच्यजातस्य ब्रह्मप्रकृतित्वं च सुस्पष्टम्‌" 
इत्युक्तम्‌ । तथा श्रीमद्रीतामाष्ये--“अकराणामकारोऽस्मि" अक्षराणां मध्ये' 
“अकारो वै सर्था वाक्‌" इति भ्रुतिप्रसिद्धः “सर्ववर्णानां प्रकृतिरकारोऽदम्‌" 
इति । तथा परिणामित्वं च शब्दस्योक्तं भष्ये-- प्राकृतप्रलये ष्टुः 
प्रजापतेभूं ताचहङ्कारपरिणामशब्द्स्य च॒ विनष्टसवात्‌" इति । तथा 


भी लक्षणा से प्रयुक्त दै, तो यह दोष उपस्थित होता है कि यँ मुख्यां मानने में कोर 
बाधा नहीं है, एसी स्थिति मे लक्घणा से दुस्ता अथं मानना अयुक्त ह | किञ्च, भरोभाष्यकार 
के कथन से मी विरोध उपस्थित होता ३। वेदायथसंग्रह में शीमाष्यकार ने. यह्‌ कहा हैक 
प्रणव वेदके श्रादि एवं अन्तम हदोतादहै, वेद का उपादानकारण होने से प्रणव वेदे 
कांआआदिडहै, तथा प्रणवे वेदका लय हौनेसे प्रणव वेद का अन्त है] अतः प्रणव 
वेद का बीज श्र्थात्‌ उपादानकारण है। इस प्रकार प्रारम्भ करके श्रीमाष्यकार ने आगे 
यद काहे कि सम्पूणं वेद्‌ का_ उपादानकारण प्रणव ह) मरणव का उपादानकारण 
अकार दहै! प्रणवका विकार वेद अपनी प्रकृति अर्थात्‌ उपादानकारण अकार म लीन 
दये जाताहे। प्रणव भमी अकारका विकार होने से अपनी प्रकृति अकारमे लीन ददो 
जाता ह । प्रणव प्रकृतिभूत उस अकार का बाच्यजो अरथ॑द्ै, वह मदेववर हे ) यदं इस 
मन््रका अर्थ है करि सम्पूणं वाचक शब्दों के समूह्‌ का कारण बनने वाले अकार का 
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वाच्य श्रयं वही नारायण है, जो सम्पूण नारायण है जो सम्पूणं वाच्य अर्थो के समृहका कारणहै।ेसानो 
नारायण है, वही मदेश्वर है । इस भकार ककर आभे भाष्यकार ने “अकारो वे सर्वां वाक्‌? 

लकार ही सम्पूर्णं वाणी है) इस वचन का उद्धरण देकर यद कदा है कि यह अथं 
अत्यन्त स्पष्ट है कि सम्पूर्णं वाचकं शब्दौ का कारण भकार है, तया सम्पूणं बाच्य अर्थो 
काकारण ब्रह्म है) श्रीगीताभाष्य मे मी. “अक्षराणामकारोऽस्मि" इस वचनखण्ड कीः 
व्याख्या मै यह कदा गया है कि अ्चरोके मध्यम स्वेवर्णो का म्रङृतिजो चकारं है, 

जो “अकारो वै सर्वां वाक? इस श्रुति मे वणित है-- वद अकार मैदीदं। शब्द्‌ अहंकार 
का परिणाम है--यह अथं श्रीमाष्यमे इस प्रकार कदा गयादहे कि प्राङ्त प्रलये 
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_ दीपिऽपि-“अव्याकृतपरिणामशन्द्मयेषु वेदषु" इत्यादि । तथा “यस्य वेदाः 
शरीरम्‌" इत्यादिभिरपि द्रव्यत्वं सिद्धम्‌ । द्रव्यस्येव हि शरीरत्वं शरीर- 
लक्षणसिद्धम्‌ । आत्मसिद्धावपि-- “द्यन्ते गुणा अपि चब्दगन्धस्यालोक- 
रत्नप्रमादयो गत्तिमन्तो धम्यंतिवर्तिनश्च । अतिखच्मो दूरगमनधर्मां 
भौतिको हि शब्दः। स खलु शङ्खय॒खादेदवीयसोऽपि देशात्‌ ( दशाम्‌ ) 
(दिशाम्‌ ) नोदनविशेषेण लोष्टादिरिव यावद्वेमं प्रतिष्ठते स्पशंरदितोऽपि" 
इत्यारभ्य “शब्दस्य नभोगुणत्वम्रतिचेपो वायवीयत्वमरुचारणानन्तरभाविखं 
व्यञ्जकपक्षद्षणानि च विशदञपपादितानि" इति । एवं स्थिते बणाना- 
ुपादानत्वादियंथाथं एवेति वा, काल्पनिक इति वा, दष्टिविधिरिति बा, 


खष्टि कर्तां ब्रह्मा श्रौर मूतादिसंशक तामसाहकार का परिणाम-विशेष शब्द भी नष्टहो 
जाताहै) तया दीपे शब्दका प्रकृति परिणामत्व इस प्रकार कहा.गवा. है कि प्रकृति 
का परिणामनजो शब्द है, तादश्च शब्दमय है वेद्‌ ¦! तथा यस्य वेदाः शरीरम्‌ ( जिस 
परमात्मा का शरीर वेद दै) इत्यादि वचनो भी शब्द का द्रव्यत्व सिद्ध होताहै, 
क्योकि शरीरलक्षण से यदह सिद्ध होताहै किद्रव्यदही शरीर होता है! यात्मसिद्धि मँ 
यह कहा गया है कि शब्द्‌ गन्ध, सूर्य, प्रकाश ओर रत्नप्रमा इत्यादि पदायं गुण होने पर 
भी गतिशील ई, तथा वदँ तक पर्हुच जाते ई, जहाँ इनका अआभय नदीं पर्हुचता । 
शण्द्‌ वह भौतिक पदार्थं है जो रति सुक्षम होता दुभा भी दूर तक पर्हुच जाता है । वह दृष्टि 
के अहुत दुर रहने बाज्ते शङ्खं ओौर मुख इत्यादि प्रदेशों से निकल कर लोष्ट भादि की 
तरह प्रेरणाविशेष से उतने दूर दिश्चा तक परु जाता है, जहाँ तक पर्हुचने का वेग 
उसमे होता है । शब्द-स्पशं शून्य होने पर भी बहुत दुर॒तक †चला जाताहै) इसप्रकार 
प्रारम्भ करके आत्मसिद्धि मे आगे यह कहा गयाहै कि खन्द माकाशं का गुण नदी, किन्तु 
वायु का घमं है) शब्द उच्चारण के अनन्तर उत्पन्न होता है । वायु आदि 
को शब्द्‌ का व्यञ्जक मानना यदह पक्त दुष्टहै। ये सभी श्र्थं आत्मसिद्धि मे विश्द्‌-रूप 
से वर्णित ह] इस विवेचन से यदी सिद्ध होता है कि यह सिद्धान्त स्थिर करना सवथा 
अश्चक्य रै कि शब्द्‌ अद्रव्य है, तथा व्यङ्घ्य है) ये श्रं सिद्ध नदीं किये जा सकते दै, 
फेस स्थिति मै यह प्रन उठता है किव्णों का उपादानत्व इत्यादि जो शाल्न मँ वर्णित 
ह, क्या वह यथायं ही है, अथवा काल्पनिक, श्र्थात्‌ श्रयथाथं है १ श्रथवा इष्टि 
विधि ह, श्र्थात्‌ जिस प्रकार “मनो ब्रह्ेस्युपासीतः? इस व्चम से मन को ब्रह्म मानकर 
उपासना करने के लिये कहा जाता है, उसी प्रकार वर्णौ के उपादानत्व इत्यादि के प्रति- 
पादक वचनो घे वर्णो को उपादान मानकर उपासना करने के लिये कषा जाता है | 
अथवा ओौपचारिक है, अर्थात्‌ जिस प्रकार सिंह्मिनन माणवक के विधय मँ “यह माणवक 
सिह है” पेसा उपचार से कषा जाता है, उसी अनुपादान वर्णो मै उपादानत्व उपन्चार 

डेः्ात्‌ लश्चभा से कहा जाता है । इन चार पश्चो मे किसी पच्छ को अपनाकर ही वर्णो 
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जौपचारिक इति वा मिर्वाहः स्यात्‌ । तत्र न प्रथमः, वणनित्यत्ववादिर्ना 
मत उपादानोपादेयभावाभावात्‌, नैयायिकमते स्वसमवायिकारणत्वाभ्युप- 
गमात्‌, सदनारम्भाच, मगवय्यानषनिपक्ेऽपि वायोरेव बर्णोषादानत्वात्‌, 
माष्यकारिरप्यहङ्कारपरिणामत्वमात्राभिधानात्‌ , अव्यक्तपरिणामबचन- 


कै उपादानत्वं इत्यादि का निर्वाह करना होगा । इनमे प्रथम पक्त--अर्यात्‌ वर्णो का 
उपादानत्व इत्यादि यथार्थं दी है-समीचीन नहीं है, क्योकि जो वादी वर्णो को नित्य 
मानते ई, उनके मतानुसार वर्णो मे उपादानोपादेयमाव होता दी नहीं| णक वणं दुसरे 
वर्णं का उपादानकारण हो, दूसरा वर्णं उस पक वणं का उपादेय अर्थात्‌ कार्यं हो--यह 
अर्थं उनके मत मे द्यो ही नहीं सकता। जो तैयायिक वणौ को अनित्य मानते दै, उनके 
मत म एक वणं दूसरे वर्णं का असमवापिकारण दही माना जाता है, समवायिकारण 
नहीं माना जाता है। किञ्च, नैयायिक के मत मे शब्द्‌ गुण है, बह कभीकिसीकामी 
आरम्भक नहीं माना जा सकता । भगवान्‌ श्री यासुनमुनि के पक्षम मी वायु दही वर्णो 
का उपादानकारण माना जाता है। उनके मतमे मी एक वणं दूसरे वणं का उपादान- 
कारण नदीं माना जा सकता । माष्यकारने भी शब्दको अहंकार का परिणाम दी कदा 
है, एक वर्णं को दूसरे वणं का परिणाम नहीं कहा है प्रसन--माष्यकार ने दीपम्रन्य 
म शब्द को प्रकृति का परिणाम कदा है, तथा शब्द को श्दंकार परिणाम भी कदा हः 
हन दोनों वचनो का समन्वय करने के लिये जिस प्रकार यह माना जाता हैकि शब्द 
को प्रकृति का परिणाम सिडध करने वाज्ते कथन का भी यदी तात्पयं है कि प्रकृति अहंकार 
केद्वारा शब्द का उपादानकारण होती है, तथा शब्द्‌ प्रकृति से अहंकार दाय उत्पन्न 
होते दै, उसौ प्रकार शब्द्‌ को अहंकार का परिणाम सिद्ध करने बाज्ञे कथन का मी यह 
तात्पर्य क्यो न हो कि अहंकार शअकारखूप वणं के द्वारा दुसरे वर्णो का उपादानकारण 
है, दूसरे सभी वणं अकाररूपी उपादानकारण सखे उत्पन्न दोते है । उत्तर--भाष्यकार के 
उभयविध वचनो का समस्वय करने के लिये यह माना जाता है कि शब्द्‌ श्रहंकार दवाय 
परकृति का परिणाम है। प्रकृतमे अहंकार वणं के द्वारा वर्णान्तररूप में परिणत दोता ह, 
इस श्मर्थ को सिद्ध करने बाला कोई भी भाष्यकार का वचन नहीं मिलता । प्रषन-- 
“तस्य प्रङृतिलीनस्यः", “कारो वै सर्वा वाक्‌ इत्यादि वचनो से यद सिद्ध होता है कि 
पक वणं दुसरे वर्णो का उपादानकारण है । इन वचनो के बल पर ही शब्द्‌ को अहंकार 
परिणाम कहने बाल्ते भाष्यकार के वचन का यह तात्पयै--कि अहंकार बणं के द्वारा दूसरे 
वर्णो का उपादान कारण होता है--क्यो न माना जाय १ उत्तर--वणंकोवर्णोका 
उपादान कहने बाज्ञे वचन व्यवस्थित उपादानोपादेयभाव का प्रतिपादन नदीं करते । 
"अकारो चै सर्वा वाक्‌” इस वचन से प्रतीत होता है कि श्रकार सवं वर्णं का उपादान- 
कारण है, परन्दु ^तेभ्योऽभिततेभ्यख्रयो वणां अजायन्त । अकारोकारमकारा इति", 
इस वचन से यह प्रतीत होता है कि ईदवर के संकल्प का विषयीभूत “भूः सुवः स्वः” इन 
व्याहृतयो से क्रम से अकार, उकार ओर मकार उत्पन्न हु! इससे सिद्ध होता है किं 
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वदारम्भपर्याध्ाम्युषगमन्ञापकामावात्‌ , वचनेषु च व्णानामनियतोपादानो- 
पादे यत्वदशंनात्‌ विरुदरोपादानोपदेयभावदशंनात्‌, सिद्धे च बिकरणा- 
योगात्‌, मोमयद्ृ्रिकादिनये च गौरवात्‌, मेदाद्टेथ । उपादानावच्छेदक 
तयोपादानत्वमिति चेन्न; तथात्वेऽपि मृततिण्डगतपिण्डत्नादिवदनुषादान- 
स्वम्‌, विशिष्स्योपादानत्वेऽपि विशेषणानां विशिष्टत्वाभाषेन तदभावात्‌ । 
रूपवामिधानं चास्यन्तदुःस्थम्‌, तेजःप्रृतिष्वेव रूपोत्पततषंसादिवः 
चाचुषत्वप्रसङ्गात्‌, स्पशंवादिप्रसङ्ाच, सवेत्रोपल्म्यमानस्य स्थान- 


पूर्ववचनानुसार सवे वर्णो का उपादानकारण सिद्ध होने वाला श्रकार “मूः? से उत्प 
हुभा ! इस प्रकार वचने मे अनिगरत उपादानोपादेयमान का वर्णन मिलता है! इस 
प्रकार परस्पर विस उपादानोपादेयभाव का वणेन होने से व्यवस्थित उपादानोपादेय- 
भाव सिद्ध नदीं होता है। प्रस्न--उभयविध वचनं दवाय ज्ञात उमयविध उपाद्‌ानोपादेय- 
भाव में विकल्प माना जाय तो क्या श्रापत्ति है १ उन्तर--मले ही अनुष्ठान के विष्य मं 
विकल्प मान्य हो, परन्तु सिद्ध वस्तु के विषयमे विकल्प हो नदीं सचता है) प्रन-~ 
जिस प्रकार इश्चिक गोमय श्रौर इशक पसे अनेक कारणो से उत्पन्न होता है, उसी 
प्रकार बणे अनेक उपादानकार्णो से उप्य्न हो, इसमें क्या आपत्ति है १ उन्तर--दष्टान्त 
म गोमय से उत्पन्न वृश्चिकं की अपेद्घा बृश्चिक से उत्पन्न इश्चिकमे वैजात्य है, उस प्रकार 
प्रकत मै अनेक उपादानकारण से उत्पन्न होने वले वर्णौ मै वैजात्य न्दींहै। श्रत 
वर्णौ को श्ननेक उपादानकारण नही माने जा सकते. जिस प्रकार गोमय से उत्य् 
चरशिक एवं बृश्चिक से उत्पन्न बृश्चिक मे मेद दिखाई देता है, उसी प्रकार श्रनेक उपा- 
दानकार्णो से उत्पन्न वर्णौ मे मेद्‌ दिखा नदीं देता है } भतः वर्पो का अनेक उपादान 
कारण मानना सवथा अयुक्त है1 प्रश्न -- व्णावच्छि् अव्यक्त शर्ब्दो का उपादान- 
कारण दहे, उपाटान के अव्यक्त का अवच्छेदक होने से वणे भी उपादान कारण माना जाय 
तो क्या आपत्ति है? उत्तर--जिस प्रकार धघ्रयादि के प्रति उपादानकारण बनने बलि 
मृचिण्ड मे अवच्छेदक जनने बाला मूत्पिण्डत्व प्रटादि का उपादानकारण नदीं होता ह, 
उसी प्रकार शब्दं के प्रति उपादानकारण बनने वाले च्रन्यक्त म अवच्छेदक चनने वाला 
वर्ण मी शब्दौ का उपादानकारण न्दी दो सकता, क्योकि वणं विशिष्ट अन्यक्त 
उपादानकारण होने पर भी विशेषण वणेविशिष्ट न होने से उपादान नदीं हो सकता । किंञ्च, 
श्वेतं श्यामं च पीतञ्च पिङ्गलं नीललोहितम्‌ । 
नीलं कनकवर्णं च वर्णान्येतान्यनुक्रमात्‌ \ 

इस वचन से “भूः इत्यादि व्याद्धतियो का श्वेत इत्यादि रूप बतलप्ये जाते ई, 
वह. सर्वथा अनुपपन्न. है, क्योकि तेज श्त्यादिर्मे दी रूप की -उस्पत्ति होती हे } यदि भू” 
वयति मे रूप होते तो.उनके यदि के "समान रूप वाल्ते होने से चाक्षुष प्रत्यक्‌ का 
दिय -त्रनना दोग; परन्ठु .वे प्रत्यक्ष ना होते । अतः मानना पड़ता है कि उनमें सूप ` 
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निकेषालुपषत्ते् । 

, नापि द्वितीयः, स दहि सवस्य वा १ प्रप्र्स्य वा १ 
वर्णानामेव चा ? नाद्यौ; स्ववचनविरोधादिभिः शूल्याद्वेतादिमतप्रसङ्गात्‌ । 
नेतरः, अममिकल्राविरशेषेण प्रहत्यादाषपि प्रसङ्गात्‌, अजुपपत्तेथ स्त्र 
घहस्वात्‌ , आगमिकस्योपपत्तित्राध्यस्वाभावात्‌ , तसपरामाण्यस्य च स्थितत्वात्‌ , 
अनुपलम्भस्य चायोग्ये बाधकत्वाभावात्‌ , अन्यथाऽतिप्रसङ्गाच । 


नहीं है, किञ्च, रूप वाले होने पर उनको स्पशं वाल्ला भी बनना दोगा | यद भी असम्भव 
ह । किञ्च, शाल्मे यह जो कहा गया है किआधारचक्रम व, शच, ष, ओरसये वणं 
रहते है, इत्यादि । इस प्रकार वर्णो का जो स्थानविशेष बतलाया गया है, वह भी अनुपपन्न 
होता है । इन सब विवेचनो से यह सिदध हता है कि यह प्रथम पच्त--किं वर्गों का उपादानत्व 
इस्यादि यथां है. उपलब्ध नदीं हे | 

(नापि द्वितीयः" इत्यादि । वर्णो का उपादानत्वं इत्यादि काल्पनिक दहै, यह जो 
दवितीय पक्च है, यह भी सर्माचीन नदीं है, स्योकि इसके विषयमे यद विकल्प होता है, 
कि क्या सबको काल्पनिक मान कर उनमें अन्तगतं वर्णोपादानस्व इत्यादि को काल्पनिक 
माना जाता है १ अथवा प्रपञ्च को काल्पनिक मानकर प्रपञ्चान्तगेत वर्णोपादानत्व 
इत्यादि को काल्पनिक कहा जाता है! अथवा वर्णौ के उपादानत्वं इत्यादिको दी 
काल्पनिक माना जातादहै१ ये तीनों पक्ष दोषों से आक्रान्त । तथादि--इनमे प्रथम 
एवं द्वितीय पश्च समीचीन नदीं है, क्योकि यदि समी पदां काल्पनिक दै, अर्थात्‌ भिथ्याहतो 
देसी स्थिति मे शून्यवाद उपस्थित होगा । यदि ब्रह्मव्यतिरिक्त प्रपञ्च मिथ्या है तो अद्वेतवाद्‌ 
उपस्थित होगा । किञ्च, इन दोनों पकौ में वर्णित काल्पनिकत्व भी काल्पनिक दोगा, क्योकि 
वह सभी म च्रन्तर्गत है, तथा प्रपञ्च म अन्तर्गत है! यदि काल्पनिकःत्व मी काल्पनिक 
अर्थात्‌ मिथ्या हो तो स्वव्चन विरोध दोष भी उपस्थित होगा । इन दोषौंसे प्रथम एवं 
द्वितीय पक्त असमीचीन सिद्ध होते द । तीसरा पश्च भी समीचीन नहीं है, क्योकि जिस 
प्रकार प्रकृति का उपादानत्व इत्यादि शाल््प्रतिपादित होने से सत्य दै, उसी प्रकार 
शाखप्रतिपादित होने से वर्णौ के उपादानत्व इत्यादि को भी सत्यदी मानना चाहिये । 
यदि इनको काल्पनिक माने तो प्रकृति के उपादानत्व इत्यादि को भी काल्पनिक मानना 
पड़ेगा, यह दोष उपस्थित होता है। यदि कै किं वर्णो के उपादानत्व इत्यादिमें 
अनुपपत्ति है, तो उपादानत्व के विषयमे मी उसी प्रकार की अनुपपत्ति की जा सकती 
हे । किञ्च, शाखप्तिपादित अर्थं तकंबाधित नदी हो सकते, क्योकि यख का प्रामाण्य 
श्विचाल्य है । यदि कडा जाय कि वणो म उपादानत्व इत्यादि प्रत्यश्च मे श्ननुभूत नहीं 
होते ई, अतः उनका श्रभाव मान लिया जाय--तो यह उत्तर है कि प्रत्यक्षायोग्य वस्तु 
का अनुभव न होने से उसका श्रभाव सिद्ध नदीं दो सकता है । वर्णो म उपादानत इत्यादि 
पर्यक्षायोम्य पदार्थं है, उनका प्रस्यक्षानुभव होने का दी नहीं ) प्त्य्तानुभव न होने से 
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अस्तु तर्हिं वतीयः पत्तः । तथा हि- केषुचिषु ग्रन्थेषु प्रणवांशभूता- 
कारोकारादिषिकारत्वं वर्णानाुच्यते, केषुचिद्‌ हस्छेखांशभूतहकारादि- 
विकारत्वम्‌ । तथा च प्रक्रियान्तरेण भरुतिः--^“भूरित्येव छऋण्वेदादजायत । 
युव इति यजुवेदात््‌ । सुवरिति सामवेदात्‌ ¦ तानि छक्रियाण्यभ्यतपत्‌ । 
तेभ्योऽभितपनम्यख्चयो वर्णां अजायन्त । अकार उकार मकार इति। 
तानेकधा सममरत्‌ सदेतदोम्‌ इति" हति ! स्मृति -- 
अकारं चाप्युकारं च मकारं च प्रजापतिः । 
वेद्रयानिरदुदद्धुैवः स्वरितीति च ॥ इति । 
तथा सर्वमन्त्राणां प्रणवचीजत्वं साधारणञ्ुक्त्वा प्रतिमन्त्रं बीजाक्तराणि 


उनका खण्डन नहीं हो सकता, क्योकिं किसी योग्य वस्तु का प्रत्यक्षानुभवन हो, तभी 
उसका अभाव सिद्ध ह्यो सकता है। यदि प्रसक्षानुभव न द्योनेसे अयोग्य वस्ुकामभो 
अभाव मानना होगा तो अतिप्रसंग दोगा, क्योकि केवल श्रुतिप्रमाण से सिदध षने 
वज्ञे स्वम इत्यादि का भी अमात्र मानना होगा, क्योकि स्वगं इत्यादि प्रत्यक्ष नहीं दिखा 
देते। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि द्वितीय पच्च मी समीचीन नदीं है । 


८अस्तु तदः इत्यादि । तव तो यह तीसरा प्च ही मान लिया खाय कि ष्णं 
उपादान श्त्यादि न होने पर भी वर्णं को उपादान इत्यादि मान कर उपासना करने के 
लिये वणौ मे उपादानस्व इत्यादि वणित है! बहुत से प्रमाण इस तृतीय पक्ष के अनुकूल 
है| तथा दि-- क र्म्थोमे यह वणन किप्रणव अंश अकार एवं उकार श्रादिका 
विकार है इतर वर्णं । कै प्रन्यो म यह षणेन है कि दल्लेल का अंश बनने बाले हकार 
इत्यादि का विकार है इतर वणं । भभूरिस्येव ऋग्वेदादजायत' इत्यादि शति यह प्रतिपादन 
करती है कि “भूः? यह व्याद्धति ऋण्बेद से उत्पन्न हु है, श्ुवः यह व्याहृति युवद से 
उत्पन्न हुई, श्वः यह व्याहति सामवेद से उत्प हू है । शुक्र भर्थात्‌ तेजयुक्त परमातमा 
इन स्धाहुति्यो के देवता होने से शुक्रिय कदे जाने बलि उन तीन व्याहतियो को 
परमात्मा ने संकल्प का विषय बनाया} परमात्मा के संकल्प का विषय बने हप 
इन व्याहृति-मन्त्रौ से अकार, उकार ओर मकार एसे तीन वणं उत्पन्न हुए. । उनको परमात्मा 
जे एक किया, तव “गोम्‌ एेसा बना । यह भरुति इस प्रकार का कि स्वं वर्णो का अकार 
इत्यादि उपादान है- परित्याग करके दूसरे प्रकार को श्रपना कर यह प्रतिपादन करती है 
कि "भूः इत्यादि भकार इत्यादि का उपादानकारण है ] अकारं चाप्युकारं च इस स्प्रतिवचन 
म भी यह कहा गया है कि प्रजापतिने तीनो वेदसे भः सुवः स्वः इन तीनोंकातयथा 
अकार, उकार ओर मकारकामी दोहनकियाहै। ठथा साधारण स्पसे कल्पशाखरमें 
यह वहा गया है कि प्रणव सभी मन्त्रौ का बीज अर्थात्‌ कारण है। ेसा ककर भागे 
यह कडा जाता ह फि प्रत्येक मन्त्र के बीजाचर मिच-मिन्न होते ई । तथा छन्द के विषय मे 
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च कल्पैरुच्यन्ते । तथा प्रख्ये “मन्त्रं संछाद्य रक्तति"" इति । छन्दांसि च 
यन्ते ॐ 4 
वण्यन्ते, तथा तत्तदक्षराणां सितरक्तपीतकङृष्णादयो रूपविशोषाश्वाभिधीयन्ते । 
[+ ( ४ र 
एकस्येवाक्षरस्य धिनियोगभेदेन मन्त्रभेदेन च रूपमेद्‌ः प्रकीत्यंते । एवं 
~ 1 ¢ ~ 
नियतानियतस्थानविश्ेषादयोऽपि ! न च परमाथतो शूपस्थानादिमेदो 
वर्णानाम्‌ , किन्तु तादशानु वन्धानेनादृष्टविशेषो भवतीत्येताचदेवाभिप्रेतम्‌ , 
यन्तरवत्तान्तवत्‌ । अन्यथा व्याङ्लोषादानोपादेयभावरूपस्थानाचुपदेशेन 
तेषामप्रापाण्यप्रसङ्क; । अतो दष्िविधानमेवात्रोचितमिति । 
अयमपि पन्ञो षिलकतितः । तथाहि--“ओमित्येतदक्तर॒द्रीथमुपासीत'' 
इः ध (~~ ¢ 
त्यादिवत्‌ प्रणवं सर्वाक्षरोपादानञ्ुपार्यतेस्येवमादिरूपेण विधिनं दश्यते | 
"मन्तं संङ्काच्र रक्चतिः इस वचन से यह कहा जातादहै किं छन्द प्रलयकालमे भी मन्त्रका 
। आच्छादन करके उसकी रक्षा करता हे! इससे सिद्ध होता है कि प्रलयकाल मे सदूभाव 
होने से मन्तो का नित्यत्व अविचाल्य है, तथा शब्द का भी नित्यत्व है। इस प्रकार उन उन्‌, 
अच््रों क शुक्ल, रक्त, पीत ओर कृष्ण रेसे रूपविशेष होते दै--यह भी शास्वमें कहा 
गया है । एक ही अक्षर का विभिन्न कार्यो मेँ विनियोग होने पर विभिन्न रूपविशेष ब्रतलाये 
जाते है, एवं एक दी अक्षर के मन्बमेद के अनुसार भी विभिन्न रूप बतलाये जाते द, 
तथा अक्रो के नियत एवं चअननियत स्थानविशेष इत्यादि भी कदे गये है। वास्तवं 
वर्णो के रूप ओर स्थान इत्यादि मेद होते ही नदीं । फेसी स्थिति मे इनका वर्णन 
क्यो किया गया है १ इसलिये किया गयाहै किंवर्णो के रूप ओर स्थान इत्यादि को 
मान कर उपासना करने से अदृष्टविशेष एवं फलविशेष उत्पन्न होता है--यदी 
बतलाना य्ह भिपेत है) यर्दौ यन्वद़ृत्तान्त दृष्टान्त है । जिस प्रकार विभिन्न 
यन्त्रो मे देवता की उपासना करने पर अदृष्टविशेष उत्पन्न होता है; उसी प्रकार प्रकृते 
मी समम्धना चाहिये । ेसा न मानने पर परस्पर विरद उपादानोपादेयभावरूप भौर 
स्थान इत्यादि का प्रतिपादन करने बाले शाच््रौ म च्प्रामाण्य दोष उपस्थित होगा | अतः 
यही मानना उचित है किंवर्णो से उपादानोपादेयभावरूप ओर स्थान इत्यादि वास्तवमें 
नदहोमे पर मी फलविशोष प्राप्त्यथं वेसा मान कर उपासन कस्नेके लिये वणां मं उपा- 
दानोपादेयमाव इत्यादि का वर्णन शालनी मे किया गया है। 
अयमपि पक्षः इत्यादि । यह चृतीय पक्त मी मान्य नदींदहो सकता है, 
क्योकि इसमे मी दोष दै । तथाहि-यह अर्थंकि वर्णों मे उपादानत्व इत्यादि न होने 
पर चैसी उपासना करने के लिये वे बतललाये ग्ये है--तमी मान्य दो सकते ई, . 
यदि वैसी उपासना का विधान उपलब्ध हो] जिस प्रकार “ओमिव्येतदश्चरुद्रीथयुपासीतःः 
( उद्धीथावयव ओम्‌ इस अक्षर की उपासना करे) एसी उपासना के विधान पाये 
जाते है, उसी प्रकार प्रणव को सर्वं शआक्षरो का उपादान मानकर उपासना करे 
दसा कीं मी उपासना का विधान्‌ नदीं पाया ज्ञाता दै । पेसी स्थिति मेँ यह्‌ कैसे माना 
७३ 
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किन्तु तत्त्वोपदेशव्चनव्यक्तिः$ तथापि दष्िविधिस्वे ह्मणो जगर्कारण- 
त्वादावपि प्रसङ्गात्‌ । तच्छतकंम्र तिषादकभाष्यकारवचसि च टरष्टिविधिचं 
दूरापेतम्‌ । अकारावच्छिन्नाकाशांशे वर्णोत्पत्तिरित्यादिङशकाशावलम्बनेन 
प्रकृतिविकृतिभाव इति चेत्‌ ? तहि तदिशिष्टस्य प्रकृतित्वं तस्मिन्नपचरितं 
स्यात्‌ । दष्टिविधिथ्र गतः । अस्त्वेवमेवात्रेति चेत्‌ १ तर्हिं वाचकजात- 
प्रकृतिभूताकारस्य वाच्यजातप्रकृतिभरूतपरमात्सव्राचकत्वाभिधानमयुक्तम्‌ । 
अतः प्र्ंसापरतया तत्तत्कायशक्त्यादियोगेन वा प्रदरतिविदतिभ वरूपविशे 
षादिव्यपदेश ओपचारिको गुणत्रयादौ लोहितश॒ङ्ककृष्णादिव्य पदे शरवत्‌ । 

जासकता है फिं वर्णो मेँ उपादानत्वं इत्यादि उपासना के कलिय व्णितदै । वर्णो 
म उपादानत्व इत्यादि का प्रतिपादन करने बाल्ले वचनो पर ध्थान देने से यही 
विदित दहोताद्टैकि बे वचन ताच्विके श्र्थौ का प्रतिपादन करने के ल्तिये प्रदत्त ईै। 
उपासना का उल्लेख न करके जिन क्वनों मै वर्णौ का उपादानत्वं इत्यादि बणित 
हे, यदि उन वचनो के विषयमे यह माव अपनाया जायक्रिये वचन उपासना केलिये 
ही इन अर्थो का प्रतिपादन करते ई, तबतो बह्म को जगत्कारण इत्यादि ब्रतल्लाने बाले 
वाक्योंके विषयमे मी यह कष्टा स्कतादहै किये वचन उपासनाके लिये ब्रह्यको 
जगत्कारण इत्यादि बतलाते दै; बास्तवमे ब्रह्म जगत्कारण इत्यादि नदींडहै। इस प्रकार 
अतिप्रसंग दोष उपस्थित होता है । किञ्च, तच्वनिर्णव् करने के लिये तकेका प्रतिपादन 
करने वाले श्रीमाष्यकार के इस वचन का--किं संपूणं वच्य पदार्थोका उपादान 
कारण चनने बाला ईश्वर संपूणं वाचक शब्दों का उपादन कारण अनने बाल्ति अकार का वाच्य 
हि - उपासना के विधान मै ताप्यं मानना दुरतः निरत है । यदि “ङरुश न होने पर 
कादासे काम चलाना चाहिये इस कुशन्याय के अनुसार मुख्यरीति से अकारमें वर्णो 
पादानत्व का निर्वाह अशक्य होने से इस प्रकार उसका निर्वाह करनेके लिये कदालजाय 
कि श्रकार से अवच्छि्न आकाशांश मेँ इतर वर्णो की उत्पत्ति होती है, अतः अशारावच्छि्न 
आकाशांश वर्णौका उपादान होता ह, यह आकाशांशगत उपादानत्वं अवच्छेदक अकार 
मँ का जाता है, तवतो यही फलित होता है किं वास्तवर्मे अकार विशिष्ट भकाशांश 
मे ही उपादानत्व है, बह उपचार से अर्थात्‌ लक्षणासे अकार कहा गया है) इससे 
फलित दता है किं दष्टिविधि का पश्च छोड दिया गया है। प्रश्न--दृष्टिविधि पक्त को 
छोड करपेसा दी मान लिया नाय तो क्या आपत्ति है! उत्तर--तव तो यह कथन 
कि संपूणवा चक्र शब्दों का उपादान कारण बनने बाला अकार संपूरणं वाच्यार्थो का उपादान 
कारण बनने वाले इच्वर का वाचक है--असङ्खत हदो जायगा } अतः यह्‌ चतुथं पक्ष अर्थात्‌ 
उपचार पश्च भी असंगत हीदहै, क्योकि इस पक्षके श्मनुसार यह पलित दोता है किं जिस 
प्रकार सत्वगुण को शुक्ल, रस्जोगुणको रक्त ओर तमोगुण कौ कष्ण कहना ओौपचारिक 
ह, उसी प्रकार दी वर्णो क्रे विषयमे शाललोमे मिलने वालेवे वर्णन--जिन वर्णो से 
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इत्येवं स्थिते पश्वमः पक्त उच्यते--क्चिद्याथाथ्यम्‌ कचिद्धान्तिः 
[९ [न + धिते © 

कचिद्‌ दृष्टिविधिः, क्चिदुपचारथेति । अबाधिते प्रथमः, बाधिते निमृ च 
दवितीयः, भ्यानविधौ प्रायशस्तृतीयः, बाधिते समके सम्बन्धशाकिनि 
चतुथं इति । 

नन्वेवमपि न कथित्‌ सिद्धान्तः तथादहि--शब्दो द्रन्यमद्रव्यं वा? 
 द्रभ्यत्वे च किं कस्योपादानम्‌ ? रूपादिसम्बन्धश्च कीदशः १ अद्रव्यत्वे 
तु कथयुपादानत्वरूपसम्बन्धादिः १ इति । अत्रोच्यते-- सयुभ्यमतमेदेन 
दरव्यमद्रव्यं च शब्द्‌; । द्रव्यत्वपक्तेऽपि वायवीयोऽवायवीयश्चेति । अवाय- 
वीयत्वेऽपि दीपादिधमेभूतम्रभावद्‌ मेर्यादिधमभूतः प्रहारप्रकाश्य इत्येकः 
प्रकृतिविकारभाव ओर रूप इत्यादिका उल्ल है-मी श्रौपचारिकि दही है, क्योकि 
उनका वणो की प्रशंसा करने मै तात्प है, अथवा वर्णो मे तत्तत्कारय करने की शक्ति इत्यादि 
होने से वैसा ओपचारिक प्रयोग किया गया है। यह चतुर्थ पक्ष भी उपर्युक्त माष्यकार के 
कथन से विसद्ध होने से त्याउ्य है । 

“इत्येवं स्थितेः इत्यादि । एसी स्थिति मेँ र्पौचवौँ सिद्धान्त पश्च कहा जाता है । वह 
यह है कि विरुद्ध अर्थो का प्रतिपादन करने वाज्ञे इन प्रमाणवचनों म कुक यथाथ एवं 
कु भ्रास्तिमूलक दै; कई उपासनार्थं आरोप को लेकर प्रवृत्त है भौर कई लक्चषणा को ल्ञेकर 
परृत्त ह । उनम श्रबाधित अथ॑ के प्रतिपादक वचन प्रथम कोटि निविष्टद्यगे। जो 
वचन निल हो तथा बाधित अथंके प्रतिपादक दहं, वे द्वितीय कोटि में निविष्ट होगि। 
च्यानवियि में तास्प्ं रखने बाल्ते वचन प्रायश्चः तृतीय कोटि मेँ निविष्ट होगे । जो वचन मूल 
प्रमाण के बल्ल पर प्रवृत्त है, परन्तु अबाधित अथ॑ से सम्बन्ध रखने वाले बाधित अर्थंके 
प्रतिपादक ई, वे लक्षणा से अबाधित श्रथ के प्रतिपादक होगे) श्रत एववे चतुर्थं पश्च 
मे निविष्ट होगे । यह पश्चम पन्न सिद्धान्त पश्च हे । | 

(नन्वेवमपि इत्यादि । प्रश्न-इस प्रकार मानने पर कोई भी सिद्धान्त 
स्थिर नदीं किया जा सकता; क्योकि यदहो पर ये प्रशन उपस्थित होते कि क्याशन्द 
द्रव्य है, अथवा अद्रभ्यहै१ द्रव्य होने पर कौन किसका उपादानकारण होगा शब्द 
मे रूपादि का सम्बन्ध किस प्रकार काहै१ यदि शब्द्‌ अद्रव्य दहोता तो उसभ उपादानत्व 
ओर रूपका सम्बन्ध केसे हो सकेगा १ यहोँ पर यह उत्तरदिया जाताहैकिं वि्िष्टादैतः 
मानने वाले वेदान्तियो मे विभिन्न मत है । एक मत के अनुसार शब्द्‌ द्रभ्य है, दुसरे मतके 
त्रनुसार शब्द अद्रव्य है) द्रव्य मानने बालके मतम भीदो पत्त है। शब्द वायवीय 
दरभ्यदहै, फेसा एक पश्च है; शब्द श्मवायवीय द्र्य है, एेसा दूसरा.पक्ष है शब्द कोः 
अवायवीय द्रव्य मानने वालो के मतम मी दो पक्त है । जिस प्रकार प्रभा दीप से अविनाभूत 
है, अर्थात्‌ दीपके साथदही रहने वालीहै, दीप को छोड़कर नहीं रह सकती है, उसी 
प्रकार अवायवीय न्द्‌ मेरी आदि का अविनाभूत है, अर्थात्‌ भेरी को छोडने वाला नहीं है, 
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पक्षः, व्यजनेन पवनवत्‌ प्रहारेण जातः प्रसरतीत्यपरः । पचहये चायं 
सपरशरदहितः, ““स्पशेरदितोऽपि” इति वचनात्‌ । चायवीयत्वेऽप्यनुपलम्भात्‌ 
स्पशवः, भेरीश्चब्द इत्यादिन्यवहारस्वारस्यात्‌ प्रथमः पक्षः! तरङ्ग 
मारुतादिवत्‌ तथा व्यवहारोपपत्तावन्वयव्य तिरेकात्‌ तदानीमेचोत्पत्ति- 


बह मेरी का ताडन करने पर प्रकाश्ये श्राता है ओर मेरी के अवयवो के साथ दूर तक फैल 
जाता है । यदह एक पद है ¦ जिस प्रकार पखा चलाने पर उत्पन्न होने बाला वायु पंखे 
को द्ोड्‌ कर दूर तक पौल जातादहै, उसी प्रकार भेरीका ताडन करने पर शब्द्‌ ठत्यनन 
होता ह, तथा भेरी को छोड कर बहत दुर तृ फैल जाता है] यह द्वितीय प्त है) इन 
दोनों पक्षो मे भी शब्द स्पशं रदित दै, क्योकि अ्रत्मसिद्धि मँ “स्यश्चरहितोऽपिःः कष्ट कर 
शब्द को स्यशंशूल्य ककय गया है) न्द के वायवीयत्व पक्षम मी शब्दम स्प्ंका 
प्रत्यत न होने से शब्दम स्पशंका अभाव सिद्धह्योताहै) भ्मेरीका शब्द है" इत्यादि 
व्यवहारी के स्वारस्य प्रर ध्यान देने पर प्रथम पक्त समीचीन सिद्ध होता है, जिसमें 
शब्द को मेरी आदि का अविनामूत धमं माना गयाहै। दूसरे पक्ष की उपपत्ति इस 
प्रकार है किं जिस् प्रकार तरङ्ग से उत्पन्न होने बाला वाग्रु तरङ्गमारत कहलाता है, 
वह वायु तरङ्ग मे रहने वाला न्दी, तरङ्गसे अविनामूत भी नही; स्योकि तरङ्गको 
छोडकर दूर तक चला जाता है, परन्तु तरङ्गसे उत्पन्न होने के कारण तरङ्घमास्त कहा 
लाता है, उसी प्रकार शब्द भ्लेदी मेरीमेंनरदे, मेरी का अविनामृतत घमं न हो, तथापि 
शब्द मेरी से उत्पन होने के कारण “यह मेरीशब्द्‌ ह” रेसा व्यवहार उपपन्न ह्यो जाता है। 
इस व्यवहार से शब्दको भेरी का अविनाभूत धमं मानने की मावश्यकता न्ह है। 
प्रहार करने पर भेरी से शब्द उत्पन्न होता है, यह द्वितीय पक्त हयी मानने योग्य है, क्योकि 
भेरीताडन दोने पर शब्द दो, नदहोने परनदो, रेखा अन्वय एवं व्यतिरेक सश्ष्वार है । 
यह्‌ द्वितीय पक्ष की उपपति है। जो वादी शब्द्‌ को वायवीय मानते ६, उनका यह 
अंमिप्राय है कि प्रथम पक्षम इन्द्‌ मेरी यादि का अविनाभूतत धमं एवं प्रहार से प्रकाश्य 
माना जाता है, इसयप्च मे दूरम छन्द के विषयमे होने वाक्ते श्रावण प्रत्यद्त कौ 
उपपत्ति इस प्रकार करन पड़ती है कि मेस का प्रहार करने पर जो वायु उत्पन्न हेता 
है, वह शब्द्‌ का अभिन्यञ्जक दै, वह वायु भेरी के भक्यवों के साथ शब्द्‌ को बहुत 
दूरे जाता है, मत एव दूरस्य पुरुषो को मी शब्द सुनाई देता हे। हस प्रकारं प्रथम्‌ 
पक्ष मे व्यञ्जक वायु का दुर तक गमन बवश्य मानना पड़ता है } द्वितीय पश्च मे-- जिसमे 
मेरी का प्रहार करने पर उत्पन्न वायु शब्द्‌ का उत्पादक माना जाताहै | दूरस्थ श्चन्द्‌ भरवण 
की उत्पत्ति इस प्रकार माननी पडतीहै कि शब्द्‌ का उत्पादक बह वायु शब्दके साथ 
दूर तक पर्हुच जाता है । अत एव दूरस्थ पुरषो को मी शब्द सुनाई देता है । एसी स्थिति 
मे इस द्वितीय पश्च म शब्दोत्पादक वायु का दूर देश तके गमन मानना पड़ता है । प्रथम 
पश्च मे यह मानना पडताहै किशन्द वायुसे व्यङ्गय डे, तथा वायु से भिन्न है) द्वितीय 
पच मै यह मानना पड्वादहै कि अन्द वायु से उद्या दहै, तथा वायु से मिन्न दै) इस 
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रित्थपरः । व्यञ्जकस्य कारकस्य बा वायोरागमनावश्यम्भावात्‌ तदचङ्गयस्य 
तदुत्पाद्स्य वा शब्दान्तरस्याभ्युपगमे गौरवाद्‌ बाय्वन्तरादृष्टव्यज्जकत्वादि- 
शक्तिकस्पनवच्छब्दत्वमेव श्रावणत्वनिबन्धनं वायोर स्त्विति बायवीयत्व- 
मिच्छतामभिमानः, तत्र चोपाद्ानादिवादा दृषटिविध्यादय एव । अवायवीय- 
द्रव्यत्वे तु यथोपदेशं करपभेदेनाण्डमेदेन बोपादानानियमः । तत एव 
रूपस्थाना्नियमोऽपि, अचुपलम्भस्तु सूपादीनामयोग्यत्वात्‌ । अचुप- 
लम्भग्राधितांशचे बा दष्टिविधित्वादिस्वीकारः । 


प्रकार मानने मे गौरव दोष उपस्थित होता है । अतः इस प्रकार मानने की अपेक्ता यही मानने 
मँ लाघ्वदहै कि वह बायुदही शब्द है, वह शब्द बनकर श्रोचेद्धिय का विषय बन जाता 
है। अतएव वायु मेदी शब्दत्व को मानना उचित है) जिस प्रकार मेरी से सम्बन्धन 
रखने बले वायु मे प्रथम पश्च मे शब्दव्यञ्जकत्व तथा द्वितीय पक्त मे शब्दोत्पाद्कत्व न 
मानकर भेरीसम्बन्ध वायुम ही प्रथम पक्ष मे शब्द्न्यञ्जकत्वशक्ति तथा दवितीय पश्च मँ 
शन्दोत्मादकस्वशक्ति माननी पड़ती दै, उसी प्रकार उस से सम्बन्ध से वायु मे दी शब्द्त्व 
मानाजा सकतादहै, इसमे लाधव है] यह शब्द्‌ को वायवीय `सानने बालौ का भाव हे । 
इस वायवीयत्व पश्च मे शब्द्‌ का उपादान बायुहै, बायु दी शब्दरूपं में परिणत होता है; वायु 
व्यतिरिक्त वर्णन्तिर वर्णों का उपादान नदीं है । एेसी स्थितिमे शाघ्लमें जो अकार को 
इतर वर्णो का उपादान कारण कहा गया है, उसका दष्टिविधिमें तात्पयं मानकर यद 
निर्णय करना चाहिये कि अकारको वर्णौ का उपादान कारण मानकर उपासना करने के 
लिये कहा गया है, अथवा अकार म॑ उपादानत्व भौपचारिक है, यसा मानना चार्िये । 
यह जो पत्त है, जिसमे रब्द अवायवीय द्रव्य माना जाता हैः इसमे शब्द का उपादान 
अनियत सिद्ध होता है| रतः शाच्लानुसार कल्पभेद्‌ से अथवा अण्डमेद्‌ से शब्द्‌ के 
अनियत उपादान होते है। अवः विभिन्न वष्वुरओ को उपादान कारण कने वाले शास्त्र 
यथार्थं बन जातेदहै। तथा वर्णो का अनियत स्प ओर स्थान इत्यादि का वणन भौ 
संगत हो जाता हे। शब्द को वायवीय मानने के प्म वर्णो मँ रूप बणेन को ृषटिविषि 
ही मानना होगा) क्योकि वायर्म रूप नहीं हो सकता। प्रश्न--शब्द्‌ के वायवीय 
द्रभ्यत्व पक्ञ मै यदि शब्द मे रूप ओर स्थान इत्यादि यथाथं होते तो इम 
लोगो को वे रूप ओर स्थान इत्यादि क्यो नदीं दिखाई देते१ उत्तर--वर्णो 
ये विद्यमान रूप इत्यादि अयोग्य ई, अर्थात्‌ प्रत्य के योग्य नहीं है। अत्व 
वे मस्मदादि को दिखाई नहीं देते । प्रद्न--यदि सवया अनुपलन्ध अयोग्य रूपादि वर्णौ 
मे माने जर्यै, तो श्रतिप्रसज्ग होगा। वायु मेँ मी अयोग्य सरूप क्यों न मानां जाय 
उनत्तर--जिन खूयादि का सर्वथा श्रनुपलम्भ होने से अभाव फलित दोता है, उन 
बाधित रूपादि के विषय मेँ शास्म का इष्टिविधि में श्थवा उपचार मे तात्पयं मानना 
न्चादिये । 


भटर न्यायसिद्छञ्जनम्‌ [ अद्रन्यपरन्छिदः 


अथाद्रव्यत्वपच्त उच्यते । तत्र॒ तावत्‌ सन््वरजस्तमसामद्रव्यत्वाय 
भाष्यकारोक्ता युक्तयः शब्दस्यापि समानाः । अव्याङृताहङ्कारपरिणाम- 
स्यपदेशोऽप्यागन्तुकघमत्वाभिप्रायेण परते ¦ आत्मसिद्धिवचनं त॒ परमतेन 
कदेश्चमतेन चा घटते ।! मङपराशरयदेवक्यनिरूपणे शब्दस्य गगनगुणत्व- 
मेवाभिदितम्‌-“'गमनगुणशब्दादिस्वरूपस्थितीः प्रवतेयता भगवतैव योग्यायै 
दमर्थ्येन वाक्य प्रवाहस्य पूमेबोपात्तत्वात्‌"' इति । “यस्य वेदाः शरीरम्‌ 


इत्यादि त देवतातिरोपविषयत्वेनोपपन्नम्र्‌ । एवमेवोपाद्‌ानरूपस्थानादि 





“अयथाद्रन्यत्वः इत्यादि } मये शब्द के अद्रन्यत्व पक्ष के विषयर्मे कहा जाता है। 
“धर्चनानुपपत्तिः अधिकरण मे भ्रीमाष्यकार ने सत्व, रज ओर तमोगुण को शद्रव्य सिद्ध 
करने के लिये जिन युक्तियोंका प्रतिपादन कियादहै,वे युक्तिं शन्द्‌ को अद्रव्य सिद्ध 
करनेमे समर्थं दै! उन युक्तियोंसे शन्द अद्रव्य सिदहोतादहै) प्रह्न---भीभाष्यकार्‌ ने 
शब्द को प्रकृति तथा अहंकार का परिणाम कहा है) इससे शब्द द्व्य 
सिद्ध दोताहै) कारण चहँ द्रन्य नूतन श्रवस्थाको प्राप्त करके नूतन वस्तुक सूपमें 
परिणत होतादहै, वी परिणाम व्यवद्धत होतताहै। देसी स्थिति मेँ शब्द को अद्रव्य 
मानना कैषे उचित होगा १ उच्र--अद्रव्य छन्द आगन्तुक धमं है, अर्थात्‌ कालविशेष 
म उत्पन्न होने वाला धमंहै) आगन्तुक होनेके कारणदहयी श्चन्द्‌ परिणाम कहा गया 
है । श्रागन्तुक घमेत्व को अभिप्रायम रखकर श्चन्द्‌ परिणाम कशा जा सकता है । श्ससे 
शब्द का द्रव्यत्व सिद्ध नहीं ह्येमा। श्रात्मसिदधि मे “श्यन्ते च इत्यादि जौ वाक्य 
है, जिससे शब्द्‌ मे गमन क्रिया प्यव द्रव्यत्व फलित होता है, वह वचन परवादियों 
के मतानुसार प्रदत्त है, श्रवा शन्द को द्रव्य मानने व्रा सिद्धान्स्येकदेशियों के 
मतानुसार प्रहृत है। उक्षसे शब्दको द्रव्य सिद्ध करना उचित न्ट! उस वचनका 
प्रकारान्तरं से निर्वाह द्यो बातादै} भहपराश्चरपाद्‌ ने वाक्य के निरूपणके प्रसंग 
'गरगनगुणशब्दादिस्वरूपस्थितीः'” इत्यादि वचन से शब्द्‌ को अकाश का युण फार) 
अर्थ--आकाञ्च का गुण जो शन्द्‌ है, उसके स्वरूप श्वं स्थिति को प्रषृत्त कराने वाले भगवान्‌ 
ने वाक्य प्रवाहके विपय मे यदी संकल्प कर रक्खा है कि प्रव्यक्त से श्रमाधित अर्थो 
के प्रतिपादन म सामर्थ्यं शब्दों का स्वाभाविक हो । इस भगवत्संकल्प के अनुसार 
शब्द्‌ स्वभावतः वैसे सामर््यसे युक्त रहते है} शब्द श्रपने स्वभाव का उल्लंघन नहीं 
कर सकता है । इस पंक्ति म भट्पराशरपाद ने शन्द को भाकाश का गुणस्पष्ट स्पचे कश है। 
प्रश्न--श्चन्द यदि अद्रव्य है, तो “यस्य वेदाः शरीरम्‌ इस वचन से शब्दरूपो वेदों 
को ईश्वर का शरीर कैसे कदा गयाहै! द्रव्यदहयीतो शरीर बन सकता है। श्रद्रव्य शब्द 
शरीर कैसे हो सकता १ उत्तर--उस वचन मे वेद शब्द वेदाभिमानी देवता का वाचक है । 
त य भदस द्रव्य हे, बह इईेदबर का शरीर बन सकता है। श्रतः शब्द्‌ को अद्रव्य माननेमें 


म न 


कोई विरोध नरी है। वर्णाभिमानी देवता उपादान कारण है, वह शासो खूप भौर 


घष्ठः ] भाषानुवादसदहितम्‌ भवर 


व्यवहारोऽपि । एवम्‌ “तस्य प्रकृतिरीनस्य'' इत्याद्यपपन्नं भवति । तत्त- 
देवतान्ञरेषु तत्तदुपादानत्वादिन्यवहार उपचारदिविष्यादिना तस्रयोगायु 
कूलमुपपाद्यः । अनियतोपादानत्वादिकं तु तच्वेष्वेवानियतो पादानत्ववदागम- 
तदाभासयोः प्रामाण्याप्रामाण्याभ्यां निर्वाह्यम्‌ , आगमेषु न्यायतो नेयम्‌ । 
एतेनाकारहकारविवादो निरस्तः । तत्र च न बिरोध इत्येके । तथाहि- 
अकार एव पू्॑तया परतया वा स्थित्वा षोडशव्णैमुपलक्षयति, स एवो- 
पादान्‌ । अत एव चाचां हलां च मध्ये दयामकस्य तस्य पाठः| 


स्थान इत्यादि से युक्तै) इस प्रकार अभिमानी देवता म विद्यमान उपादानत्व रूप 
ओर स्थान इत्यादि पदार्थं आगम शास्त्र मे अभिमन्तव्य मन्तरवणौं मे उपदिष्ट है। 
इस प्रकार उनका समन्वय शब्दाद्रव्यवादमें क्ियाजा सकता है। इसी प्रकार "नतस्य 
प्रकृतिलीनस्य इस्यादि वचन--जो अकार को प्रणव का उपादान कारण बतलातादहै-मी 
संगतौ जाताहै, क्योकि उत्त वचन का गृही तात्पयं है कि अकाराभिमानी देवता पणव 
का उपादानदहै। शास्ोंरमे उन उन देवताओं के बीजाक्षर को उन उन देवताओंका 
उपादानकारण जो कहा गयाहै, वह उपचारसे अर्थात्‌ लक्षणा से प्रहृत्त है, अथवा 
दष्टिविधि से प्रदत्त है) इस प्रकार उन उन प्रयोगो के अनुसार उसका निर्वाह करना 
चादिये । यास्म कीं किसौ का उपादानकारण कदा गयाहै ओर कीं दूसरे को 
उपादानकारण कहा गवा है। इस प्रकार शास्त्रों मे अनियत उपादानकारणों का उल्लेख 
जो पाया जातादहै, उनमें किसी शास्र को प्रमाण मानकर तथा दृ्रे शालो को आगमा- 
भास अप्रमाण मानकर किसी को उपादानकारण दृसरों को अनुपादानकारण मानना 
चादिये | इस प्रकार उन विरुद शाघ्रों का निर्वाह करना चाहिये । उसी प्रकार अन्यन्न 
निर्वह माना जाता है। सांख्य शास्र मे स्वतन्त्र प्रकृति को जगत्‌ का उपादानकारण 
कहा जाता है, वेशेषिक दशन मे परमाणुं को जगत्‌ का उपादानकारण कहा जाता है 
तथा वेदान्तदशंन मे सृष्ष्म चिदचिद्धिशिष्ट ब्रह्म को उपादानकारण कहा जातादहै, इन 
विरुद्ध शाखो से वेदान्त शाख्रको प्रमाण मानकर ब्रह्म को उपादानकारण माना जाता 
है । सांख्य एवं वेशेषिक दशन को श्रप्रमाण मानकर उनमें प्रतिपादित उपादानकारर्णो 
का निराकरण करिया जाता है। उसी प्रकारं प्रकृत मँ भी समरना चाद्ये । याघ्न मे कहीं कीं 
यह कहा गया है किं अकार सवका उपादान है, अन्यत्र यह कदा गयाहैकरिवेदोका 
“ष्टरि: ओम्‌" एेसा आरम्भ दोनेसे हकार सवका उपादानकारण है। इन दोनों शाल्न- 
वचनो मँ विरोध उपस्थित होने पर एकको प्रमाण दूसरे को प्रमाण मानकर उस 
विवाद्‌ को शान्त करना चाये । यहाँ कतिपय विद्धान्‌ यई कहते है कि यहाँ पर कोड 
विरोध नदीं है। तथाहि-अ, आ इत्यादि मातृकापाठ मँ विसर्गं सोलष्ट्वां वर्णं &ै। 
श्रकार सबका उपादान दहै। इस कथन का यही तात्पर्यं है कि वह अकार-- जो पदतले 
अथवा वाद मेँ विसगं को लेकर होता है--स्बका उपादान है! पहले विसर्गं को लेकर 
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अदुभवसिद्धं॑च प्रथमषोडशयोर्विपयस्तसंहितायां इत्वम्‌ । यभेकारादीनां 
यत्वादिकमिति । उक्तं चेतरलक्ष्मीतन्तरे । अत एव “अ इति ब्रह्म" इति 
पोडशकशिरस्क एवाकार आम्नायते । अन्ये त्वेवं मन्यन्ते-न तायत्‌ प्रणवे 
तस्य श्रत्रणमस्ति । नापि अकारो वै सर्वां वाम्‌ इत्याम्नातम्‌ । नाप्योकारा- 
देशः सबिमक्तिकतया घटते । विष्णुरेव सवंकारणमिति प्रमाणनिरणीतस्‌ । 
तस्य प्रथम्‌ एन वाचकतया प्रसिद्धः । यद्यपि कचित्‌ प्रमाणभूते तन्त्र 
हकारपरिग्रहोऽप्यस्ति, तथापि तस्य ॒प्रथमात्तरत्वमभ्बुपगम्येति मन्तव्यम्‌ । 


होने वाला अकार हः बनता दहै। बाद्‌ विसगंको लेकर होने बाला अकार अः बनता 
है} इस्त प्रकारके श्रकारको सवका उपादान कने्मे ही उन शास्रवचनों का तात्पयं 
है| केवल अकार को सवका उपादान कहनेमे उन सास्र वचनो का तात्य नदीं है) 
इससे श्ट' ग्रौर अः" इन दोनों का उपादानत्व सिद्ध दोतादहै) विसमं अच्‌ एवं दल्‌ 
रेसेदोसूपोको प्राप्त करताहै। त्रत एव उस विसगंका पाठ अच्‌ श्रौर इल्‌ इन दोनों 
के मध्यमे होतादै। षोडश वर्णं विसं कौ पदे रखकर प्रथम वणं श्रकारको बाद मे 
रखकर संहिता से उच्चारण करने परवे दोनों वणं ह इस स्प को प्राप्त होते दै। 
यह्‌ अथं श्ननुभवसिद्ध है) जिस प्रकार शकारः इत्यादि सन्धि म “यकार इत्यादि 
चन जति दै, उसी प्रकार प्रकृत मे भौ सममभ्रना चादिये } यह्‌ चरथं लक्ष्मीतन्त्र म वर्णित दै। 
विसरगं॑युक्त अकार सबका उपादान कारण होने के कारण दहीश्रुतिमँ “अ इति ब्रह्म 
सा कषा गया है) यदि केवल अकार उपादान कारण होता तो “एति ब्रह्य" एेसा कहना 
पड़ता है। वेसा णाठ नहींदै, किन्तु “अ इति व्रह्म फसा पाठ दहै} इससे विसर्गं युक्त 
रकार ही सवका उपादान कारण सिद्ध हेता है। दूसरे वादी यदं पर यह मानते कि 
प्रणवमे विसमं सित अकार का पाठ नदीं है] यदि विसमं सहित अकारी सत्र वर्णो का 
उपादान कारणो, तो प्रणव में विसगं सरित च्रकार का पारहोना चाध्यि, परन्तु वैसा गट 
नदीं है, केवल अकार ही पाठ है । किञ्च, यदि प्रणव सहित अकार स्वर्णो का उपादान दहो, 
तो “अकायो वै सर्वा वाकः एेसाश्रुति मेँ पाठ होना चाद्ये, परन्तु वैसा पाठनदींहैः 
किन्तु "कासे वै सर्वा वाक्‌ एेसा दही पाठे) किञ्च, श्रः इस प्रकार विसर्गं सहित 
अकार का यदि प्रणवमे पाठ दह्योतातो विभक्त्यादेश विसगं रहते समय अथवा लु होने 
परमी अकार मौर उकार मेँ सन्धि होकर शेस स्प बन नदीं सकता, क्योकि 
वैसी स्थितिमे गुण सन्धि रहो दी नहीं सक्ती किञ्च, विष्णुदह्ी सके कारण ई-- यह 
अथं प्रमाणो से निर्णीत है! केवल अकार दी विष्णुके वाचक. सपमे प्रसिद्ध हे) श्रतः 
सवकारण विष्णु का_ वाचक दोन से केवल गकार हौ सव वरणा का उप'दान्‌ सिद्ध होता है । 
य्यपि करटी प्रमाणभूत तन्त्रशस्रमे हकार भी स्वंव्णो का उपादानकारण कहा गया 
है; तथापि उसका एेसा निर्वाह करना चाहिये कि इरि शब्द्‌ के एकदेश्चहकारको 
शदवात्पा का वाचकृ मानुकरं प्रमस्मृवाचुक उस दकार को उसी प्रकार स्वं वर्णौ का 
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प्रणयात्‌ सर्वोत्पत्तिप्रकारस्तदंशद्वारेति श्रुत्यादिभिरयुसन्धेयः । तत्र त्रिवेदी 

प्रसङ्ग मकारपयेन्तनिषशूपणम्‌ । अथवीदिविवक्तायां तु नादशिरस्त्वम्‌ । 

तदेवमकारगाहपस्यगायत्रीप्रथम पादच्छग्वेदस्वर्लोकादिभ्रकारेणावान्तरमेदोऽचु- 
सन्धेयः । अकारात्‌ प्रणव।त्पत्तिः कथमिति चेत्‌, अकारवाच्यात्‌ 
परमामनः प्रणवाधिष्ठातरदेवताया वा तर्दृशदेवतादीनां बोत्पत्तरिति सुस्थम्‌ । 

तदेवमद्रव्यपक्त एव शब्दस्य श्लाध्यः । एवं च सति भोत्रद्तिर्वा, व्यञ्ञक- 
उपादानकारण कहा गया है, जिस प्रकार परमास्मवाचक अकार को सब वर्णोका 
उपादानकारण कहा गया है) प्रश्न यदि अकार ही सनका उपादानदहै, तो शाख्रमें 
“अंकारपमवा वेदाः, “प्रणवायास्तया वेदाः”, “ओंकार एवेदं सवम्‌” इत्यादि वचनो 
से यह केसे कदा गया है कि सभी वेद्‌ ओंकार से उत्पन्न है, यह सब कुं ओंकार ही है 
इत्यादि । उत्तर-ओकार के अंश भूत श्रकार से सकी _उस्पत्ति दोने के कारण ओंकार से सबकी 
उत्पत्ति कही गई है । इस प्रकारं श्रुत्यादि प्रमाणो के अनुसार समना चाद्ये । शाखो मे 
प्रणव को कीं वेदस्वरूप ओर कीं चव्॒वैद स्वरूप कहा गया है । उसका समम्वव इस 
प्रकार हैकिप्रणवमे अ,उ,म्‌ रेसे तीन अक्षरो के सद्धावक्ो मानकर एक एक अक्र 
की एक एक वेदस्वरूप मानकर प्रणव को वेदस्वरूप कहा गया है | अन्यन्न ओंकार मे 
श्र, उ, म ओौर अधंमात्रारूप नाद्‌ रेसेचार श्ंशोंको मानकर एक एक अंशौ को एक 
एकवेद्‌ का स्वरूप मानकर चार अंश युक्त प्रणव को चतुवेंदस्वर्प कहा गया हे। 
“नतस्य ह वै प्रणवस्य या पूर्वा मात्रा प्रथिव्यकारः इत्यादि वेदवचनों से प्रणवान्तगंत अकार 
इत्यादि का गाहंपत्य गायत्री, प्रथमपाद ऋण्वेद ओर स्वर्लोक इत्यादि केरूपमे नजो जो 
छ्मवान्तर मेद के गयेदै, वे उपासना के लिये के गये है, टेसा समम्रना चाहिये । 
प्रश्न--अकार प्रणव का अंश दहै, उससे प्रणव की उत्पत्ति कैसे दो सकती है १ उत्तर-- 
अकारवाच्य परमात्मा से प्रणव कं अधिष्ठातरदेवता की उत्पत्तिःदोनेसे अकारसेदी प्रणव कौ 
उस्पत्ति कदी गड इ । प्रश्न-प्रणवायिष्ठाव्देवता भी तो परमात्मा ही है, परमार्मा से परमात्मा 
की उत्पत्ति कैसी १ उत्तर--तव्र तौ अकारवाच्य पस्मात्मा से प्रणवाधिष्टाव्रेदेवता परमात्मा के 
अंश बनने वलि संकषण आदि की उत्पत्ति मानकर अथवा श्रकारवाच्य परमात्मा से 
प्रणवांशभूत अकार, उकार ओर मकार के अधिष्ठात्रदेवताश्नों कौ उत्पत्ति मानकर अकार 
से प्रणव की उत्पत्ति का निर्वाह करना चाहिये । इस प्रकारके विवेचन से यदी सिद्ध 
होता है कि शब्द्‌ का अद्रन्यस्व पक्च ही समीचीन है ।` प्रवन--शन्द के अद्रव्य सिद्ध होने पर 
दूरस्थ शब्द्‌ का भ्रवण कैसे उपपन्न होगा १ उत्तर--उसका निर्वाह च्नेकं प्रकारसे ह्येता है। 
(१) जिस प्रकार चक्षुरिन्रिय की इत्ति दूर देश तक पहुंच कर दुर देशस्थ पदार्थोका 
ग्रहण करती है, उसी प्रकार भ्रोचेन्द्रिय की इत्ति दुर देश तक पर्हुच कर दूर देशस्थ शब्द्‌ 
का्रदण करतीदहै। (२) शब्दव्यञ्जक वायु भ्रौ देश तक चली त्ती है, उस 
व्यञ्जक वायु के सम्बन्ध से श्रोचेन्दरिय दृरदेशस्थय शब्द्‌ का ग्रहण करतीदहै। (३) 
अथवा मेरी इत्यादि के शब्दगुणविशिष्ठ अवयव शरोर तक श्रा जाते दै, अतः दूर देशो- 
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वाय्वागमनं वा, शब्दवद्धे्ययचयवागमनं वा, शब्दबद्वाय्वागमनमेव बा 
यथाप्रतीति भान्यमिति । 


( स्पशं निरूपणम्‌ > 
अस्मदीयस्पशनेन्द्रियग्रा्यविजातीयन्यादच्ताद्रव्यं स्पशः । स 

त्रिचिधः-शीतोष्णाचभयात्मकभेद।त्‌ । अप्सु शीतः, तेजस्युष्णः, क्ितिपवन- 
योरुष्णाश्ञीतः, भूतान्तरसंस्गात्‌ सवत्र स्पशंसङ्करावभासः । न तत्वतः 
तथान्वयव्यतिरेकात्‌ । एवं क्रचित्‌ स्पशानवभासोऽपि । तत एव च त्वया 
रतनालोकायग्रहणम्‌ । तदुक्तमन्वयाधिकरणे मेदामेदविरोधनिदर्शने विवरण- 
त्पन्न खन्द शरोर के समीप तक आ जानेके कारण भत्रेद्ियसे गीत होतादहै। (५) 
अथवा शब्द्गुणयुक्त वायु ही श्रौचेन्छ्रिय तक श्रा जाता है, अतः दूरस्थ छन्द का 
ग्रहण होता है। इन पक्षो मे प्रतीति के अजुद्ूल चने वाले पक्च के अनुसार दूरस्थ शब्द 
के अ्रहण का निर्वाह करन चार्िये । 

( स्पशं का निरूपण ) 


(अस्मदीयस्पश्चनेन्द्ियः इत्यादि । अस्मदादिर्यो के स्वगिन्िय से ग्राह्य होने वाले 
जो पदार्थं है उनसे विजातीय जितने पदाथं है, उनसे भिन्नजो अद्रग्य दहै वह स्पशं 
है यह सखद्येका लक्षण है] अस्मदादियों केस्वगिद्ियसे जो कड स्पशं आर उनके 
आश्नयद्रन्य प्राह्य होते ई, उनसे शब्द्‌ इध्यादि विजातीयै, एवं उनसे सभी स्पश 
ओर उनके श्रा्रयद्रन्य भिन्न ईद) एेसे भिन्न बना हुच्रा ऋद्रव्यस्पशं हीहै। इस प्रकार 
सभी स्पर्श मे लक्षणम समन्वयद्ो जाता है) वद्‌ स्पशं तीन प्रकार का है-- (१) शीत स्पशं 
(२) उष्ण स्पशं ओर (रे) इन दोनों से भिन्न बना दुभा अनुष्णाशीत स्पशं । जल मं 
शीत सपं है, तेज मे उष्ण स्पशं है, परथिवी आर वायु मेँ मचुष्णाशीत स्पशं है) जल का 
सम्बन्ध होने पर प्रथिवी ओर वायुम शीत स्पशं प्रतीत दोतां है; वास्तव में वह अलका 
ह, पथिकी ओर वायुका नदीं] इसी प्रकार तेजका भी सम्बन्ध होने पर जलल ओर वायुमें 
उष्ण स्पशं की प्रतीति दोती है, वह भी वास्तव मे जल ओर वायुका घमं नहींहै, किन्तु 
तेज कादीगुणदहै, क्योकि जलका सम्बन्ध होने पर्‌ ही प्रथिवी श्रौर वायु मे खीत स्पशं 
तथा तेन का सम्बन्ध होने पर जल, वायु ओौर प्रथ्वी मे उष्ण स्पशं का अनुभव होता 
है, अन्यथा नदीं । अतः यह मानना उचित हीडहै करि शीतस्पश्चं जलल का गुण है, तया 
उष्ण स्पञ्चं तेज का गुण है । इस प्रकार वायु ओर जलं मेँ उष्णता का अनुभव होते समय वायु 
के स्वाभाविक अनुष्णाश्चीत स्पदां एवं जल्ल के स्वामाविक शीत स्पशं काजो अनुभव नहीं 
होता दहे, उसका कारण जल गौर बायुमे तेज का अनुप्रवेश ही है। रत्न की प्रमा 
इत्यादि स्पशं वाले होने पर मी जो स्वगिद्ियसे ख्दीत नदीं होते दै, उसका कारण यदी 
है कि उसका स्पशं अनुद्धत है। त्वगिच्िय से स्पशं का अ्रहण होनें पर दी वद तदाश्चय 
दत्वे क अदण कर सकती है । रत्नप्रमा के स्प्ं का अहण त्वगिन्द्रिय सेन होनेकेकारणदी 
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कारिः-- “भयथा शीतं न कदा चिदप्युष्णम्‌ । वाय्वौषण्यं तु तत्स्थाग्नेः, न तु 
तखाकारात्‌ । पाकजो हि गुणः पाकादपेतीति हि तच्वविदः । वहिरूपानु- 
पलम्भस्तुरयरूपाभिभवात्‌, तस्स्पर्शोषलम्मस्त्वन्यस्पशानभिमवादित्युपरुच्ि- 
व्यवस्थाप्यम्‌” इति । अनुष्णाशीतोऽपि स्पशं एव, न तु शीतोष्णविरह- 


त्वगिन्द्रिय रत्नप्रभा का अहण नही करती । समन्वयायिकरण म मेद एवं मभेद के 
बिरोध मे दृष्टान्त देते समय _ विवरणकार ने यह कहा हे कि जिस प्रकार चीत कभी 
उष्ण नहीं होता, उसी प्रकार भिन्न पदाथ भमी अभिन्न नदी हो सकता । वायु में 
जिस उष्णता का अनुभव होता है, वह वाथु में मिभित तेज काही घमं हे । वस्तुतः वायु 
उष्ण बन लाता है, अतः वैसी प्रतीति होठी है, एेसी बात नदी, क्योकि पाक से अर्थात्‌ 
विजातीय तेजःसंयोग से उत्पन्न होने बलि दृसरे पाकसे नष्टो जातेर्दै। वायुमें विद्यमान 
अनुष्णाशीत स्पशं पाक्ज नहीं है, अतः वह पाक से नष्ट हो सकता है; वायु मँ 
पाक से उष्ण स्पञ्चं उत्पन्न नहीं हो सकता ह! प्रश्न-- वायु मेँ प्रतीत होने बाला 
उष्ण स्पश्च यदि वायुमें मिभ्ित तेज कागुण दहै; तोवाथुमे मिभ्रित तेज के ल्पकी 
रतीति क्थो नहीं हेती १ उत्तर--वायु में मिधित जल श्रौर पार्थिव वस्वुके सूपसे 
वह अभिभूत हो जाता है, श्रत एव उस्र तेज के रूप का प्रव्यक्च नदीं होता है। 
प्रश्न--त् तो उस तेन का स्प भीतो वायुमिभित जल एवं पथिवी के स्पशं 
से अभिभूत हो जायगा, तव उस स्पशं का प्रत्यक्ष कैसे होगा १ उत्तर--उस तेजमें 
विद्यमान स्पशं इतर पदार्थं के स्पशं खे अभिभूत नहीं होता है । अत एव वह प्रत्यक्ष 
होता ह । इस प्रकार वायुम मिभिततेजका रूप इतर पदाथं के रूप से असिभव तथा उस 
तेज का स्पशं इतर पदाथ के स्पशं से अनभिमव अनुभव के अनुसार मानाजा सकतादहै, 
क्योकि उसतेजकेरूप का अनुभव नद्य ह्येता है, परन्छ॒ उस्र तेज कै स्पशंका अनुभव 
होता है| इस प्रकार विवरणकार ने इन अर्थो का प्रतिपादन करिया है । बाय एवं प्रथिवी 
मै॑विद्यमान अनुष्णाशी तस्यं भी एक प्रकार का स्शंषही है जो शीत स्पशं ओर 
उष्ण स्पर्शं का अभावमाच्र नहीं है| यदि वह श्रनुष्णासीत स्पशं एवं उष्ण स्पशं 
का अभावमात्र दी हो, तो आकाश आदि में मी शीत स्पशं एवं उष्ण सपं का श्रभाव 
होने से अनुष्णाशीत का अनुमव दोना चाये, परन्तु वैसा अनुभव नहीं होता| 
इससे मानना पड़ता दहै कि च्रनुष्णाशे त्यश्च मी एक स्वतन्त्र स्परां ही है, वद्‌ 
उष्ण स्पशं एद शीत स्पशं का अभावमाच् नहीं है ! किञ्च, वायु ओर प्रथिवी में 
स्यश्च श्रुत्यादि प्रमाण से सिद्ध है) प्रथिवी ओर वादु मे विद्यमान स्पशं उष्ण एवं शीत 
नहीं ६, प्रस्युत उससे भिन्न दी ह ओर भि होनेके कारणदही वह श्रनुष्णाशीत कहलाता 
है । अतः अनुष्णाशीत स्पशं को स्पशं विशेष के रूप म मानना दी उचित है । 
मश्न--अनुष्णाशीत स्प्ख को सशंविशेष न मानकर यदि सखशंसामान्य दी मान लिया जाव 
तो क्या आपत्ति है १ उत्तर- विना विष के सामान्य रहं नदीं सकता, जहां सामान्य 
रदेगा, वरया कोद न कोद विशेष अवश्य ही रहेगा } यदि अनुष्णाशीत प्यक स्पदशंविशेष 
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मात्रम्‌, आकाशादावपि तथोपलम्मप्रसङ्गात्‌, वायुथिव्योः स्पशंवन्वस्य 
्रस्यादिसिद्धत्वाच । न च स्यशंसतामान्यं तदिति वाच्यम्‌, निर्विशेष 
सामान्याभावात्‌ । अञुपरब्धशीतोप्णविशेयं तदेवेत्यपि न वाच्यम्‌; 
अत्यन्तायुपलब्धस्य विशेषस्य करकाभावात्‌, आगमाभावबाच । केचित्त 
सजातीयब्द्धिरेतुत्रस्य सामान्यतो दशनाच्छीतस्य वातद्द्धिहेतुत्वाद 
वातोऽपि शीत इति वणेयन्ति, तद्त्‌ ; रसादिसाम्ये प्रभावादिवैषम्य- 
वदत्रापि स्वभाकवैचित्योपपततेः, विपे बाधकाभावात्‌ । न च वायोः चैत्या- 
युपलम्भप्रसङ्ो बाधकः; दिमा्युपहितदशायामातपादयुपदितदशायां च 


न शेता; श्चीत एवं उष्ण ही स्पशंविशेष होते तो वायु एवं प्रथिवी मे सद्ंसामान्य नहीं रह 
सकता, क्योकि वायु एवं पृथवो मे उष्ण स्पशं प्वं शीत स्पशं न्दी) वायु एवं प्रथयिवीमे 
स्पशंसामान्य तमी रह सकता जच करि उनम अनुष्णाशीत स्पशंविभेष बनकर रदे। 
इससे अन॒ष्णाश्चीत स्पशंविशचेष सिद्ध होता है) प्रश्न स्पर्छसामान्य के विशेष 
शीत स्पशं वं उष्णस्पशंयेदोद्यीरै ) यई अथं मास्य है कि चिना विशेष के सामान्य 
नदीं रहता । वायु ओर परथिवी मेँ स्पशंस्तामान्य उप्ण स्पशं भौर शीत स्प इन 
विशेषो मे किसी पक विशेष के साथ दही रहता है, परम्तु बह विशेष प्रस्यश्च नहीं 
होता दै, किन्तु सशंसाँमान्य का दयी प्रत्यश्च होता है} अतः इस प्रकार मानने मै क्या 
श्रापत्ति है १ उत्तर--वायु भौर प्रथिवीमे जो शीत स्शं ओर उष्ण स्पश्यं ठेते विशेष 
सर्व॑था सव॑दा श्रनुपलन्ध है, उनको मानने में केह अनुमान प्रमाण नदीं है, जिससे उसकी 
केल्पना की जाय तथा शाख्रप्रमाणमभी वेसा कोद नदी है, वैदकशाल्न ङे अनुयायी कई 
विद्धान्‌ यह कहते है कि लोक एवं वैयकशाल्र मे यह मियम प्रसिद्धै फि पदार्थौ की 
इद्धि सजातीय पदार्थौसेहीहोतीदहै, तथा पदार्थो का हास विजातीय पदार्थो से होता है। 
वैयकशाख्र कहता है किं शीत पदाोके सेवन से वायुकी इद्धि होतीदहै) इससे सिद 
होता हैक शीत पदार्थो का सजातीय दोनेसे वायु भा शीत स्पशं बाला है) वैयकशाल 
के अनुयायियौ का यह कथन समीचीन नहीं है कि जिस प्रकार खजूर आर कटहर 
के फलम समानरूपे मधुर रस के विद्यमान रहने पर भी उनके प्रभाव के विषय मँ 
दिखाई देने वाक्ते स श्रन्तर मे-कि कट्टर का फल बातवधंक होता है ओर खजुर का फल 
वातवधंक नहीं होता है, आदि आदि- उनके विचि स्वभाव ही प्रयोजक ह्येते ई, उसी प्रकार 
अशीत वायु की हद्धि करने मे स्वभावतः शीत पदार्थो मे शक्ति दो सकती है, इसमें कोई अनुप- 
पत्ति नहीं है । एतदर्थं वायुको शत मानने की कोद श्रावश्यकता नदीं । वायु शीतन 
दो, इसमे कोई बाधक नहीं है | प्रह्न--यदि वायु शी नदीं है, तो उस्म ्ीतलता की प्रतीति 
भी नदीं होनी चाहिये, इसके विपरीत वह शीत प्रतीत श्यो होता है, १ उत्तर--वायु जव दिम 
भिधथित आतप से मिश्रित होता है, तव वह शोत प्रतीत नदीं द्योता | इस प्रकार इष्टापत्ति 
होवे से वद तकं-कि वायु शीतनदहोतो उसे शीतरूपमे मी प्रतीत नदीं दोना चादिये- 
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प्रसङ्गस्यषटत्वात्‌, हिमाद्यपहितदशायां त॒ शीतोयलम्भस्यौपाधिकतयाऽ- 
न्यथासिद्धस्वात्‌ । अन्यथोप्णाचुपलम्भप्रसङ्गादुष्णस्य कर्प्यत्वात्‌ । किं 
तत्राचुग्राह्यमिति चेत्‌; उष्णारम्भकत्वम्‌ । नद्यचुष्ण्ुष्णद्रव्योपादानमस्ति, 


उष्णस्य च तेजसो वायुरुपादानमिति । तदेवमदुष्णाशीतो वायुः 
पृथिवी च| 


स्पशः पुनद्विधा-- पाकजोऽपाकजश्वेति । पृथिव्यां पूः । इतरेषु तरिषु 

परः । तत्रामृतगरलकपिकच्छतूलोपलगो्रादणवचण्डालादिस्पशंविशेषाः 
0 द [५ 

पाकजमेदाः । अचुष्णाश्ीतस्पशवखमात्रेण प्रथममद्धयः ` पृथिव्युत्पत्तिः । 


बाधक नदीं हो सकता । वायु ज्र हिम इत्यादि शीत पदार्थो से मिधित रदता है, तव 
वह अवद्य शीत प्रतीत होता है, इससे वायुको शीत मानना उचित नहीं, क्योकि 
वह प्रतीति अन्यथासिद्ध है; शीत पदार्थं के संसं से ही वैसों प्रतीति होती है। यदि 
अन्यथासिद्ध होने पर भी उस प्रतीति के अनुसार वाशु को शीत मानना पडे, तो यह 
मी मानना चादि कि कभी कभी वायु उष्ण मी प्रतीत हयैता है, अतः वायु उष्ण दै । यदि 
वायु मी उष्ण दहो, तो उसके विषय मँ उष्णत्व की प्रतीति नहीं होनी चादिये, परन्तु उष्णत्व की 
प्रतीति होती है, गतः वायु उष्ण है । प्रश्न-- य्दा पर दो तके उपस्थित ईै-(१) वागु म शीतत्व 
साधक श्रौर (र) वाघु मेँ उष्णत्व साघक | इनमे जो तकं प्रामाणिक अथं का अनुप्रादक 
होगा वही माम्य दोगा इनमे किसतकंसे कौन सा प्रामाणिक अथं अनुग्राह्य दोता 
ह १ उन्तर-- '्वायोरग्निः” इस उपनिषद्वचन के अनुसार वायु से अग्नि की उत्पत्ति सिदध होती 
ह| उष्ण पदार्थसेही दूसरे उष्ण पदाथ उत्पन्न हो सकते दै; ्रनुष्ण पदाथ उष्ण 
पदार्थका उपादान नहींद्ो सकता ] उष्ण तेज का उपादान वायु कहा गया हे । 
वायु का उष्णारम्भकत्व तथा इस अथे का प्रतिपादक श्रुतिवचन वायुर्मे उष्णत्व साधक 
त्क का अनु्राह्यदहै। अतः तकानुश्रहीत इस प्रमाणसे वायु म उष्णत्र सिद्ध हो सकता 
हे। यदह श्र्थं प्रतिबन्दीके रूपमे कहा जातादहै। सिद्धान्तमेन वायु उष्ण माना 
जाता है, न शीत ही माना जाताडै;ः किन्तु अनुष्णाशीत स्पशं बाला माना जाता 
है । इस प्रकार यह सिद्ध हुआ किं वायु ओर प्रथिवी अनुष्णाशीत स्पशं वाले दै । 

“स्पर्शः पुनद्विधाः इत्यादि । पुनः स्पशं दो प्रकार का है--(१ पाकज--जो पाक 
अर्थात्‌ विजातीय तेजःसंयोग से उन्न ह्येता है ओर (२) अपाकज -जो पाक से उत्पन्न 
नहीं होता है) प्रथिवीमे रहने वाला स्प््चं पाकज स्पशं है; इतर जल, तेज ओर वायु 
से विद्यमान स्पर्शं अपाकज है) पाक स्पशं के ये अवान्तर विशेष है--() अभरतका 
सं जो जीवनका दु है, (२) विषकास्पशं, जो मस्णका देदह, (३) कपिकच्छरू- 
नामक श्रौषधिविशेष का स्पशं, जो खुजली का देव॒ है, (४) तूल का स्पशं, 
जो मृदु है, (५) पत्थरका स्पशं, जो कठोर है, (६) गौ ओर ब्राह्मणका खशं,जो 
शुद्ध का वु है, (७) चाण्डाज्ञ इत्यादिका स्पर्श, जो ब्र्ुद्धिका देतु हे] प्रथमतः 
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परस्तात्‌ पाकमेदाद्धदोऽन्ययन्यतिरेकसिद्धः । खदुकटिनभावादयोऽपि स्यशै- 
विशेषा एव, स्पशनेनैव तदुपरन्धेः । चक्षुषा तु तदविनाभूतरूपादिग्रहणद्वारा 
स्थशंमात्रस्येव तेषामपि यथायथमसुमानमेव । करकादिकारिन्यं त॒ 
पृथिवीयोगात्‌ ` । सृदुपवनादिन्यवहारो वेगमान्यादिना । केचित्त तेषां 
संयोगविशोषत्यमातिषठन्ते । गो्राह्मणचण्डालादिषु कथं स्पशंमेद इति 
चेत्‌, तदधीनञुद्धयशुद्धयादिभेदात्‌ । जातिमेदादेव तदुपपत्तिरिति चेत्‌ , 
जातिभेद एव इतः ? मातपितसम्बन्धग्रकारमेदादिति चेन्न; मानस- 


प्रथिवी अनुष्णाशीत स्पशं बाली होकर जल से उत्पन्न हु है! बाद पाक मेद्‌ के कारण 
उपरय्त स्पशं क अवान्तर भेद उत्पतन हपट है। पाकसे मदु खञशं की उस्पत्ति सर्व 
निदितदहै) मादव ओर काटिन्य इत्यादि भी स्पशैविश्ेष ही ई, क्योकि स्वभिन्द्रियसे 
ही वे विदित होते ई) प्रश्न--च्ुरिन्िव से मादव ओर कारिन्य इत्यादि प्रयश्च 
विदित होते दै, रेसी स्थिति मै उनको त्वशिच्छयसे ही वेद्य कैसे माना जाता! 
उचर--जिस प्रकार चद्भुरिन्दरिय से श्रग्नि ओर जल को देखने पर मी होने वाली उष्ण स्प 
एव शीत खं की प्रतीति अनुमिति दी दै, क्योकि चक्षुरिन्द्रिय से बद्धिगत वं जलगत 
रूपविशेष को देखकर उसके व्यापक स्पर्शविनेष का अनुमान किया नाता है, उसी 
प्रकार मृदु एवं कठिन पदां में विद्यमान रूप को चन्ुरिन्द्रिय से देखकर भी उस रूप- 
विशेष के व्यापक खदु स्पशं एवं कठिन स्पशं का अनुमान दही होता है] चन्ुरिन्दरियसे 
मृदुं स्पशं एवं कठिन स्पशं का साक्तात्कतार नदीं होताहै) करका इत्यादिमें जो कठिनता 
अनुमूत होती है, वह करकार्मे प्रथिवी का सम्बन्ध होने से अनुभूत होती है) “यह वायु 
मृदु दहै" इत्यादि जो व्यवहार लोकमे होता है, वह वायुमें होने बाले वेगमास्य्र इत्यादि को 
लेकर दी टता है । करई विद्वान्‌ मादंव श्रोर काठिन्य को संयोगविश्चेष ही मानते दै} अवयवो 
काविरल संयोगी मादवदहै, तथा अव्यर्वोका निविड संयोग दही काडिन्य है--रेसा 
उनका मत है) प्रश्न- शीत, उष्ण, मार्दव ओर काटिल्य ये स्परतो स्वगिन्द्रियि से 
विदित शते ह; गौ, ब्राह्मण ओीर चाण्डाल इत्यादि म रेते स्पशंविशेष दहै, जो त्वगिन्द्रियसे 
गृहीत नदीं होते । शसर्मे क्या प्रमाण है? उत्तर-कार्यंमेद्‌ के कारण वे स्पर्चविशेष 
मानने योग्यै गौ श्रौर ब्राह्मणक स्पर्धसे शुद्धि दहोतीहै, तथा चाण्डालक स्पशं 
से ब्रुदि होतीडहै, ये कायेमेद शाल्रसिद्ध ह] अतः इनके कारण स्पशं मेदोको 
भी सानना पड़ता है । प्रश्न--त्राह्मणत्व जाति बाल्े का स्पशं शुद्धिका कारण है, तथा 
नचाण्डालत्वे जाति बलि का स्पशं भश्ुद्धिका कारण है--इस प्रकार इस जाति मेद को 
ही शुद्धि एवं अश्ुद्धिमे प्रयोजक क्योन माना जाय १ तदथं स्पर्श सेद्‌ कोक्यो मानना 
नचाहिथे १ उत्तर--जातिमेद मेही क्या कारणहै१ यदि कोक माता ओर पिता के 
सम्बन्ध प्रकारमे मेददहै, वही नाति भेद का कारणहे, अर्थात्‌ ब्राह्मणसे ब्राह्मणी में 
` उत्प होना ही ब्राह्मणत्व का कारण है--दइत्यादि सूप से मानना चाद्ये } तब तो यह दोष 
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ब्राह्मणादिषु तदभावात्‌ । यद्वा धर्माधम॑तारतम्याधीनस्छरजस्तमस्तार- 
तम्याच्छक्तितारतम्याद्या शुद्धयादिसिद्धिरिति न स्पशंमेदास्ते। अपाकन- 
स्पशंषु तु तारतम्यं संसर्गादिमेदात्‌, पवनसकिलयोरपि पाकजस्पर्शः 
किं न स्यादिति चेत्‌, ओष्ण्यशान्तौ स्पर्शान्तरस्य पाकस्य 
पृथिवीवदननुततः । ओप््यमेव तहिं पाकं तत्र स्यादिति चेन्न; बायु- 
शेत्यबदौपचारिकत्वोपपत्तरिति। एवं परथिव्यामपि शीतोष्णस्पर्शोपलम्भ 
जओपाधिकः, उपाधिसन्निधिमन्तरेण कद्ाचिदप्यनुपलम्भात्‌ । पाकजत्वे तु 
पश्चादपि रूपादिवदयुचत्तिः स्यात्‌ । नि््टऽपि सरिते निर्वाणिऽपि शिखिनि 


सवश्य होगा किब्रह्माके मनोभात्रसे उष्टि किये गये सष्टयारम्भकालिक ब्राह्मण इत्यादि में 
ब्राह्मणत्व इत्यादि न हो सकेगा, क्योकि वे मानस ब्राह्मण इत्यादि ब्राह्मण आदि से बाह्मण 
आदि मे उत्पन्न नदीं है। अतः शुद्धि एवं अशुद्धिमे सशंमेद को ही कारण मानना 
चाहिये । अथवा लोक एवं शाल में होने बाले अबाधित ब्राह्मणादि व्यवहार क्ा 
कोद श्रालम्बन श्रवद्य होना चाहिये | धर्माधर्मौ के तारतम्य के अनुसार सच, रज श्रौ 
तमोगुणमेजो तारतम्य होता दहै, वहं तारस्य ही ब्राह्मणत्वादि है, अथवा उस तारतभ्य 
का व्याप्य शक्तितारतम्य ही ब्राह्मणादि है, इससे ही शुद्धि इत्यादि सिदध होते ईै। 
अतः ब्राह्मण आदि में स्पशंविशेष को मानने की आवश्यकता नदीं है । प्रन-- मलते ही पाकज 
स्पर्शो मेपाकके कारण तारतम्यहो, परन्तु श्रपाकज् स्पर्शो मै शीतत्व गर शीततरत्व 
इत्यादि तारतम्य क्यो द्यते है १ उत्तर--शोत द्रव्य जलका वायु इत्यादि द्रव्यो से संसर्गं 
होना इत्यादि संसगंविशेष के कारण शीततरत्व एसा तारतम्य होता है| प्रन--वायु 
प्रौर जल मं तेजःसंयोग होने पर उनम नूतन पाकज स्पशं क्यों न उत्पन्न दो १ 
उन्तर--जिस प्रकार प्रथिवी मे तेजस्संयोगरूपी पाक से उत्पन्न मादव इत्यादि स्पशं के 
सौष्ण्य शन्त होने पर भी बने रहने से प्रयिवी म पाक स्पशं मानाजाता है, उसी 
प्रकार वायु ओर जल मे भी पाक से उत्पन्न हश्रा दूसरा सपरं ओ्रौष्ण्य शान्तके दोने पर मभी 
उनम बना रहता हो, ठेसा किसी का श्रनुमव नहीं है । यदि कै कि वह ओष्ण्य ही पाकज 
स्प क्यों न माना जाय, तो इसका उत्तर यहदहै कि जिस प्रकार वायु मे जल के सम्बन्ध 
से प्रतीत होने वाला शैत्य ओपचारिकि है, उसी प्रकार वायु अर जलम अग्नि के 
सम्बन्ध से प्रतीत होने वाल्ला ओष्ण्य भी ओपचारिक है। इससे वायु शरोर जलम 
पाकज स्पर्छं सिद्ध नदीं हो सकता इसी प्रकार प्रथिवी मे शीः स्पशं ओर उष्ण स्पशं 
कीजो प्रतीति दहयोतीदहै, वहमी ओपाधिकद्ी है, क्योकि जल भौर अग्नि इन उपाधियोौ 
के सम्बन्ध के विना वे कभी प्रथिवी मँ प्रतीत नहीं होते । यदि परथिवी सें 
प्रतीत होने वाज्ञे शीत सखपश्चं ओर उष्ण स्पश्चं पाक से उत्पन्न हुए होते तो जल ओर बहि 
का सम्बन्ध नष्ट होने पर्‌ मी उत्तर काल मे उनकी प्रतीति होती; परन्तु उत्तर कालम ेसी 
प्रतीति नदीं होती है। इससे सिदधहोतादहै किवे पाकज नदीं, किन्तु श्रौपाधिक हीह, 


भ 
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पार्थिवेषु शीतोष्णस्पर्शाबुपरभ्येते इति चेत्‌, छच्मसंश्रयणात्‌ चणान्तरे तु 
तावतोऽपि निव्त्तेरिति । 
| ( रूपनिरूपणपर्‌ } 

अस्मदादिचक्लुरिन्दियेकगराद्यविजातीयव्यावृत्तमद्रव्यं सूपम्र्‌ ¦ तच 
सितरक्तश्ृष्णपीतभेदम्‌ । सितादिश्रति ¶त्तिच्यवहारास्तद्नक्तणानि । तत्र 
सलिरकलधोतशङ्खश॒क्तिशशङ्कादीनां स्पविशेषाः सितमेदाः । हुतवह 
जपादाडिमचन्धुजीवविद्वमपञरागादीनां रक्तमेदाः । काश्चनका्चनारह रिताल- 
हरिद्रादीनां-पीतमेदाः । मरकतमधुकरजलधरतिमिरतमालबूर्वादीनां कृष्णभेदा; । 
पीतरूपमपि रक्तावान्तरमदं केचिदिच्छन्ति, रोदहितश्ुक्लकृष्णानामेव तेजोऽ 
प्रश्न--जल को ्पोद्ुलेनेके बाद भीतथा अग्निके शान्त दहौनेके बाद भी पाधिव पदार्थो 
मै खीत स्पशं भर उष्ण सशं अनुभूत दोतते ई । उन ओौपाधिक्‌ कैसे माना जाय! 
उत्तर--जक्ष को पो्ुने प्रमी पार्थिव पदार्थो म सूषम जलाश्च अनुपरविष्ट रहते ई, जिनके 
कारण उनर्मे शीत स्प्ाकी प्रतीति दोती है, तथा अग्निक शान्त दाने प्रमी पार्थिव 
पदार्थौ में सृष्टम अग्न्यवथव .अनुपरविष्ट रहते दै, जिनके कारण उनमें उष्ण स्पशं की प्रतीति 
होती है । उत्तरकाल मे उन सूषम अवयवो के निन्द्यो बाने पर्‌ पायिव पदार्था मेउन 
स्पर्शा की प्रतीति नदीं होती है। इससे यदी सिद्ध द्योता है कि पार्थिव पदार्थो मे शीत स्पशं 
ओर उष्ण खश ओपाधिक ई, स्वाभाविक नदीं | 

(रूप का निरूपण ) 

श्रस्मदादिचश्चुरिन्दरियः इत्यादि ! श्रष्मदादि के प्कमात्र चष्पुरिन्द्रिय से ग्हीत 
होने बाले पदाथौ से भिन्न जितने प्रदार्थं ई, उनसे भिन्न बना हआ जो श्रद्रव्य 
है, वही रूप है । यह सूप का लक्षण है। अस्मदादि के चद्भुरिद्द्रिय से सभी सूपोका 
ज्ञान न होने परभी कई सरूपो का ज्ञान दोता हीह, तथा च भस्मदादि्योंके एकमात्र 
चज्खुरिच्छिय से जितने रूप खदीत होते है, उनसे विजातीय ह रसादि एवं उनसे भिन्न बने 
हर समी अद्रव्य सूप ई} इस प्रकार सभी रूपों मँ लक्षण का समन्वय हो जाता है । वह स्प 
श्वेत, रक्त, कृष्ण ओर पीत रेसे अबान्तर मेदो से युक्त है) श्वेत इत्यादि ज्ञान श्रोर 
व्यवहार का विषय होना श्वेत इत्यादि स्मो का लक्षण दहै) उनमें जल, दी, शङ्ख, 
शुक्ति ओर चन्द्र इत्यादि के रूपविशेष शुक्ल रूप के श्रवान्तरः मेद्‌ ई । अग्नि, जपापुष्प, 
दाडिम फल्ल ({ अनार ), बन्धुजीव पुष्प, विद्रुम अर्थात्‌ मँगे गौर पश्मराग मणि इत्यादि के 
रूप रक्त के अवान्तर मेद्‌ है! काञ्चन श्र्थात्‌ सोना, कचनार उक्ष के पुष्प, दरिताल 
धातु गौर हरिद्रा अर्थात्‌ हल्दी इत्यादि के रूप पीत के अवान्तर मेद रै} मस्कत मणि 
भ्रमर, मेघ, अन्धकार ओर्‌ दुर्वा इत्यादि के रूप ष्णस्य के त्वान्त मेद है ! कतिपय विद्वान्‌ 
पीत सूप को रक्त रूपका अवान्तर मेदं मानते दै! उनके मतम श्वेत, रक्त ओर्‌ कृष्ण 
पसे तीन ही सरूप रहै, क्योकि श्रुतिमे तेज, जल ओर प्रथिवीमे क्रम से रक्त, खेत ओर 
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बन्नेषु श्रवणात्‌ । प्रकारान्तरेण रूपं द्विधा -भास्वरमभास्वरं चेति । तेजोगतं 
भास्वरम्‌ , कितिसलिरगतममास्वरम्‌ । तेजसि रूपं रक्तभास्वरम्‌ , सलिले 
त॒ शुक्लममभास्वरम्‌ , पएरथिव्यां बहुविधमभास्वरम्‌ । अत्रापि संशर्गादनियत- 
भासादि । चित्रं नाम ॒पश्चमं रूपमिति वैरोषिकादयः, तदसत्‌; एषामेषैक- 
सङ्घातवर्तिनां समुदाय विशेपतस्तस्प्री तिव्यवहारयोरूपपत्तेः, नानावण॑चूर्ण- 
पुञ्जरञ्जितस्थलादिविलक्णप्रतीत्यभावात्‌, अवयविरूपारम्भकतया भवद्धि- 
स्तेषामेवाम्युपगमात्‌, अवयव्यभ्युपगमेऽपि नानास्पाश्रयत्वस्य प्रतीति- 
व्यवस्थाप्यत्वात्‌, संयोगतद्भावादिवद्‌ भागमेदस्योपलम्यमानस्य 


कृष्ण रूप का हयी वर्णन किया गया है । प्रकारान्तरसे रूपदो प्रकार के दै--( १) भास्वर, 
जो चमकदार दै श्रौर (२) अभास्वर, जो चमकदार नर्द है । तेजसे विद्यमान रूप 
भास्वर है, अत एव वह दूसरे पदार्था को प्रकाशित करता है । मूमि ओौर जल में विद्यमान 
रूप अमास्वर दै, अत एव वह दूसरे पदार्थौ कौ प्रकाशित करते मे श्रसमथं रहता है। 
तेज में रक्त माक्वरल्पदहै; जल मं अभास्वर शुक्ल लूपहै; प्रथिवी मे अनेक प्रकार 
के अभास्वर रूप रहते है। यद्य यह मी मानना चाद्ये किं इतर भूतोंके संसगंके 
कारण श्न्यान्य रूप भासते है इत्यादि । अत एव प्रथिवी के संसगं के कारण यमुना जल 
इयाम प्रतीत होता है। वैशेषिक इत्यादि विद्धान्‌ यह मानते है कि चित्र नामक पाँचवाँ 
रूप होता है, परन्तु उनका वह मतभी समीचीन नीह, क्योकि जिस प्रकार वैरोषिक 
दरपरादि को चह अथं मान्यै कि नानावणं वाले चूर्णो से प्रथिवी मे बनाई गई रङ्गवल्ली 
मे चूणंगत नाना रूपौ के भिना चित्र नामक रूपान्तर नहींद्येतादहै, उननाना सूपोंके 
समुदाय को लेकर ही रगवल्लीमे चित्र प्रतीत दहोतादहै, उसी प्रकार उन्हँ यह भी मानना 
नवाहिये किं नाना स्प बाले तन्वं से निर्मित वस्नमं भी चित्र नामक्र शूपान्तर नहीं 
होता, किन्तु तन्तुग्त नाना सूपां के समुदायको लेकर ही वलन में चिच्र प्रतीति उत्पन्न 
हयो जाती है | त्रघयवगत उन नाना स्पोँको वैशेषिक आदिमे माना दहीदहै, क्योकिवे 
अवयवगत नानासूपो सरे दी अवयवी मे चिन्न रूप की उत्पत्ति मानते ` दहै। श्ठुष्यतुः 
न्याय से अवयवी को मानने पर भी यह कहा जा सकता है करि वहं श्रवथवी प्रतीति के 
अनुसार नाना ल्पोंका श्माश्नरय होता है! प्रशन परस्पर विखद्ध अनेक रूप एक अवयवी 
मे कैसे रह सकते है १ उत्तर--जिस प्रकार मूलभागमे कपिसंयोग शभ्माग म कपिसंयोग 
का श्रभाव; इस प्रकार एक ही वश्च मै अवच्छेदक सेद्‌ से परस्पर विरुद्ध संयोग ओर उसका 
भाव रहते दै, उषी प्रकार एक दही अवयवी में बिभिन्न अवयवरूपी अवच्छेदक भेदसे 
परस्पर विरुद्ध अनेक सरूपमभीर्ह सकते दै। प्रश्न-लोकमे पेसेदीसरूपदेखे गये ईै, 
जो अपने शआरआच्रय मे सर्वावयवावच्छेदेन रहते, श्रत एव वे व्याप्यदृत्ति कहलाते है । 
अवयवो में विद्यमान्‌ रूप अवयवी मेँ व्यापकत्वेन रहने बाले दै, अत एव व्याप्यद्ति कदे जाने 
वाल्ञे रूपों के उत्पादकदी देखे ग्येदै, रेसी स्थिति मे विभिन्न तन्तुरूपी च्रवय्वो मं 
७५ 
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नियामकत्वात्‌ । व्याप्यवृत्तिरूपान्तरजातीयरूपारम्भकतया बाघे तु गुणल्वादि 
मत्रेण संयोगादावपि प्रसन्यते । एवमेव चित्ररसगन्धानामपि निर्वाहः । 
८ रसनिखूपणम्‌ ) 
अस्मदादिजिदहेकग्राद्यविसजातीयेतरो रसः । स षोढा-- मधुराम्ल 
लवणतिक्तोष्णकषायभेदात्‌ । एषां लचणं पूर्ववत्‌ । तत्रे्क्षीरगुडादिरसा 
मधुरभेदाः । चूतचिश्वामलकादिरसा अम्लमेदाः ! सेन्धवरत्रणावूविकारादि 


विद्यमान विभिन्न स्पोंसे अवयवोंमंषेस्ाद्ीरूप उस्न्न होना चाये, जो अवयवी 
व्याप्यव्रसि हो, अर्थात्‌ सम्पूणं श्रवयवरी मेँ व्यापक दौकर रहे } उपयुक्त रूपों से वयवीमें 
अव्याप्यट्रत्ति अर्थात्‌ एकदेशाव्छेदेन रहने वाले सूपो की उत्पत्ति केमे मानी जाती है! 
अत एव अवयवी मे अनेक सूपाभग्रल का चाध दही होगा | उत्तर-विभिन्न रूप वलि तन्तुर 
से उत्पन्न वस्रमे अनेक स्प देखने मं च्राते ई, वै सूपमी अवयवी मे विभिन्न 
अवयवो के अवच्छेदसे दी रहते दै} यष्ट भयं प्रस्य्त सिद्धहै। इस्त प्रघ्यक्त्‌ के विरुद्ध 
रूपमे यदि यह माना जाय फ्रि अवयवरूय अआवव्रयो मे व्याप्यह्ृत्तिस्प फे ही उत्पादक 
होगि, तो क्रियासे उलयन्न होने बलति संयोग के विषय में भी यह कहा ना सकताहै 
कि वह संयोग भी अन्यास्य गुणोके समानदीगुण दने से अपने आश्रय मे व्याप्यवृत्ति 
होगा} यदि कदो कि संयोग अपने आश्रयमे दुदु ्रंशमेंरह्तादै, ऊ त्रस मे नदीं 
रहता ३, एसा दी प्रस्यक्च है, तो इस प्रत्यक्त से विरद दीने के कारण संग्रोय को व्याप्यह्त्ि नदं 
माना जा सकता, तज तो चित्र श्रवयवी मेँ बिभिन्न शछवयवों मे विद्यमान रूपौ से उत्पन्न 
होने वाल्ते अनेक सरूप भी विभिन्न अव्यत के अवच्छेद से दी विद्यमान प्रस्यक्ष 
प्रतीत होते ई] विभिन्न सूपाश्रय तस्तुर्भो से उन्न वस्मे उस्न्न होने ब्तिसूपको. 
व्याप्यवृत्ति मानना उप्यक्त प्रत्यक्ष से सनैथा विस्द्धदहै! श्रत एष वह मान्य नीह 
सकता । इसी प्रकार चित्ररसे ओर चित्रगन्ध का भी निर्वाह करना होगा | 
(रस का निरूपण ) 

'अस्मदादिः इत्यादि } अस्मदादि के एकमात्र जिह्वा से गदीत नो पदाथ दै, उससे 
विजातीय जितने पदाथ, दै, एवं जो उनसे भिन्न पदार्थदे,वे रसै । यह रस का लक्षण 
ह। यद्यपि लोक मे ज्तिने रस दै, वे सत्र च्रस्मदादि के रसनेन्द्रिय से गहीत नदीं 
ह्येते दै, परन्तु अस्मदादि के रस्नेन्द्रियसे जो रस ग्दीत हेते है उनसे विजातीय जितने 
रूपादि पदाथं दै, एवं श्रल्यान्य सभी रस उनसे भिन्नहीदै। इस प्रकार सभी रसो 
मर लच्रण का समन्वयो जातादहै.) वह रसष्प्रकारका है-() मधुर) (र) श्रम्ल 
(३) लवण, (४) तिक्त, (५) उष्ण, ओर (६) कषाय } इन्‌ सवका लक्षण उसी प्रकार होता 
है, निस प्रकार सूप के अवान्तर मेदौ का लक्षण होता) उनम इल, दुघ गौर गुड़ 
इत्यादि काजोरस है, वद मधुर रसका अवान्तर मेद्‌ है) आम, इमली ओर आम 
छक इत्यादि का रस श्रम्ब रस का मवान्तर मेद्‌ है! चैन्धव लवण श्रौर समद्र जल 
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रसा लवणमेदाः । किम्पाकनिम्बादिरसास्तिक्तमेदाः । शण्ठीमरीचि- 
सपपादि्रिसा उष्णभेदाः । हरीतकी विभीतकचूताङ्करादिरसाः कषायमेदाः । 
तिक्तावान्तरभेद एवोष्णादिरिति केपाञित्‌ प्रतिभासः । आयुरेदतश्रैत 
विशदमनुसन्धेयाः । 
( गन्धनिरूपणम्‌ ) 

अस्मदादिघ्राग्राद्यवि सजातीयेतरो गन्धः। स च दिविधः- सुरभि 
रसुरभिश्चेति । तयोरपि लक्षणादिकं पूववत्‌ । पटीरमृगमदघुसृणचम्पकादि- 
गन्धाः खरभिभेदाः, पूतिविस्रादिगन्शा असुरभिमेदाः । अयं च गन्धः 
एृथिव्येकडततिः । अयो ददतं।तिबत्‌ सलिलपवनादिषु चम्पकपाटसादिसंसर्मात्‌ 
तदुपलम्भः, तत्तत्संसमांधीनस्स्यान्वयव्यतिरेकसि द्रस्वात्‌ । स्यादेतत्‌ , 
पश्चीकरणादेव पञ्चभूतेषु स्पशादिसङ्करः प्रागेव सिद्धः । ततस्वेदानीं 


के विकार इत्यादिका रस लवणरसं का अवान्तर मेद्‌ है । किंपाकं अर्थात्‌ बिष 
शरोर निम्ब इत्यादिका रस तिक्तरस का मवान्तर मेद्‌ है। शुण्ठी, मरीचि ओर सर्षप 
इत्यादि का रस उष्णरस का श्नवान्तर भेद है। हरीतकी, विभीतक ओर श्राम के अंकुर इत्यादि 
केजोरसर्दै, वे कप्रायरस के अवान्तर मेद ह । उष्णरस इत्यादि तिक्तरसर के अवान्तर 
भेद दी दै, एेसी कई विद्वानों कौ जो प्रतीति ह, वह भ्रान्ति युक्त है। इन रसो को श्रायुरवेद्‌ से 
विशदरूप से समः जेना चाहिये | 

( गन्धका निरूपण ) 

“अस्मदादिः इत्यादि ! अस्मदादि के घाणेच्छिय से ग्राह्य जो गन्ध है, उससे 
विजातीय जितने पदाथं है, एवं उनसे भिन्न जो वस्तु है, वह गन्ध है, यदी गन्ध का लक्षण 
है। यद्यपि अस्मदादि के घाशेन्द्रिय से समी गन्ध गीत होते है, तथापि जो गन्ध 
हीत होते दै, उनसे विजातीय रूपादि दै, एवं उनसे सिन्न समी गन्ध ह । इस प्रकार 
समी गन्धो मे लच्छण का समन्वय ह्येता है } वह गन्ध मी दो प्रकार का है--(१) सुरभिगन्ध, 
ओर (२) अञ्ुरभि गन्ध } “यह सुगन्ध है” इस प्रकार की प्रतीति आौर व्यवहार का 
जो विषय होता है, वद सुगन्ध है। “यद्‌ दुर्गन्ध है" इस प्रकार की प्रतीति एवं व्यवहार 
काजो विषय होता दहै, वह दुर्गन्धहै। इस प्रकार इनका लक्षण होता है। चन्दन, 
कस्तूरी, कुंकुम ओर चस्पकपुष्प इस्यादि के गन्ध सुरभिगन्ध के अवान्तर मेद है। दुर्गन्ध 
ओर विखगन्ध इव्यादि अस्ुरमभि गन्ध के अवान्तर भेद हैँ । यद गन्ध एक माच पृथिवी 
मँदहीरहतादहै। जिस प्रकार लोहे अग्निका संसरगहोने के कारण “लोहा जलाता हैः 
सी प्रतीति होती है, उसी प्रकार जल श्मौर वायु इत्यादि मँ चम्पकपुष्पं ओर पारल- 
पुष्प इत्यादि के संसगं से “जलल सुगन्ध वाल्ला दहै, वायु सुगन्धित है एेसी प्रतीति योती 
दै, क्योकि उनका संसग होने पर ही वैसी प्रतीति होती है, अन्यथा नदीं । एेसा उनमें ्न्वय 
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व्यञ्जफविशेषवशात्‌ कचित्‌ कचिद्‌ युणो व्यक्तरूप उपरुभ्यतां खगजरादि- 
वदिति चेत्‌ , अस्त्वेवम्‌ । किमेतावता भूतान्तरेषु गुणानां स््राधारसंसगं 
मन्तरेण धर्तिरुपपादिता ! संसर्गस्तु प्राक्तन इदानीन्तनो वेति विचार्यम्‌ । 
तत्र यथायथं यमपि, पूैस्यागमसिद्धत्वात्‌ पाटलादिसंसेस्य वचेदानी- 
मध्यक्तादिसिद्धस्वात्‌ । 
( ओपनिषदानां पाकजगुणप्रक्रियानिरूपणम्‌ ) 

अथौपनिषदानां पाकजगप्रक्रिया । उत्पक्तिदशायां कृष्णरूपा परथिवी 
“यत्‌ कृष्णं तदन्ेस्य'" इति श्रुतिस्वारस्यात्‌, माप्यकरेधाकाशनैस्यस्य 
पथ्चीकरणलम्यपृथिव्यंश॒निवन्धनत्वाभिधानात्‌, पर्चःकरणात्‌ प्राक्‌ च 
पाकजत्वायोमात्‌ । प्रथममेर पिशेपयोभिनी कथं सा जातेति चेत्‌; 


साहचर्यं एवं व्यतिरेक साहचर्यं है) प्रश्न--सष्टिके च्रारम्भसे दी पञ्चीकरण प्रक्रिया 
से पाँच मूतों का मिश्रण होने के कारण स्पर्शादि गुणोका संकर होगया दै) पचो मूत मे 
पचो गुण न्यूनाधिक मात्रा मं पदले से दी विद्यमान ई}! वे गुण करही-कदहीं व्यञ्जक विशेषके 
प्रभाव से उसी प्रकार व्यक्त होकर प्रतीत होते है, जित पक्रार मरुमरीचिका में विद्यमान 
जल मध्याह्न म व्यक्त प्रतीत होता है, इस प्रकार मानने मे क्या आपत्ति दै! 
उत्तर--क्या इस कथन से इस अथं का उपपादन्‌ दोत्ताहैकरि गुण अपने श्राधार बनने 
वाजे मूतो के संसर्गं के बिना इतर मृतो मे विद्यमान रहते दह! यद अथ॑तो उपयुक्त 
कथन से उपपादित नदीं होता दै, क्योकि पव्चीकरण प्रक्रियासे भी यही सिद्धदोतादहै, 
कि स्पशं इत्यादि गुण अपने आधार मतो के संसगं के कारण ही इतर मूर्तो में प्रतीत 
हेते दै । दौ, इतना विचार करना है क्रि वह संसगं प्राचीन दहै, या आधुनिक १ 
दोनो बात सदी ई, क्योकि श्ाल्प्रमाण के अनुसार खध््यारम्भ मे पञ्चीकरण 
परनिया से प्क भूत भै दूसरे भूर्तोका संसग प्रमाणित होता है! पारल् पुष्प इत्यादि 
का संसर्गं इस समय ह्येता है, यह श्रथं प्रवयक्च प्रमाणसे सिद्ध दै। 
( वेदान्ति्यो की पाक्ज प्रक्रिया का निरूपण ) 

शय्रथोपनिषदानाम्‌ः इव्यादि ! श्राय वेदाग्तियौं के मतानुसार पाकज प्रकिया का 
निरूपण होता है । उत्पन्न होते समय प्रथिवी कृष्णरूपं को लेकर उत्पन्न हुदै है, क्योकि 
ध्यत्कृष्णं तदन्नस्य? यह श्रुतिवचन स्वरसतः इसी अथं का प्रतिपादन करता है करि 
जो कृष्णल्प है, वह पृथिवी का सूप है! भ्रीभाष्यकारने च्राकाश मै नीलकूप का 
समथन करते समय यदी कहा है कि पञ्चीकरण क अनुसार अ्रकाशमे जो प्रथिवी 
का अंश मल्ला है, वह नीलसूप वाला है ओर नीलरूप वाल्ते प्रथिव्यंशके मिश्रणकेकारण 
अक्रा नील प्रतीत होता है । पञ्चीकरण के पूवं प्रथिवी से विद्यमान बह नीलरूप 
पृथिवी का स्वाभाविक धमं हे, वह पाकज अर्थात्‌ पाक से उत्पन्न नहीं मानाजा सकता, 
क्योकि पञ्चीकरण के पूवं तेजस्तत्व कायं करने मे असमथं हे । अर्वन उत्पन्न होते समय वद 
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सलिलदहनरूपस्पशेविेषावालोक्य सन्तोष्टव्यम्‌ । अस्त्वेवं प्रथमं दृष्णा 
पृथिवी, स्पशरसगन्धास्तदानीं तत्र सिम्परकाराः १ उच्यते-स्पर्शस्तावद्‌ 
वायाचिवालुष्णाशीतमात्रस्तददेबापाकजथ । विषामरतदुस्पर्शादिस्पशविरेषा 
एव पाकाधोनाः । अचुष्णाशोतमात्रं हि सर्वेषु पाथिवेषूपरम्यते । अत- 
स्तावन्मात्रस्य स्वाभाविकत्वभ्रुचितम्र्‌ । रसोऽपि मधुर एव प्राथमिकः, 
विशेषादर्शने कारणभूतजलगतमाधुर्यालविधानस्योचितत्वात्‌ , स्पशंबदस्यापि 
प्राचुरयोपलम्भात्‌ । महाप्थिवी सवां प्रायशो मधुरेव ह्युपलभ्यते । आम्ल- 
लवणादयः क्राचित्का रसविशेषाः पाकांधीनाः । तथा मधुरविशेषा अपि, 
अन्वयन्यतिरेकाविशेषात्‌ । गन्धोऽपि सुरभिरेव प्राथमिकः, अस्यैव 
महापृथिव्यां पूर्ववत्‌ प्राचुर्यात्‌ । पूतिविसप्रभृतयोऽखरमि विशेषाश्च पूववत्‌ 
पाकाधीनाः । एवमचष्णाशीतकृष्णमघुरसुरमिस्वभावा प्रथमं परथिन्युत्पन्ा । 


परथिवी विशेष नील रूप से युक्त होकर कैसे उद्पन्न हई है ? क्योकि पाकसेदहीतो प्रथिवी 
रूप उत्पन्न दो सकता है । उत्तर--जिस प्रकार पाक न द्योने पर भी जल उत्पन्न ह्येते समय 
रूपविशेष अर्थात्‌ अभास्वर शुक्ल रूप एवं स्पशंविश्ेष श्र्थात्‌ शीतस्य से युक्त 
होकर ही उत्पन्न होता है, एवं जिस प्रकार तेज उत्पन्न दोते समय रूपविशेष अर्थात्‌ भास्वर 
शक्ल रूप तथा स्पर्श॑विशेष अर्थात्‌ उष्णस्प्य से युक्त दो कर उत्पन्न होता है, उसी 
प्रकार प्रथिवी भो उत्पन्न होते समय रूपविशेष अर्थात्‌ छृष्णरूप से युक्त होकर उत्पन्न हो 
सकती है । इसमे कोई अनुपपत्ति नहीं है, जल ओर तेज रूपी दृष्टान्तो को देखकर प्रथिवी 
मेमीवैसा ही माना जा सकता है। प्रश्न--भल्ते दी इस प्रकार पृथिवी आरम्भं हीङक्ृष्ण 
रूप को लेकर उत्पन्न हई हो, परन्तु प्रथिवी जन उत्पन्न हुई उस समय उसमें स्पशं, 
रस च्रौर गन्ध किस प्रकार कै रहे होगे १ उत्तर--शच्रारम्भ मे प्रथिवी मे उसी प्रकार 
केवल अनुष्णाशीत स्पशं दोता है, जिस प्रकार आरम्भ में वायु के अन्तगेत अनुष्णाशीत स्पडं 
होता है, एवं जिस प्रकार वायु में विद्यमान अनुष्णाश्चीत स्पशं पाकज नदीं दै, उसी प्रकार 
पृथिवी मे विमान अनुष्णाशीत स्पर्थं भी पाकज नहीं है। विष, अगत ओर दुसपद् 
ओषधि में जो विशेष स्पशं है, वही पाक से उत्पन्न है। केवल श्रनुष्णाशीत स्पशं समी 
पार्थिव पदार्थो मै उपलन्ध हेता है। अतः अनुष्णाशीत स्पशं मात्र को स्वाभाविक 
मानना उचित है प्रथिवी मे पदतले मुर रसदही विद्यमान रहता दै, क्योकि विनिगमक 
प्रमाणके न होने पर यही मानना उचित है करि प्रथिवी अपने कारण जल में विद्यमान 
मधुर रसका हयी अनुसरण करती है, अर्थात्‌ मधुर रस वाले जल से उत्पन्न प्रथिवी आरम्भ 
मे मधुर रस वालीदही होती है। जिस प्रकार अधिक पार्थिव पदार्थो मं अनुष्णाशीत स्पशं 
श्रचुमूत दोता है, उसी प्रकार अनेक पार्थिव पदार्थो मधुर र्सदी अधिक माता में 
उपल्न्ध दो रहाहै। संपूण महाप्रूथिवी प्रायशः अनुभव र्मे मधुर दी प्रतीत दोती है। 
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अतः पाकमेदेनाचुष्णाशीतस्येव भेदैदुष्परिमर्शादिस्पेः, कष्णभेदेश्च 
मरकतहरिततमालङ्वटयादिस्पैः, अङ्ृष्णैस्व सितरक्तादिभिः, मधुरमेदेश्च 
इल्चचीरणुडादिरयैः, अमधुरेश्चाम्ललवणादिभिः, सखरभिमेदेश्व चम्पक- 
मृगमदादिगन्धेः, असुरमिभिश्च पूतिविक्लादिभिः सम्बध्यते । अस्यां च 
गन्धरसरूपस्पशंशब्दाः कचित्‌ सहेवोत्पद्यन्ते, सहेव च विनर्यन्ति; 
कचिबान्यतमानुद्त्तिः, अन्यतमनिब्त्तिश्च; यथोपलम्भं पाक्वैपम्यस्या- 
जगीकतंन्यत्वात्‌ । अत्र॒ ॒चैकेनाग्निसंयोगेन पूरवसमदायनिदृत्तिरन्येनोत्तर- 


कहीं कदी अनुभूत होने बाले श्रम्ल ओर लवण इत्यादि रस पाक से उन्न दु ईै। 
प्सेही कद मधुर रसविशेष भमीपाकसे ही उत्पन्न दहै, स्योकि दसा अन्वय ओर व्यतिरेक 
देखने मेँ आताहैकरिपाकसेही वे रस उत्पन्न दोते ईँ, चन्यथा नहीं । यदौ गुड इत्यादि 
का मधुर रस उदाहरणे) येपाकसे द्यी उद्पन्न होतेह) प्रथिवी प्रथमतः सुरभि गन्ध 
हो उत्पन्न है, क्योकि स्प, स्म भौर स्पशं के समान मदाप्रयिकी मे सुरभि गन्ध ही अधिक 
माताम उपलन्ध होतादै) पूति भौर विक्त रेते असरभि गन्धवि्चेष उसी प्रकार पाक 
से उत्पन्न दहै, जिस प्रकार विष ओर अमृत इत्यादि का स्पशंपिश्चेष शहस्यादि पाकसे 
उत्पन्न हुए है! इस प्रकार यह सिद्धहोतादहै कि प्रथमतः प्रथिवी अनुष्णाशीत सपर्शं 
कष्ण रूप, मधुर रस ओर सुरभि गन्ध इन स्वाभाविक गुणों को ल्ेकर उत्पन्न दै ईै। 
उत्पन्न होने के बाद प्रथिवी पाकविेषों के अनुसार दुष्परिमर्शा इत्यादि मे होने बालत 
उन विविध स्पर्शो ते--जी अनुष्णाशीत सशं के अत्रान्तर विश्चेष है-- मरकत, तमाल भौर 
कुवलय पुष्प इत्यादि मे दिवाई देने बाले उन सर्पौ से-जो कृष्ण रूपके श्रवान्तर 
मेद ईै--ङष्णयिन्न शुक्ल एवं रक्तं इत्यादि स्पोसेदष्षुक्छीर ओर गुड इत्यादि में 
अनुभूत होने वाले उन रसविधथेर्षो से-जो मधुर रस के श्वान्तर मेद ई तथा मधुर 
भिन्न अम्ल ओर लवण इत्यादि रसो से चम्पक पुष्पश्रौर कस्तूरी इत्यादि मे विद्यमान 
उन गन्धविशयेषो से--जो सुरभिगन्ध के अवान्तर विश्येषर्है--तथा सुरभिगन्ध से मिन्न- 
पूति ओर विख इत्यादि दुगंन्धो से संबद्ध होती है। इस प्रथिवी मे कदीं कष गन्ध रस, 
रूप, सदशं ओर शब्द ये गुण साथ दही उत्पन्न होते, तथा साथी नष्ट दोतते दै । कीं 
कर्हींेसा भमीदेखनेमं यातादहै कि इनरुणोमे करई युग पाकस्ते नष्टहो जाते रहै, 
तथा कद गुण नष्टन होकर तत्र तक बने रहते है, ज्र तक उनका अभय पदाथं 
विद्यमान रहता है । अनुभव के अनुसार पाकम रेता वैषम्प मानना पडता है कि कीं 
पाकसे को गुण नष्ट होकर दूसरा गुण उलखन्न होतादै, श्रौर कीं पाक से पूवं गुण 
नष्ट नहीं होता है, किन्तु बना रहता है} यद पर कतिषय वादी यह मानते दै कि प्क 
अग्निसंयोग से पूवं समुदाय निदत्त ह्येता दै, तथा दुसरे भग्निसंयोग से उन्तर 
समुदाय उत्पन्न होता दै! हम विशिष्टाद्वैत वेदान्ती यह कहते ईद कि एक ददी भग्निसंयोग 
से. पूं समुदाय की निद्रत्ति तथा उत्तर समुदाय की उत्पत्ति होती दै} प्रष्न--प्क 
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सथुदायोत्पत्तिरिस्येके एकेनेव पूवनिबत्तिरुतरोत्पत्तिरपीति बयं बदामः। यथक 
येव सामग्रथा उत्पत्स्यमानप्रागमावमेदमात्रमिन्नयाऽनेककायेत्यि्तिनिव्युंटा, 
तद्वत्‌ प्रध्वंस्मानतत्तर्स्वरूपसहकारिमेदमिनयाऽनेकप्रष्वसोऽप्युपपन्नः । 
उभयविधप्रागभावादिभेदभिन्नया च तथे( यै )व पूवंसयदायनिधृ्तिरुत्तरसथर- 
दायोत्पत्तिश्चोपपन्ना । निव्त्तेश्चोत्तररूपमात्रतयाऽस्माभिरभ्युपगमात्‌ 
परमार्थतो न कायंदेबिध्यमस्ति, प्रतियोगिमेदकृते व्यपदेशमेद एव 
केवलम्‌ । यत्त॒ प्राकव्यनिरासप्रसङ्गेन भडपराशरपदेरुक्तम्‌-- “न खलु 


सामग्री से एक ही कायं होता है, णेसा ही नियम है, रेस्ली स्थिति 
मे एक सामभ्री ते पूर्वं सखदाय की निच्त्ति ओर उत्तर समुदाय की उत्पत्ति रेसे दो 
कार्य कसे हो सकते दै १ उत्तर-ज्िसि प्रकार एक ही पाकघटित सामी 
रूपप्रागभाव, रसप्रागभाव;, गन्धप्रागभाव ओर स्पशंप्रागभाव के सम्बन्ध 
मेद से िन्न होकर रूप, रस, गन्य ओर स्पशं एेसे अनेक कार्यो को उत्पन्न करती है, यह श्रथ 
नैयायिकोंको भी माय्यदहै, जिस प्रकार एकं ही मुद्रघटित सामग्री नष्ट होने बाजे 
तत्तत्पदार्थस्वशूपरूपी सहकारिकारणों के मेद से भिन्न दोकर अनेक 
प्रघ्वंसोँ को उत्पन्न करती है, उसी प्रकार अग्निसंयोगघण्ति एक ही सामगी 
पूवं समुदाय प्रध्वंस के प्रागभाव तथा उत्तर सम॒दायोत्पत्ति के प्रागभाव 
से भिन्न ्होकर पूवं समुदाय को नष्ट करती है, तथा उत्तर समुदाय 
को उत्पन्न करती है-ेसा मानना उचित ही है । इसमे कोद्र अनुपपत्ति 
नहीं । किञ्च, हमारे भत मे भावान्तर ही अभाव माना जाता है । पूव सयुदाय 
का ध्वंस ओर उत्तर समुदाय की उस्पत्ति एक दही वस्त॒दहै, वस्तुतः यदो दो कार्यं 
ही नहीं ।वे दोनोंप्क दी पदां दहै। एक ही पाकज रक्तरूप पूवेरूप की दृष्टि से 
उसका ध्वंस कहा जाता है; श्याम रूपवाल्ते पदार्थकी इष्टि से उस्म मेद्‌ कहा जाताहै। 
श्यामरूप वलते पदार्थ से जो मेदरक्त खूप बाले पदार्थमें दै, वह रक्तसूपहीहै। दूसरे 
पदार्थकीदृष्टि से विचारन करके यदि रक्तसूप स्वस्वरूप की दृष्टि से सोचा जाता है 
तो बह रक्तरूप कहा जाता है) इसी प्रकार एक दी पदां विभिन्न दष्टियों से विचारने 
पर विभिन्नरूप से व्यवदह्त होता है । इसके सिवाय वरह विभिन्न पदाथं नहीं 
हुआ कस्ते है । प्रदन-प्राक्स्य के निराकरण के प्रसंग मँ भ्पराशरपाद्‌ ने 
यह कहा दहै किगप्रर्वरूपको नष्ट करने वाला अग्निसंयोग व्यक्ति उत्तर रूप को उस्यन्न 
कर्ता हो, पेसी बात नीं है, क्योकि पाक कहे जाने वाले अग्निसंयोग व्यक्ति 
भिन्न भिन्न दहै) उनके इस कथन का निर्वाह कैसे हौ १ उत्तर--हम यही मानते 
है कि उनका यह कथन परमत क अनुसार श्र्थात्‌ वेशेषिक मत॒ के अनु- 
सार प्रवृत्त हे, क्योकि यह सिद्ध किया गया है कि एक दी अग्निसंयोग व्यक्ति 
अनेक कार्या का कारण बनता है। पाक मे अवान्तर मेद के अनुसार गन्ध 
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भिन्नत्वात्‌” इति, तत्परमतानुसारेणेति मन्यामहे; एकस्येवानेककायंहेतुत्वो- 
पपादनादिति । पाकावान्तरमेदाच गन्धायवान्तरभेदसिद्धिः । पके च 


शमादि मे अवान्तर मेद दोताहै। नैयायिक इत्यादि बादिगण पाक के विषयमे यह 
विवाद कस्ते है कि क्या पीलु अर्थात्‌ परमाणु मे पाक होता है, अथवा पिठर 
अर्थात्‌ अवयवीर्मे पाक होता है। हमे ये दोनो पक्ष मान्य नहं ३, क्योकि हमारे 
मत मँ परमाणु अर अवयवी है ही नहीं | इसलिये यहं यी विचार करना 
आवश्यक है कि घटादि के अवयव जव संयुक्त होकर रदते दै, तव क्या उनमें पाक 
होता है, श्रथवा जव वे अवयव अलग-भलग होकर रहने है, तत्र उनम पकष्टेता है १ विचार 
करने पर यही फलित होता है कि यथास्षम्भव दोनों प्रकार दुभा करतेरह। यह 
प्रथम पक्ष-किं घयादि अवयव संयुक्त रहते स्मय पाक को प्रास्त होता है--दस- 
लिए उचित है किं अशियिल रहने बाले घटादिमें पाके भेददहनेके कारण स्प मेद 
दष्टिगोचर दोतादहै) वैशेष्रिक[ कौ भा यह अथं उसी प्रकार प्र्यक्तहै कि धरर आदि 
अशिथिल रहते ई, उने पाक से दुसरा सूप उत्पन्न होता है, जिस प्रकार हम 
लोगों को वह अथं प्रव्यक्त होता है) इस प्रकार दोना कोएक ही प्रकार से त्रं 
ग्रत्यत्त होता है। उसके अनुसार यदौ मानना उचित है कि अशिथिल 
घटदियोँ मेही पाक होता है, ज षट भादि कै अवयव परस्पर संयुक्त रहते ई, 
तब उनम पाकहोताहै। रेसती स्थिति मै यह प्रन उठता है फं यदि इस प्रकार पाकका 
उपपादन दो सकता है, तच वरेशेषिकों ने पाक प्रक्रिया मे यह म्यों मानाहैकिपकमें 
दथणुक पन्त अवयवियों का नाश होता है, तथा परमाणुन्रो मेँ पाक से रूपान्तर के 
उत्पन्न होने पर उन परमाणुओ से द्वणुक श्रादि के क्रम से महान्‌ अवयवी का 
निर्माण होतादहै१ इत प्रश्न का उत्तर यह है कि वैशेषरिकोने रेसे कंडे नियमो को 
मान रक्खा हे, जिनके कारण उनको द्वथणुक तक के पूर्वावयवियों का नाश्च तथा द्व्यणुक 
आदि के क्रम से दूसरे महावयवी की उत्पत्ति माननी पड़ती है । वे नियमये 
ईै-(१) अवयवी मे विद्यमान सरूप श्रादि गुण तब त्क बने रदेगे, 
जन तक उनका आश्रय बना रहेगा, अवयवी नष्ट होने पर वे भक्ते ही नष्ट ह, 
परन्तु जघ तक अवयवी बना रदेगा, तन तकवे बनेष्टौी रर्हेमे; (२) उन लोगोँने 
यह नियम मानादहै कि अव्रयवोरमे विद्यमान विशेष गुणों से अवयवी विशेष गुण 
उत्पन्न होते दै । इन अनुपपन्न दोनों नियमों को माननेके कारण हयी उर य कल्पना 
करनी पड़ती हे कि दयणुकर पर्यन्त सभी अवयवी नष्ट होते ई, उनक्रे नष्ट होने पर उनम 
आश्रित रूपादि गुणमभी नष्टो जाते रै, परन्तु परमाणु मात्र जष्वे रहते ई । उन परमाणुभों 
मे पाकसे पूव॑रूप आदि गुणनष्ट होकर दूसरे रूप आदि गुण उत्पन्न होते दै} उन 
नूतन स्पादि गुणयुक्त परमाणुश्नो से मोक्ता जीवों के अदृष्ट के अनुसार द्वधणुकादि 
अवयवी उत्पन्न हेते दै, तथा अवयबनिष्ठ रूपादि अवयवियों मँ नूतन रूपादि गुण उत्पन्न 
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पीललुपिटरपाकमेदाद्‌ चिप्र तिपद्यन्ते । तत्र नोभयमप्यस्माकम्‌ , परमाण्वव- 
यविनोरभावात्‌ । अतः संहितावस्थायां पाको विभक्तावस्थायां वेति चिन्ता 
परि रिष्यते | तत्र यथासम्भवय्ुमयसपि । प्रथमं तावद्‌ घयदीनामश्िथिखाना- 
मेव पाकभेदेन सूपमेदोपलम्भाद उपलम्भस्तावद्वेशेषिकाणामपि समः । 
किन्तववयविरूपादीनां यावदाधारभावित्वनियमाभ्युपगमादवयवविशेष- 
गुणेरवयवि विशेषगुणारम्भनियमाभ्युपगमाच पूर्वावयविनः परमाणुपर्यन्तो 
नाशो दचणुकादिक्रमेण पुनरन्यस्यादृष्टवशादारम्भ इति कटिपतम्‌ । हितीय- 
मपि दहनसन्निकषमत्रेण विख्यविशरणादीनामेव मधूच्छिष्टानां पाक 
उपलम्भादिति । एतेनेकदेशपाकोऽप्युपपन्न इत्युक्तं भवति । 
( संयोगनिरूपणम्‌ > 

संयुक्तमत्ययनिमित्तं संयोगः । स च स्वरूपमात्रस्वरूपो नैरन्तयमात्र- 
स्वरूपो वेति केचित्‌ । तत्र न स्वरूपमात्रम्‌, स्वरूपयोः सतोरेव पूर्वोत्तर 
कालयोः संयुक्तप्रत्ययाभावात्‌ । नापि दितीयः, भावान्तराभावनादिनं 


होते दै! इसप्रकार उन अनुपपन्न नियमोंके आधार पर उन्हे पीलुपाकवाद्‌, अर्थात्‌ 
परमाणुपाकवाद्‌ की कल्पना करनी पडती दहै। यहजो द्वितीय पक्ष है किं जन अवयवे 
विभक्त रहते दै, तज उनम पाक होता है, यह पश्च भी उपपन्न है, क्योकि उसका अनुकूल 
उदाहरण लोक मे देखने म आता है । उदादरण-- मधूच्छिष्ट अर्थात्‌ मधु के छते का पाक 
देखने मे माता है करि अग्निका सन्निकर्षं होने पर उसके अवयव विलय एवं विशरण 
को प्राक्च होने लगते है । इसी प्रकार कदं कीं दिखाई देने वाल्ला यहं एकदे श्च पाक-- जिसमें 
पमाणानुसार कक अवयव शिथिल एवं कई अवयव श्रशिथिल होते ईै--भी 
उपपन्न सिद्ध होता हे । 
( संयोग का निरूपण ) 

“संयुक्तभस्ययः इत्यादि । ये दोनों पदार्थं संयुक्त है --इस प्रकार की प्रतीतिकाजो 
निमित्त है, वह संयोग है । यह संयोग का लक्षण है। इस संयोग के विषय मँ कतिपय वादी 
यह मानते है कि संयुक्त होने वाले पदार्थोका स्वरूपदही संयोग है, श्थवा संयुक्त होने 
वाते पदार्थो मे जो वैरन्तर्य--अन्तराल शूल्यत्व है, यह नैरन्तर्यं हयी संमोग दहै] उनके 
ये दोनों पत्त समीचीन नदीं है | तथादि--उन पदार्थोके स्वरूप माच्रको संयोग मानना 
टीक नहींदहै। कारण पदार्थो के स्वल्प संयोग होने के पूर्वकाले भी नने रहते दै, 
तथा संयोग नष्ट होने के बाद मी बने रहते है । यदि पदार्थोका स्वरूप ही संयोगदहो,तो 
पूर्वकाल एवं उत्तरकाल मे मी “ये पदार्थं संयुक्त है" एसी प्रतीति होनी चाहिये, परन्व॒ 
वैसी प्रताति होती नहीं । इससे सिद्ध होता है कि पदार्थो का स्वरूप संयोग नहीं है, भपितु 
पदार्थं स्वरूप से वह भिन्न है; अथ च उन पदार्थो मे कालविशेष मेँ होने वाला कोद्कै आगन्तुक 
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प्रत्य विवादादेव । सोऽप्याखन्नदेशसंयोग एव ह्यस्मन्मते स्यात्‌ । देरोनापि 
नैरन्तय॑मेव स्यादिति चेन्न; तत्राप्युक्तविकरपानतिक्रमात्‌ । तथापि दि 
स्वरूपातिरिक्तस्य नेरन्तयंस्य भिन्नदेशविशेषसंयोगाभाव रूपतया सिद्ध 
एव संयोगः ¦ अस्य च स्वाभावसद्देहयसुपलस्यमानमशमेदप्रयुक्ततया 
न विरोधावहम्‌ । निरवयवेष्वपि संयोगहेत॒गौपाधिकोऽशः । न चोपाधाव- 


धमं ही संयोग है । यह द्वितीय पक्त जिसमे पदा्थका नैरन्तर्यं मान्द्य संयोग माना 
लाता है-भमी समीचीन नदीं है, व्योकिजो वादी अभाव को मावान्तर मानता दै, 
उसके मत मेँ अन्तरालाभावरूप नैरन्तर्यं मी एक माव पदार्थद्ीहै, बह माव पदार्थं 
संयोगहीदहै। इस प्रकार संयोग की मिद्ध होती है) गरतः तैरन्तय॑ को सयोग माननेमे 
उसकी कोड आपत्ति नदीं है “धट पट से निरन्तर है" इस प्रतीतिं जो नैरन्त्रनप्रतीत होता 
है, उसका स्वरूप संयोग ही है) पट देश्च केः सनिहित देशम घट संयुक्त है, इस संयोग 
को लेकर ही उप्यक्त प्रतीति होती दहै)! अतः श्रनावको भावान्तरं मानने वाजे हमारे 
मतम वह नैरन्तर्यं सन्निहितदेशसंयोग दही सिद्ध होतादहै। श्रतः संयोगको मानना 
ही ष्षेगा ) प्ररन--सनिहित देश के साथ घ्रट का संयेग नहीं माना जाता, किन्त 
सन्निहितदेदाके साथ घट का अन्तरालाभावसरूप नैरन्त्यही माना जाताहै। रेसी 
स्थिति संयोग क्यों सिद्धष्टोगा१ उत्तर-देशके साथ भी मैरस्तय॑ मानने पर उपर्युक्त 
विकल्प का तिक्रमण करना अशक्यहै, स्योकिदेशके साथजो घट का नैरन्तये होता 
हे, बह देश ओर घट का स्वरूप नीं है, क्योकि उनके स्वरुप नैरन्तयं के पदे भी भने 
रहते है ओौर नैरन्तयं के नष्ट होने पर भी चरने रहते दै; उन पूर्वोत्तर कालो में नैरन्तयकी 
प्रतीति नदीं होती है । इससे मानना पडता है कि वह नैरन्तयं पदाथंके स्वरूपसे भिन्नदहै। इस 
प्रकार स्वरूपातिरिक्त बना हुआ बह नैरन्तर्यं भले ही भावान्तर नदो, इतर वादियों के मता- 
खसार स्वतन्व अभाव ही हो; तथापि उस नैरस्तयं का स्वरूप यदीहोगा कि दोनों पदार्थोका 
भिन्न देर्शो मे संयोग दोना ही सान्तरत्व है ओर भिजि देशोमे संयोगकान दछ्येना निरन्तस्त्व 
दे, एसा मानने परमभी संयोग सिद्धदहोतादहीहै। उसे माननादी होगा} अपने मभाव 
के साथप्क देश मेँ रहना यहं सेयोगका स्वमावहै) जिस. इष्च मे वानरका संयोग 
हे, उसी वृक्षम चानरके संयोमका अमाव भी रहताहै) ययँ पर यह शंका होतीहै 
कि संयोग ओर उसका अभाव एक पदार्थं मे कैसे रह सकते है १ क्योकि भाव यवं अभाव 
म विरोध अवदयम्भावीहै) इस शंकाका समाधान यहदहै किं दृच् मे कपिसंयोग ओर 
उसका अभाव दृक्ष के विभिन्न प्रदेशमे रहतादहै) इष्षके अग्रभाग म कपिसंयोग ओर 
अधोभागे उसका च्रभाव रहता है) इस प्रकार विभिन्न प्रदेशसूपी अंशो को लेकर 
संयोग एवं उसका श्रभाव एक वस्तुमे रद सकता है, इसमे कोई विरोध नर्द, अ्योकि एक 
प्रदेश्छमें दी यदि संयोग प्व उसका अभाव रहे, तभी विरोध दहो सकता) एक वस्तुके 
विभिन्न शशो म उनके रहने मे कोद विरोध नदीं है प्रश्न--निरवयव पदाथंम दृसरे 
पदायै" काः सेवोग ष्यं संयोममाव कैसे रद सक्ते है, क्योकि निरवयव पदाथ म अनेक 
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प्येवमित्यनवस्था; ज्ञपाबुपाधि संशटेषमत्रातिरिक्तानपेक्षणात्‌ , उस्यत्ताबन्येना- 
वच्छेदेऽपि बीजाङ्करानवस्थावददोषात्‌ । यद्वा निरवयवेष्वभिदुरतया पथ्‌. 
निर्देशायोग्यः स्वाभाविकेऽल्चमेदो भवतु । न चेवं सतयेकस्ानेकस्यमवय विस्वं 
सक्कातत्वं वा प्रसज्यत इति वाच्यम्‌ $ तादृशस्यांशस्य मेदव्यपदेशहेतुत्वा- 
भावात्‌ । एतावदेकानेकस्व प्रमाणवराद्‌ दुरपह्वमभ्युपगतं वा भवतु । 


अंश तो है नही, जिनको लेकर एक वस्तु मे संयोग एवं तदभाव की विद्यमानता मे उपस्थित 
विरोध शान्त किया जाय १ उत्तर--यद्यपि निरतयव वस्तुमे रेस स्वाभाविक श्रंश नदीं 
है, जिनसे संयोग एवं उसके श्रमाव के विषयमे उपस्थित विरोध शान्त किया जाय; 
तथापि निरवयव वघ्ुमे वे भोपाधिक अंश होते दै, जो विभिन्न उपाधिवों के सम्बन्ध 
से हआ करते दै, उन श्रौपाधिक अशोको लेकर उपरक्त विरोध इस प्रकार शान्त 
करिया जा सकता है किं निरवयव वस्तुके एक भौपाधिक अश्च मँ संयोग रहता है, दुसरे 
ओपाधिक अशमे संयोगाभाव रहता है प्रश्न--निरवयव वस्तुमे उपाधि का सम्बन्ध 
कैसे होता दहै क्या उपायि संपूर्णं निरवयव वस्तु में सम्बद्ध होती है, अथवा उसके किसी 
अंश से सम्बद्ध होती है १ यदि सम्पूर्णं से सम्बद्ध हो तो उससे ओौपाधिक श्रं सिदध नदीं दोगा । 
तथा च यदि उपाधि अंश मात्र से सम्बन्ध रखती दहै, तो बह अंश ओपाधिक अंशदही दोगा, 
क्योकि निरवयव वस्तु मेँ स्वाभाविक होता ही नहीं| यदि उपाधि आओपाधिक अंश से सम्बद्ध 
होती हैतो ओौपाधिक रंश की निर्वाहक वह उपाधि भी दूसरे उपाभि से सम्बद्ध श्नौपाधिक 
अंश से दी सम्बद्ध होगी, च्रतः इस प्रकार अनवस्था दोष ्रातादहै, इसका परिहारकैसेद्यो 
उत्तर--अनवस्था दोघ ज्ञान अश्वा उत्पत्ति के विषयमे होता है। यदज्ञान के विष्रयमेंदहोने 
वाला अनवस्था दोष हो ही नहीं सकता, क्योकि उपाचिसंयोग के ज्ञान के लिये 
उपाधिसंयोग अपेति इयता है, यह सही है; कन्दु उपाधिसंयोग के कारण जनँ 
बले उस श्रंश का--जो उपाष्यन्तर से संयुक्त है- ज्ञान अपेक्षित नदींदहै, कैयोकि 
कायं को जाननेके लियेकारणका ज्ञान आवश्यक नदींहोता है। अतः ज्ञान को लेकर 
होने वाला अनवस्था दोष यदहो नदीं होता है। उत्पत्तिको लेकर मी य्ह अनवस्था 
दोष नदीं होता है, क्योकि दुसरे उपाधि से अषच्छन्न प्रदेश मँ उपाधि सम्बद्ध होती है, 
उपयुक्त क्रम से मानने पर यं जो अनवस्था आती है, वह दोष नहीं है, क्योकि 
वह॒ सिद्धानवस्था दहै । जितत प्रकार बीन से अंकुर श्रौर च्रं्र से ब्रीज रसे 
कुर ओर बीजों के विषय मँ होने बाल्ली अनवस्या दोष नहीं है, उसी प्रकार प्रकृत 
मे मी अनवस्था दोष नहीं दहै। त्रथवा दूसरा पश्च यहदहै कि निरवयव पदार्थो एेसे 
स्वाभाविक शंच ई, जो अलग नहीं कयि जा सकते, अत प्व प्रथक्‌ निदं के 
अयोग्य है| रेसे अंयोमे किसी च्रं मे संयोग रहता दै श्रौर दूसरे श्रो मे नदीं रहता है। 
इस प्रकार निरवयव पदार्थो मे अन्याप्यडृत्ति संयोग माना जा सकता है । प्र्न-पदि निरवयव 
पदार्थो में देखे अंश--जो अलग न कयि जा सकने के कारण प्रथक्‌ निदेशक योग्य न 
हौ--मले जाथे वो उस्र निरवयव पदाथं मे एकत्व ओर अनेकत्व मानना पड़ंगा १ अथवा 
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यद्वा यन्तिरबयवं तन्नेयायिका्मिमतजातिवत्‌ सर्वत्र संयोभिनि सम्पू 
वतेताम्‌ । तदेतत्‌ घत्रकारिरेवाशङ्कय परिहृतम्‌-“कृत्स्नप्रसक्तिनिरयत्वेशब्द 
कोपो वा" इत्यादिना । तत्र च दीपः-“सकरेतर विसजातीयं श्रत्येकसमथि 
गम्यं सर्वशक्तियुक्तं ब्रह्म निरवयवमपि कायं च भवत्यनन्तं च भवतीति 
परिमितशक्तिवस्तुचोद्यं न तत्र प्रसज्यते । यथा जातिवादिनो जाति 
रेवामूर्ता खण्ड्ण्डादिष्वत्यन्तविलक्णेष्वनन्तेष्वपि परिसमाप्येव वतेते 
न तत्रेतरस्तुचोयमिति जगत्कारणत्वं सम्भवति" इति । तत्र॑वाधकरण 
“स्वपक्तदोषाच" इति पत्रे “प्रधानादिकारणपक्ते दोपाच व्रह्मव कारणम्‌ । 
तत्रैव रौकिकवस्त॒वि्तजातीयत्वेन ्रधानदिरुक्तदोषा नैव प्रसज्येरन्‌" 


उस निरवयव पदार्थं को अवयवी मानना दोगा १ जिससे अवयवो मे श्रनेकस्व मीर अवयवी 
म एकत्व माना जा सके ! अथवा उस्र निरवयव पदार्थं को वन ओर सेनां इत्यादिके 
समान संघावरूप मानना होगा १ क्य यह अर्थं अभिमत है १ उत्तर--तरे श्रंशभेद 
व्यवहार के कारण नदीं बन सकते, श्रत एव निरवयव वस्तु मे एकत्वानेकस्व, भवयविस्व 
ओर संघातत्व मानने की कोद आवस्यकता नदीं हे! अथवा यह यह वतीय प्च माना 
ला सकता हे कि निरबयव वस्वुमे स्वाभाविक अंशमेद्‌ मानने पर एकत्व उपस्थित होगा 
ही । यह एकानेकतव प्रमाण सिद्ध हयेनेसे सान्यदहीहै, इसका अपरलाप नदीं हो सकता। 
श्रथवा यह चतुर्थं पक्ष यहो माना जा सकताहैकि जो निरवयव पदाथं है, बह अपने से 
संयोग रखने बले पदाथ से पूर्णरूपसे संयुक्त रोता है, बह संयोग सम्पूणं निखयत 
पदार्थ म रहता है । नैयायिक मादि वादिर्यो द्वारा स्वीक्रत जाति इसमे दृष्टान्त है । नेयायिक 
° यह मानते है कि निरवयव गोत्व इत्यादि जाति स्वाश्रय भूत प्रत्येक व्यक्ति मे पूणं सूप से 
सम्बद्ध रहती है । निरवयव ब्रह्म के विषय मे सूत्रकार ने “कृस्स्नप्रसक्तिस्तु निस्वयवत्व- 
शन्दकोपो वा" इत्यादि सून्नो मँ उपथुक्त विरोध की आशं करके उसका परि्ार रेपे किया 
है कि सावयव पदारथके विषय मेँ होने बाक्ली आशंका निरयव पदार्थो के विषय में 
नीं हो सकती 1 वहु पर वेदान्तदीप मे यह कदा गया है कि ब्रह्म एकमात्र भरुतिप्रमाण 
सेही जाना जा सकताहै। श्तिप्रमाणसे ब्र्मरे्ा विदित होताहै फि बह सकल दतर 
वस्तुं से विजातीय है, सर्व्॑चक्तियुक्त है, निरवयव होता भी हुच्रा कार्यं बनता है, तथा 
ग्रनन्त होकर रहता है! अतः परिभित शक्ति बाली वस्तुभोंके विषयमे हेन बाला चोद 
उस बह्मके विषय मे प्रवृत्त नी हो सकता है! जिस प्रकार जातिवादी क मतम भमूतं 
जाति श्र्यन्त विलक्षण खण्ड श्रौर मुण्ड इत्यादि प्रत्येक व्यक्ति मे पूर्णस्प से रहती है, 
उसमे बह प्रश्न-जो इतर वस्त॒श्रों के विषय मेँ क्षेता है--हो नदीं सकता है} अतः ब्रह्म 
म जगत्कारणत्व होने मे कोई दोष नदीं हे । उसी अधिकरण मेँ “स्वपश्चदोषाच इस सुत्र की 
म्काख्या मे यह कदा गया है कि प्रधान अर्थात्‌ प्रकृति इत्यादि को कारण मानने मेँ दोषै 
अवः ऋदैःदी कारण साना जा सकता है । वह ब्रह्म लौकिक वस्तुभों से भतयन्त विज्ञातीय है । 
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इत्युक्तम्‌ । एतेन प्रधानपरमाणुवासनासंविद्त्रहमप्रेतीनां निर॑शानामेव यथा- 
भागपरिणामावरणानाबरणानेकविषययोगादिरुपपदचत इत्युपगम्यते, तद्वदेव 
संयोगस्य संयोगिनो वा पूर्णस्य ननेकसम्बन्धोऽनुपपन्नः । क्षणिकपरमाणु- 
वादिनापि पुञ्दशायामेकस्य परमाणोरंशमेदमन्तरेणनेकनेरन्तयंमम्थुप- 
गतम्‌ । विज्ञानवादिनामेकस्यानेकाकारत्वम्‌ । माध्यमिकस्य तु संयोगे को 
विशेषप्रदषः ? इदमेव शूत्यस्यहारं वस्त्विति वेन; शूल्यत्वसदसच्योकशक्तौ 
विसोधात्‌ । दिष्ठं न किञ्चिद्‌ च्टमिति चेन्न; अस्येव दृष्टत्वात्‌ । न चान्यस्य 


४ 


अतः प्रधान आदि के विषयमे कहे जाने बाल्ते दोष ब्रह्मके विषय मेँ नहीं ल्ग सकते। 
सांख्य इत्यादि यह मानते हैँ कि प्रधान अर्थात्‌ ५ऊृति निरवयव होता हभ एकदेश सँ विकार 
को प्राप्त होता है | नैयायिको ने यह मानाहै करि परमाणु निरवयव होता हभ जन दूसरे 
परमाणु से युक्त होता है, तब किञ्चिद मे आदृत होता है तथा दुसरे श्रं मै अनाचरत रहता 
है । अनेक वादी यह मी मानते दहै कि वासना ओर ज्ञान निरवयव होते हुए अनेक विषं 
से सम्बन्ध रखते द । वेदान्ती यह मानते दहै कि ब्रह्म निरयव होता दुभ भी कार्यरूप 
मे परिणत होता है । जिस प्रकार वादिगण इन निरवयव पदार्थो मे इन बातौँ को मानते दहै, 
उसे अनुपपन्न नहीं मानते, उसी प्रकार यह मानने मे भी- क्षि संयोग अथवा 
संयोग वाले पदा थं पूणेरूप से अनेक वस्वुश्रों से सम्बन्ध रखते है--कोई अनुपपत्ति नहीं है । 
क्षणिक परमाण्रुभों कौ मानने बले बौद्धो ने मी परमाणुभों की पुंजदश्ामे यह माना 
हैकिएक परमाणु पंजदश्ामे श्रंशसेदके नाही अनेक परमाणुओं से नैरन्तय रखता 
हे । लोक मे यह नैरन्तयं संयोग कदलाता दहै । विज्ञानवादी योगाचार बौदोंने एक विज्ञान 
को अनेक अर्थकर वाला माना है। इन सब्र वादियोंने श्रपने श्रभिमत पूर्वोक्त निरवयव 
पदार्थो का शमेद्‌ के भिना दही अनेक वस्तु से सम्बन्ध माना है। उषी प्रकार संयोगमें 
भीमाना जा सकताहै, तथा निरवयव ब्रह्म इत्यादिमे भी वैसामाना जा पकता है। 
सब को शुन्य मानने वाले माध्यमिक बोद्ध को संयोगके विधयमें विशेष दरेष करनेका 
कोई कारण नदींहै। वह जिस प्रकार सब्र पदार्थो पर द्वेष रखतादहै, उसी प्रकार उसे 
संयोग के विषयमे मी द्वेष रखना चाहिये । विशेष द्वेष रखने का कोई कारण नदीं है । प्रश्न ~ 
माध्यमिक स्योगमेजो विशेष द्वेष रखते है, इसका कारण यह है किंवे सममतेदहैकि 
संयोग का खण्डन करने पर संयोग बाधित हो जायगा ओर उससे कारण वस्तुओ का सम्बन्ध 
भी खण्डित हो जायगा ] तव श्रन्यत्व की सिद्धिम बाधा नहींहोगी। संयोग का खण्डनदी 
शून्यवाद का द्वार खोलने वाल्ला पदाथंहै। यही सममः कर वे संयोग प्र विशेषद्वेष 
रखकर उसका खण्डन करते द । उत्तर--श्रूञयवाद किसी प्रकारसे भी सिद नहींकिया 
जा सक्ता । यदि शूल्यत्व सत्‌ होता तो सवंशूल्यत्व खण्डित होता है, स्थोकति कमस कम 
शूल्यत्व सत्‌ है । यदि शल्यत्व अपतत्‌ है तो भी श्ून्यत्व खण्डित होता है, भ्थोकि जो 
असत्‌ हे, वह मान्य नदीं हो सकता । प्रर्न--संयोग पदाथं मान्य नीं हो सकता है, 
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तथाखादशंनादन्यस्यापि तथात्वाभावः; प्रस्येकं प्रतिनियतासाधारण- 
स्वभावानां भङ्खग्सज्ादिति । 

स चायं संयोगो दिधा-कार्योऽकायश्चेति । पूरः परिमितानां परिमिता- 
परिमितानां च उमयप्रेरणादन्यतरभरेरणाद्ा । यथा मेषयोः स्थाणुश्येनयोर्वा | 
संयोगजमपि संयोगं वैशेषिका वणेयन्ति, तदसत्‌ ; अवयन्यभावात्‌ । 
अवयवसंयोग एव दहि सेद्गातस्य संयोगः । उपलम्भोऽपीदानीमेकदेशेन 
संयुक्तमित्येय । अस्तु वाऽवथवि, तथापि येन हतुना यदैवाचयवः संयुज्यते, 
तेनैव तदेवावयन्यपि संयुल्यताम्‌ । नरि दस्तपुस्तकसंयोगानन्तयं 


क्योकि कड भी पदाथं द्विष्ठ अर्थ्‌ दोर्नो में रहने वाला देश्वा नरह गथाहै, जेकिन ज्लोग 
संयौग को दोनों म रहने बाला मानते है} वह्‌ कैसे म्यो सकता है १ उत्तर--भ्लेदी 
अन्य पदाथ दानाम रहते हुए न देखे ग्येर्ही, परन्तु संयोग तो दोनामे रहता दुरा 
देखा ही जाता है) जैसे संयोगदेला जाताहै, वैसे ही इसे मानना भी उचित है) दूसरे 
पदां वैसे नदीं देखे जाते ई, अतः इससे संयोग मे द्िष्ठघ्व का अमाव नहं माना जा सकता 
है। यदिरेसा मानाजायतेोप्रव्येक पदार्थ मेँ व्यवस्थित श्रसाधारण स्वभाव अमान्यदहो 
जायगा, कर्कि वैसा स्वभाव अन्यत्र नहँ देखा गया है | 


“स चायं संयोगः इत्यादि । यई संयोग दो प्रकार का है-( १) का्श्रौर (२) 
अकायं । परिमित मूतं पदार्थोका संयोग कार्य, क्योकि बह उत्पन्न होता है, तथा 
परिमित मूतं पदाथ एवं अपरिमित विषु पदार्थमे रहने बाला संयोग मी कावंदहीहै। 
यह कायं हप संयौग दोनों पदार्थोमे होने वाली क्रिया से उन पदार्थो मे उत्पन्न होता है। 
उदाहरण-मेडोके युद्धम दोनों मेहो होने वाली क्रिया से संयोग उसन्न होता है। 
कहीं कहीं एक पदार्थमे दयने बालो क्रियासे भी संयोग उस्पन्न होता है; उदाहरण--जत्र 
उड़कर व्येन पक्षी उत्तमे जैशरताहै, त्र एफ श्येन प्रक्षीय हने बालीक्रियरासे श्येन 
ओर बरक्ष मे संयोग उस्न्न है ¦ यदं पर वैशेपिक दाशंनिक यह्‌ कहते है कि कायं रूप संयोग 
तीसरे प्रकारकामभीहौता है) बह संयोगज संयोग कहलाता है । उदादहरण--अग्यव भूत हाथ 
ओर पुप्तके होने बाले संयोग से अवयवी शरीर ओर पुस्तक मे संयोग उत्पन्न होता 
हे! यद संयोगज संयोग कहा जातादहै। परन्तु उनका यह कथन समीचीन नहीं दै, 
क्योकि अवयव समुदाय से व्ग्रतिरिक्त अवयवी नाम द्रव्य होता द्यी नर्द | अवयव भूत द्ायका 
पुस्तक से जो संयोग होता दै, वही श्रवयव समुदाय शरीर का पुस्तक के साथ संयोग दै। 
जवर हाथ पुस्तक से संयुक्त होताहै, तत्र यही प्रतीति होती है किं इस समय एकदेश से 
संयोग हुभा है । नद्य यह दूसरी प्रतीति नदीं होती है कि समुदाय भी संयुक्त है! “तुष्यतु” 
न्याय से अवयवी द्रभ्य मेहो मान क्लिया जाय, परन्तु यह मानना अनुचित है कि 
हस्त पुस्वक संयोग से शरीर पुस्तक संयोग उत्पन्न होता है, क्योकि जसि डु से जन 
अक्रन संयुक्त होता है, उसोदेतु से उती सम अरप्र्ीमो संयुक हो, यार्क काले 
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दे बदत्तपुस्तकसंयोगस्योपलभ्यते, हस्तस्पन्देनैव कारणकारणवर्तित्वादसम- 

वायितामापन्नेन दैवदत्तपुस्तकसंयोगस्याप्युतप्तिरुपपद्यते । हस्तस्पन्दे च 

तदवच्छिनशरीरस्यापि स्पन्दसिद्धेस्ततो वा तत्संयोगः, कम॑णोऽपि संयोगादि 

वद्यथोपरम्भं स्वामावसादिस्यमङ्गीकतंव्यम्‌ । यदा चान्यानीतपुस्तकेन 

दवदत्तदस्तः संयुज्यते, तदा देवदत्तेनापि कथं न युज्येत १ हस्तस्य तस्य च 

निष्यन्दत्वाविशोषात्‌ , आमिगुख्यसपाप्युभयोरविशेषात्‌ । एतेन विभागज- 

विभागोऽपि निराकृतः । विभागं चान्तर्भावयिष्यामः । अकार्यस्तु संयोगो 

दोनों पुस्तक से संयुक्त हौ, तो इसमे क्या आपत्ति है १यहतो देखनेमें नदींभाताहेकि 
दस्त पुस्तक संयोग के बाद्‌ ही देवदत्त पुस्तक संयोग हुआ करता है | प्रन ~ हस्तस्यन्द्‌ 
क्रिया रूपी असमवायिकारण से उत्पन्न होने बाला संयोग हाथमे तो उघ्पन्न हो सकता ह, 
वह ररीर मे कैसे उत्पन्न होगा १ उत्तर--जिस प्रकार तन्तु रूप से पट रूपकी 
उत्पत्ति मे यह माना जाता है कि पट सूप का समवायिकारण पट है, पट का 
समवायिकारण तन्तु है; उस तन्तु मँ विद्यमान रूप पट रूप के लिये असमवायि 
कारण है, उससे पट रूप उत्पन्न होता है। उसी प्रकार प्रकृत मे भी यह माना जा सकता 
हिकिं शरीर पुत्तक स्योगका समवायिकारण शरीर है, शरीर का समवायिक्रारण हस्त है, 
उस हस्त मं विद्यमान स्पन्द्‌ क्रिया असमवायिकारण है, उससे शरीर पुस्तक संयोग उत्पन्न 
होता है। किञ्च, दस्त मे स्पन्द्‌ क्रिया जब्र उदन्न होती है, उस समय दस्तावच्छेदेन 
शरीर में मी स्पन्द क्रियादहोतीही है । शरीरगत उस स्पन्द्‌ क्रिथासे मी शरीर पुस्तक संयोग 
हस्त पुस्तक संयोग के साथ उत्पन्न दहो सकता द। प्रश्न-- सन्द क्रिया यदि दस्तावच्छैद्‌ 

से शरीर मेँ मानी जाय, तो चरणावच्छेद्‌ से शरीर मेँ स्पन्द क्रिया का अमाव मानना पड्गा, 
तव स्पन्द्‌ क्रिया का स्वभाव के साथ एक शरीर मँ स्थिति माननी पड़ेगो ओर वह अनुचित 
है । उत्तर--जिस प्रकार प्क इक्ष मँ मूलदेश ओर अग्रदेशरूपी अवच्छेदक मेद से 
संयोगामाव ओर संयोग को स्थिति मानी जाती है, उसी प्रकार एकी शरीर में हस्त श्रौर 
नचरणसूपी श्रवच्छेदक भेद से संयोग श्रौर उसका अभाव मी माना जा सकता है] संयोग के 
समान क्रिया मी भव्याप्यृत्ति हो, इसमें कोई दोष नदीं है किञ्च, स्वतः न हिलता हुजा 
देवदत्त का हाथ जव दूसरे पुरुष के द्वारा लाये गये पुस्तक से संखुक्त होता है, उस समय 
उस पुस्तके के साथ देवदत्त के शरीर्‌कामी संयोग क्यों उत्पन्न नहीं हो सकता १ अवश्य 
ह्ीदो सकता है, क्योकि बह हाथ ओर शरीर समान रूपसे निष्क्रिय दहै, तथा पुस्तक के 
प्रति श्राभिगुख्य मी हाथ ओर देहम समानसरूपसे विद्यमान है। जिस प्रकार संयोगज 
संयोगका निराकरण होता है, उसी प्रकार विभागज विमाग का भी निराकरण होता है । 
विभाग के अस्तर्थाव का प्रकार आगे क्या जायगा | च्रकार्यं संयोग उनद्रव्योंमे होता है 
जो निश्चल होते हुए श्न्तराल रदित होकर रहते दै। काल ओर ईदवर इत्यादि विभु 
दरभ्य निश्चल है, उनम क्रिया नहीं ह्योती, वे सभी मूतं दर्यो से संयुक्त रहते दै । दोनो 
विभु द्रव्यो के मध्यमे एेसा कोई द्रव्यं नद्यौ है जो उनसे असंयुक्त दो, अत एव वे अन्तराल 
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निरन्तरयोनिष्पन्दयोद्रस्ययोः } स नास्तीति वैशेषिकादयः | विभवो मिथः 
संयुक्ताः, निरन्तरद्रव्यत्वात्‌ , सम्प्रतिपन्नवत्‌ । असंयुक्तत्वे सान्तरस्वप्रसङ्कः । 
यश्च विभूनां नैरन्तयंमात्रमिच्छेत्‌, तेनापि तत्रायमपरिदार्य; । अस्मन्मते 
नेरन्तयंस्य समासन्नदेशसंयोगरूपत्वात्‌, गुणादिषु त॒ निरन्तरत्वबुद्धय- 
भावात्‌ । न च हेत्वाभावात्‌ संयोगाभाव इति वाच्यम्‌ ; ज्ञापकस्योक्तत्वात्‌ । 


श्टन्य ई } अन्तराल वदी पदाथ होता है, जो उनसे असंयुक्त रहता है } इससे सिद्ध होता है कि 
वे दोनों विरु द्रव्य संयुक्त दै) विसु द्र्व्योमें क्रियाकेन होने से उनसे होने वाल्ला सयोग- 
कायं नदीं हो सकता, वह अका्यंदहै | वैशेषिक इव्यादि दादंनिक यद मानते कि 
अकायं संयोग होता दी नदी, समी संयोग कायंही रै) उनका यद मतत समीचीन नही, 
क्योकि अनुमान प्रमाणसे अकायं संयोग सिद्धदहोता है) वह अनुमान यह दहै कि विभु द्रव्य 
परस्पर म संयुक्त दहै, क्योकि वे शछन्तरालश्यून्य होकर रटने बल्ले द्रव्य दै यथा 
अन्तरालशूल्य होकर रहने बले दो मलष्य इत्यादि द्रव्य परस्पर संयुक्त देखे जाते दै) 
यदि वि्चुद्रष्य परस्पर संयुक्त नहीं होते तो उनके बीच अन्तराल्ल अवश्य होना 
चाहिये, परन्तु वैसा होता नदी । इस अनुमानसे विसु द्रव्या मै संयोग सिद्ध द्योता दहे] 
बौद्ध सयोग पदार्थं को नहीं मानते दै, वे विधु पदार्थोका परस्परम नैरन्तर्यं मात्र मानते 
द । विसु पदार्थं निरन्तर श्रर्थात्‌ अन्तयल्लदीन होकर रहते दै-पेसावे मानते ई । परन्तु 
उन्हे मी व्यौ संयोग मानना द्वी पड़ेगा, क्योकि यदि विशु पदार्थं परसपर संखक्त नहो, तो 
उनके बीच मेँ अन्तयाल अर्थात्‌ असंयुक्त पदार्थं होना चाद्ये, परन्दु यसा होता नदीं। 
रतः वियु मे संयोग मानना चाद्ये)! बौद्ध जो रैरन्तयं मानते है, वह अन्तरालाभाव- 
रूप नैरन्तर्य॑-सन्निदित देश्च संयोग रूपी है, क्योकि दूसरा भाव पदायंदही अमाव माना 
जाता दहै। सनिहितदेशमे यदि विघ्ु पदार्थौ का संयोगदहै, तो परस्परम चि्ु पदार्थो 
काभी संयोग अवश्य दी होगा | प्रश्न-नैरन्तयं को सनिदहितदेश संयोग रूप मानना 
उचित नदीं है, भ्योकि गुण इत्यादि सन्निदितदेश से संयोग नरी रखते है ! एेसी स्थिति 
म गुण इत्यादि को गुणी इत्यादि के साथ नैरन्तयं नहींहो सकेगा, परन्तु उन्म नैरस्तयं 
होता है। बहकैसेहो सक्रेगा १ उत्तर--रुण आदि का गुणी आदि के साथ नैरन्तयं 
होता है, क्योकि शुण आदि युणी के साथ निरन्तर रहते दै, रेसी प्रतीति होती 
ही नदीं । प्र्न--विख्ु द्रव्यौ का परस्पर संयोग नदीं होता, क्योकि उस्म डे 
नदीं है | एेसौी स्थिति मेँ विसुद्रव्य संयोग कैसे मान्य होगा १ उतच्तर-देतु दो पकार 
काडोता है--( १) ज्ञापक, ्र्थात्‌ ज्ञान कराने बाला ठ श्रौर (२) कारक, 
अर्थात्‌ उत्पन्न करने वाला कारण । विसु द्रव्यो के संयोगके विषय करा ज्ञापके अर्थात्‌ 
ज्ञान कराने वाला देतु उपयुक्त श्रनुमान से निरन्तर द्रव्यत्व ेसा कहा गया है) 
अतः ज्ञापक हेतु का च्रमाव नरी है  संग्रोग को उत्पन्न करने वाल्ला यदिदेतुन होतो 
उत्पन्न होने , बति संयोग का ही अभाव फलित दोगा, नित्य संयोग का 
न्ह.) चु दर्यो म दम नित्य संयोग मानते ईद ! उत्पादक द्ठुकेन दने 
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कारणस्य निवृत्तौ कायेमात्रस्य निच्त्तिरितीश्वरज्ञानचिकीर्षाभ्रयत्नेषु 
मवद्धिरेव प्रतिपादनाद्‌ बिभूनामपि स्वकायंजननादेरीश्वरावुप्रवेशनिवन्धन- 
त्वात्‌ । ओपनिषदश्वायमथेः । तथा च श्रुतयः-- “सर्वव्यापी च भगवान्‌, 
“अन्तर्बहिश्च रत्‌ स्वं॑व्याप्य नारायणः स्थितः इत्यादिकाः । न च 
“चहिश्"' इति वचनादीश्वरज्ञानव्यतिरिक्तानां सर्वेषामविशस्वमिति वाच्यम्‌; 


से नित्य संयोग का अभाव सिद्ध नदीं होगा। विभुद्रव्य संयोग कौ न मानने वाले 
आप्र लोग श्र्थात्‌ नेयायिक इत्यादि वादियों को मी ईद्वर के ज्ञान इच्छा अर प्रयत्न 
के विधय मे णेसा ही मानना पडता है । यदि उनसे कोई यह पू कि इश्वरमें 
जानोस्ादक इन्द्रिय इत्यादि न होने से इश्वर मेज्ञानादि गुण कैसे माने जा सकते 
है १ इस प्रश्न के उत्तरम उन्ह यही कहना पडता है कि भले ईष्वर मे ज्ञानोव्पादक 
इन्द्रियादि नदहोने से उत्पन्न होने बाले ज्ञान इत्यादिन हो, परन्तु नित्य ज्ञान, इच्छा, 
छरीर प्रयत्न रह सकते दहै, हम अर्थात्‌ नैयायिक ईदवर में नित्य ज्ञानादि को दही 
मानते दै । इसी प्रकार दी विसुद्रन्यसंयोग के विषय में उपस्थित उपर्युक्त प्रश्न 
कामीउन्तरदिया जा सकता है । काल इत्यादि विभु पदाथं तभी अपने कार्योको 
उत्पन्न कर सकते ईद, जन उनम अनुप्रविष्टं होकर हईदवर उर््है परित करते दै। 
एेसी स्थिति मे काल इत्यादि विरु पदार्थो का विभु दैद्वर के साथ संयोग सिद्ध 
दोता है। विथु पदार्थो म भी ईश्वर संयुक्त रहते दै, यह अर्थं उपनिषत्‌ प्रमाणसे 
सिद्ध है । ये भ्रुतिवचन यहो ध्यान देने योग्यर्दै--( १) (सवव्यापी च भगवान्‌" । 

थ-- श्री मगवान्‌ सवव्यापरक दै । ( २) “मन्तवंहिश्च तत्‌ सवं व्याप्य नारायणः स्थितः" | 
अथ--श्री नारायण भगवान्‌ उन स्व॒ पदार्थो के अन्दर ओर बाहर व्याप्त होकर 
रहते है । प्रश्न - उपययक्त वचन मे "बद्िश्चः एसे निर्देश से यह स्पष्ट होता हैकिं 
सत्र पदार्थो के बाहरमी ईदवर रहते है । जो प्रदेश उन पदार्थो से शल्य ई, वदी 
उनसे बाहर का देश माना जाता है | इस्त यह फलित होता है किं सभी पदार्थौ 
से रहित देशमे ईश्वर ओर उसके ज्ञान रहते दै, तभी सब पदार्थो के बाहर ईश्वर 
का सद्धाव सिद्ध होगा । अतः यह मानना चाहिये कि इईदवर श्मीर उनके ज्षानसे 
व्यतिरिक्त जितने पदार्थं है,वे सव्र विधु नहींद्ै। यदि वे विभु नहीं होगे तभी उनसे 
शून्य बषिदेश सिद्ध होगा, जिसमे इईदवर का सद्धाव उपयुक्त बचन से कहा जाता 
हे । अतः इश्वर ओर उनके ज्ञान से व्यतिरिक्त सभी पदाथं अविभु दै, वियु पदाथ 
जव है ही नहीं, तब बिशरुद्वयसंयोग कैसे माना जा सकता है १ उत्तर बहिर््याधि 
उन पदार्थौ के विषय म हयी उपयुक्त वचन से कदी जाती है, जिनके बहिदेंश होते 
है। जिन विश्च पदार्था का बिदंश्च है ही न्दी, उनके विषय मेँ बहिर्याति उस 
वचन का अभिप्रेत नदीं है । यदि ईश्वर एक को छोडकर समी पदार्थौ के विषय 
मँ अन्तर्व्यात्ति ओर वहिर्व्याप्ति उस वचन को विवक्षित हो तो ईश्वरध्म॑भूतन्चानरूपी 

७७ 
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बाहयदेशवस्त्वेव बहिव्यंपदेशोऽपि युख्यान्वयात्‌ । अन्यथेर्वरधमंभुतक्ञानस्या- 
प्यविश्चुतप्रसङ्ग इति ! अचुमानान्तराण च - विगीतं बिशद्रव्य बिशरद्रव्य- 
संयोगवद्‌ द्रव्यस्वाद्टवत्‌ । न च व्याक्षिबलात्‌ स्वेन संयागप्रसङ्गः; बिधु- 
द्रभ्याणामनेकत्वात्‌ स्वेतरबिशद्रव्यसंयोगेन साध्यसिद्धय्ुपपत्तेः । तथा 
विगीतमीश्वरसंयुक्तं॒द्रव्यत्वादरवत्‌, ईश्वरो वा कारादिसंयुक्तो द्रव्यस्वा- 
द्टधत्‌ । न च कालसंयोगे कालविकायत्वप्रसङ्गः; तस्यापि तदधीनविकार- 
स्वात्‌ “कालं स पचते तत्र न कालस्तत्र वै प्रथः" इत्यादिविशेषवचनःतचेति । 


द्रव्य के बाहर भी ईश्वर को रदना होया, जहो घमंभूतक्ञान का प्च नहीं है, वी 
धम॑भूतज्ञान का बहिर्देश है, व रहने बाला ईश्वर धमभूतज्ञान श्य ह्यो जायगा, 
तथा ईश्वर का धमंभूतन्ञान भी अविभरु हो जायगा } हस दोष के निवारणार्थं यदी 
मानना उचित है कि उपरक्त वचन उनी पदार्थो के अन्दर अर बाहर इश्वर 
की व्यासि का वर्णन कर्ता है, जिनके अन्तरे ओर व्ये दुभा कसते दै) 
विभु पदार्थो का बिटंश न होनेसेहीमले विभु पदार्थो के विषय मं इद्र की 
बहिर््यततिन दहो) इसमे कोक यानि नहीं है) श्रन्यान्य अनुमानोंसे भी विमुद्रयसंयोग 
सिद्ध होतादहै | प्रथम अनुमान गह है कि जिस वरिभुद्रव्यके विषय मेँ यह सन्देह 
हैकि वह विुद्रव्यसे संयुक्तहै या नी, वह्‌ तरिभ्ुद्रभ्य दुसरे विभरुद्रव्यसे संयुक्ते, 
क्योकि वह द्रव्यहै) जोजोघट इत्यादि द्रव्यै, वे विघरद्रव्यसे संयुक्त दै, विभु द्रभ्य 
भीएक द्रष्यहै, वहभीव्िभ्रुद्रग्यसे संयुक्तष्ट, ग्रही उच्ितहै) विभुद्रव्य करा विभु द्र्य 
के साथ संयोग मिद्ध होने पर विभु द्रव्य सिद्धदहो जाताहै) प्रश्न-जे ठी द्रव्य है, वह 
विथ द्रव्यसे संयुक्त द, इस व्ाततिवे अनुसार द्रव्य नेसे विभुद्रव्य को पने साथ 
संयुक्त होना पड़ेगा, वह॒ असम्भावित है, क्या श्रसम्भवित अशं मान्य हागा १ उत्तर इस 
ग्रनुमान से चियु द्रव्य के अपने साथ संयोग सिद्ध दहा, एेमी श्राक्छयकता नहीं । कारण, 
वियु द्रव्य श्रनेक रहै, एक विुद्रव्यका दृसरे विघ॒द्रव्यके साय संयोग इस अनुमानसे 
सिद्ध होता है। यद्य यही च्रमिप्रेत है दुसरा अनुमान ग्रहै कि जिन काल इत्यादि 
विश्रु द्यो के विषयमे यदह सन्देददहै किवे दैश्वर्से संगक्तदैया नदीं! वे कालादि 
विभु द्रव्य ईश्वरसे संयुक्त दै, क्योकिवे द्ध्य दह । जितत प्रकार द्रव्य हने से घर इैदवर 
से संयुक्त है, उसी प्रकार कालादि मी द्रव्य हाने से ईश्वर से संयुक्त द, यदी उचित है। 
तृतीय श्नुमान य्ह करि ईश्वर कालादि से संयुक्त दै, क्योकि द्रध्यदहै. जिस प्रकार 
घट द्रभ्य होने के कारण काल आदि से संयुक्त है, उसी प्रकार ईश्वर भी द्रव्य हीने से संयुक्त 
होः । यदी उचित है| प्र्न-यदि दैश्वर काल से संयुक्त दं तो उनम कालक्रत विकार 
होने लर्गेगे, श्मर्थात्‌ इद्वर विकार बलि हो जायंगे ¡ इसत्तिये रेश्वर का काल्ल संयोग नहीं 
म्रानना - चाहिये । उत्तर--जो काल ईदवयधौन विकारो ठो प्राक्त करता है, उह 
काल ईशृवुह्‌ को चिकार वाला नदीं बना सकता । किञ्च, “कालं स पचते ततर न कालस्तव 
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यत्त॒ सङ्पराशरपदेमनोऽणुखसमर्थनदशायामजसंयोगो निरस्तः, 
तदपि “युगपञ्ज्ञानाचुत्यत्तिमनसो लिङ्गम्‌", “आत्मेद्दियार्थसन्निकये 
ज्ानस्य भावोऽभावथ मनसो लिङ्गम्‌" इत्यक्षपादकणभक्षघरत्रोपादानग्रसङ्खेन 
तस्सिद्धान्तसंस्कारोन्मेषवशादिति मन्यामहे । अत एव हि तत्र कालस्वरूया- 
प्र्यक्तत्वमप्युक्तम्‌ । यत्त॒ तत्र “न चाजसंयोगमन्तरेण किञिदचुपपनम्‌, 
रत्यक्त , यच “स्तम्मादेविथुसंयोगे किं मानम्‌ ? न प्रत्यक्षम्‌, प्रत्यक्ता- 
प्रत्यक्तसंयोगत्वात्‌ । न चाचुमानम्‌ , मृतद्वया्रयनियमादिति चेत्‌” इत्यत्र 


वे प्रयः इस प्रकार के विशेष वचनों से इदवर सें कालकृत विकारो का अभाव ही 
सिद्ध होता दै! अर्थ--दैश्वर काल को पकाते है, काल वदाँ विकार नहीं करा सकता हे । 

यत्तु महपराशरपादेः' इत्यादि । श्नीमडशराशरपाद ने मन के अणु का समर्थन 
कस्ते समय दोनी विसु पदार्था मे होने बाल्ते त्रजसंयोग अर्थात्‌ अनुत्पन्नसंयोग का जो 
खण्डन कया है, उसके विष्य मे हमारा यदीमत है कि कणाद्‌ ओर अक्षपाद के 
सिद्धान्तो का संस्कार उद्बुदधदहौ जाने के कारण उरन्ोने उनके सिद्धान्तो के अनुसार 
अजसंयोग का खण्डन किया है | विशिष्टाद्वैत के अजसंये।गसद्धाव का सिद्धान्त संस्कार उदघुद्ध 
होने परवे अजसंयोगका खण्डनन कर मण्डन ही करते । उन्होनि उस प्रसंग में युग 
पर्जल्ानानुत्पत्तिमंनसो लिङ्गम्‌ इस शअक्षपादसू् का तथा “आल्ेद्दियार्थसन्निकम ज्ञानस्य 
भावोऽभावश्च मनसो लिङ्गम्‌, इस कणादसू्र का बह उद्धरण दिया है] इससे प्रतीत 
होता है किं उनको इन सिद्धान्तोंका संस्कार उद्बुद्ध हो गया है। अत एब उस प्रसंग 
मँ उन्होने काल-स्वरूप का अप्रत्यक्ष कहा है। विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त मे तो कालस्वरूप 
प्रसत्त माना जाता है । कणाद ओर अक्षपाद के सिद्धान्त मँ कालस्वरूप श्प्रत्यक्च माना 
जाता है! तथा उन्होने वयँ पर यह जो कहा है किं च्रजसंयोग न होने पर कोई अनुपपत्ति 
नक्ष है, एवं यह मीनो कहाहै कि स्तम्भ इत्यादिका विभु द्रव्यसे संयोग है| इसमे क्या 
प्रमाण है प्रव्यक्ष प्रमाण नहीं हो सकतादहै, क्यौकि वहं संयोग प्रत्यक्ष स्तम्भ ओर 
अप्रत्यक्ष विसु पदाथं का संयोग है। प्रस्यक्च होने बाते द्रव्योंका संयोग दी म्रव्यक्च ह्येता 
हे । संयुक्त होने वाले द्रव्यो मँ एक प्रत्यक्ष हो दूसरा श्रप्रतयक्त हो तौ वह संयोग प्रत्यक्ष 
नदीं हो सकता है । स्तम्भादिका विथुद्रव्यसे संयोग होता है, इस विषयमे अनुमान मी 
प्रमाण नहयीहो सकता है, क्योकि मूतं अर्थात्‌ परिच्छिनि परिमाण वल्ल दोनों द्रव्योंमें 
दी संयोगदहोतादहै। इस प्रकार स्तम्भादि के विभुद्रभ्यसयोग के विषयमे शंका उत्पन्न कर 
उन्दोनि यदह कदा है कि परत्ब-भपरत्व शरीरगति, शरीरविकार ओर ऊष्वल्वलन इत्यादि की 
उत्पत्ति के लिये मूतं पदार्थौ का वि्रुसंये ग॒ अवदय मानना चादिये, क्योकि दिकूकालसंयोग 
रूपी असमवायिकारण के बल्ल पर ही परत्व एवं अपरत्व उत्पन्न होता है) शरीर की 
गति प्रयुक्तयुक्तात्मसंयोगरूपीञसमवायिकारण से उस्पन्न होती है। शरीर में विकार 
एवं अग्नि का ऊध्वउ्वलन श्दष्टयुक्तात्मसंयोगरूपी असमवायिकारण से उत्पन्न होता 
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“परत्वापरत्वशरीरगतितद्विकायेष्वंज्वलनादीनां सम्मवाथं वियुसंयोगावश्यं- 
मावात्‌" इति, तत्र पूवमेव दत्तसुत्तरम्‌ । यथा च मूतंगतक्रियाचिशेपसिद्धचथ 
वि्सयोग उक्तः, तथेव कारादिगतविकारसिद्धयथमपीश्वरसंयोगोऽ 
वश्याभ्युपेत्यः; । अन्यथेश्बर्चरीरत्वमपि कालदेनं स्यादिति । 
( शक्िनिरूपणम्‌ ) 

अथ शक्तिः} सवेकारणानां कारणत्वनिर्वादकः कथि द्रव्यविशेषः 
शक्तिः, तकागमाभ्यां तत्सिद्धेः । प्रतिबन्धकभणिमन्ादिसन्निधौ 
स्वरूपसहकारिविकल्याभवेऽपि यदुपरोधाद्‌ दहनो न दहति, सा द्यतीन्द्रिया 


हे) दिककाल्ल ओर आत्मा विुद्रव्य है इनका मूतं पदार्थो के साय संयोग मानने पर 
ही उन मूर्त द्रव्यो मै परत्वापरस्व इत्यादि उत्पन्न हो सक्ते दै । शस प्रकार कह कर उन्दोनि 
मूतं पदाय के विघुद्रन्य के साथसंयोग का समयन कियाद) परन्तु दोनों विसु द्रव्यो 
का परस्परम स्योगका समयन नहीं किया, किन्तु खण्डनदही किया है} उसके विषय 
म हमे जो उत्तर देनाहै, उसे हम प्हलेदही देष्ठुके दै] वह उत्तर यहद कि उन्न 
जो विशुद्धयसंयोग का खण्डन किया है, वह काणाद ओौर भनच्चपाद्‌ के सिद्धान्तं के संस्कार 
उद्दढ होनेसे वैसा किया है] वास्तव मे सिद्धान्ततः विभुद्रव्यसंयोग श्रव्यं माना 
जातादहै। जिस प्रकार उन्न मूतं शरीरादि विकारो की उस्पत्तिकेङिये विसु आत्मा 
के संयोग को असमवाधिकारण मानकर श्रा्मा भौर अरीरमे संयोग मानादहै, उसी 
प्रकार काल आदिम होने बा्ञे विकार्यो की उत्पत्ति के लिये ईश्यरसंयोग यदिन होतातो 
काल श्रादि ईश्वर के शरीर कैसे स्केगे १ कालके साय इदवर का संयोग मानने पर 
विभुद्रव्यसंयोग अवश्य सिद्ध होगा, क्योकि काल ओर दश्वर वियु ई ¦ 
( शक्ति का निरूपण ) 

अथ शक्तिः" इत्यादि | आगे शक्ति का निरूपण किया जाता है। शक्ति वह अद्रव्य- 
विशेष हे, जो समी कारणों के कारणल्व का निर्गेदक होती है । कार्योध्पादन्‌ म शक्त होने 
से पदार्थं कारण बनता है) यह्‌ शक्ति तकं ओर शाक्प्रमाणसे सिदध होतीहै। तकं 
यह है--दादक अग्निका स्वस्प एवं सहकारिकारणं मे न्यूनता न ष्टोने पर भी प्रतिबन्धक 
मणि मौर मन्त्र इत्यादि उपस्थित होने पर जिसके धट जाने के कारण अथवा जिसका 
उपरोध होने से श्रग्नि नदीं जलती है, वह शक्ति दै, क्योकि अग्नि मे विद्यमान दाष्टानुकूल 
शक्ति प्रतिबन्धक मण्यादि से उपरडधहो जाती है] अयस्कान्त श्रौर दुन्दुभि छब्द इत्यादि 
मे शक्ति स्थविदित है, वर्थोकि यस्कान्त लोदे का आकर्षण करता है, दुन्दुभि का शब्द 
तहक्षण बहुत दूर तक पर्वं जाता है} अतः इनमे शक्ति स्पष्ट विदित होती दहै । 
प्रशन-- यद पर चार पक्ष सम्भावित ईै--( १) मणि भौर मन्त्र इत्यादि प्रतिबन्धक 
सननिषित होने पर अग्नि की दाहशक्ति नष्ट होती है। (२) बहनि मे दादशक्ति तव तक बनी 


; , रहने बाखली है, जन तक वहि का अंश्च विद्यमान रहता है । अतः प्रतिनन्धक उपस्थित होने 
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शक्तेः । अयस्कान्तदुन्दुभिस्वनादिन््तिः । तेषु चैषा विशदमवगम्यते । 
परतिबन्धकाभावपयंवसायिनां शक्तितद्धर्मनाशतदुतपत्य नुत्पत्यादि्रसङ्गा- 
नामन्तत आगमेन प्रतिहतिरिति । 

नन्वस्तु तत्सिद्धिः, तथापि सा प्रतियन्धकेन नाश्यते बा, तद्धर्मो वा 
नश्यते, विरोधिनोः शक्तचन्तरधर्मान्तरयोर्बोसपत्तिः, अगिशिष्टापि 
वाकयं न करोतीति पश्चसु पकेषु कोऽभ्युपगम्यत इति सौहार्देन 
धृच्छाम इति चेत्‌, अस्स्वेषामन्यतमः, तदं पूनःशक्तयत्पादानियतकारणल- 


परमी दाहशक्ति नष्ट नदीं ह्यो सकती ह, किन्तु दादश्चक्ति का बह धर्म--जो दाह का 
श्ननुकूल है-- प्रतिबन्धक उपस्थित होने पर नहो जाता हे। ( ३ ) अथवा प्रतिबन्धक 
से बहि में दाह विरुद शक्ति उत्पन्न होती &, (४८) अथवा वहि मे दाहविरुदध शक्ति 
भी पले से ही विद्यमान है| प्रतिबन्धक से उस शक्ति मे वैसा घर्म उतपन्न ह्येता है, 
जो दाहं को रोकने में सहायक होता है | अतः इन चार प्तौ मे प्रथम एवं द्वितीय पक्त 
समीचीन नहीं, क्योकि उन पक्तौ के अनुसार यदि प्रतिबन्धकं से वहि मे विद्यमान दाद. 
शक्ति अथवा शक्ति मे विद्यमान वह धम॑--जो दाह के अनुकूल है- नष्ट होता 
तो उत्तेजक सन्निहित होने पर भमी दाह उन्न न हो सक्रेगा ] प्रतिबन्धक का 
पतिचन्धक उत्तजक कहलाता है, इसी प्रकार तृतीय ओर चलुर्थं पश्च मी समीचीन नही, 
कर्योक्रि उन पक्षो के अनुसार दाह के लिये विरुद्ध शक्ति का अमाव अथवा उस शक्ति 
मँ दाह प्रतिबन्धक धमं का अभाव कारण बनता है, इनके कारण मानने की अपेक्षा 
प्रतिबन्ध का भाव दी दाह का कारण माना जा सकता है, एेसी स्थिति मे शक्ति 
कल्पना कौ क्या आवश्यफता है १ उत्तर--श्क्ति का खण्डन करने वाले ये तर्ब 
शास्रविरुदध होने से अनादरणीय दहै, क्योकि शाख से शक्ति सिद्ध होती है । 


"नन्वस्तु इति } प्रश्न-- मले शक्ति सिद्ध हो, तथापि इन पोच पक्षो मै-कि 
(१) वह शक्ति प्रतिबन्धक से नष्ठ हो जाती है, ( २) अथवा शक्ति का ध्म नष्टहो जाता 
है, ८ ३) अथवा प्रतिबन्धक से विरोधी दूसरी शक्ति उत्पन्न होती है, (४) यथवा 
विरोधी शक्ति का धमं उत्पन्न होता है, गौर (५) अथवा किसी शक्ति का नाश 
ओर विरोधी शक्तिं की उत्पत्ति इत्यादि न होने पर भी पहले से बि्मान वह शक्ति ही 
प्रतिबन्धक की उपरि्थिति मे कायं नदीं करती है--कोन सा पक्ष माना जाता है? यह हम 
सद्दाव से पूते द । उत्तर- -इन पोच पक्षो मे को भी पक्चहो, इसमे कोड दोष नहीं 
हे । प्रश्न-- यदि प्रतिबन्धक के द्वारा वहं शक्ति नष्ट हो गहै) याको कि वहो उत्तेजक 
से शक्ति उत्पन्न होतीहै;, तो उस शक्ति का कारण नियत नहीं होगा, क्योकि प्रथमतः 
वह्ृचुत्पादक सामग्री से वह्निं मे दाह शक्ति की उत्पत्ति मानी जाती है, पतिबन्धक 
से वह नष्ठहो जाती है, पुनः उर्तेजक से उत्पन्न होती है । इसी प्रकार वह्िगत 
दाहानुक्रूल शक्ति केदो कारण होते है, अत एव कारण च्ननियत हदो जाते है रेसा 


१४ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ श्रद्रव्यपरिश्छैदः 


प्रसज्गपरिहारः कथमिति चेत्‌, इत्थम्‌ प्रतिवन्धकाभावसदितादरहिस्वरूपात्‌ 

तदुत्पत्तिः, अप्रतिवद्धा शक्तिवा कार्यकरीत्यादिभवनिर्वाहिस्यैव शक्तौ 

सुवचत्वात्‌ । सा तदि किमथ करप्यत इति न च वाच्यम्‌, दत्तोत्तरस्पात्‌ | 
ननु शक्तिः शक्ता बा न वा १ पूर्वत्र शक्तियोगाच्छक्तौ सा च शक्तिः 


अनियत कारण मानना उचित नही । रेस स्थिति मे पुनः शक्ति की उत्तेजरसे 
उत्पत्ति तथा उसके लिये श्रनियत कारण मानना पडेगा । यह्‌ महान्‌ रोष्र उपस्थित 
होता, इषका व्या परिहार है ? उत्तर परिहार इस प्रकार किया खाता है 
कि जिस प्रकार भाप अर्थात्‌ नयाधिक यह मानते ह फिं प्रतिनन्धकाभाव से युक्त 
वहि से दाह उन्न दता है, उत्तेजकाभावविशिष्ट मणि प्रतिबन्धक दै, एवेविष 
प्रतिद्रर्धक मणि के अभाव से विष्ट वधि से दाह क्रिया होतीहै, दाहक्रियाका 
कारण वही वह्नि है, जो उत्तेजकाभावविशिष्र प्रतिचन्धके के अभावं से विशिष्ट है। 
लद उन्तजक धर परतिवन्धक दोनो नही ई किन्त केवल वह्वि है, वहो भी 
उ-तजकामावविधिष्ट प्रतिचन्धक के अभाव से बवहहिविश्चिष्ट है, गह्या उससे दाह होता 
है, जँ उत्तनक प्ययं प्रतिबन्धक टोना ह, तथा बहि मी है, बहुं भौ उत्तजक के अमाव 
से विदि प्रतिज्न्धक नहे से उपर्युक्त प्रकार का वहि है, उससे दाह होतादै। 
उत्तेजक दादक्तिया का कारण नही माना जाता है) श्रत एव दाह क्रिया का कारण 
अनियत नहीं है, परन्तु निग्रत है, क्योकि उत्तेजकाभाव विशिष्ट प्रतित्रन्धक के अभावसे 
विदिष्ट एकमात्र वहनि ही दाद का कारण माना जाती है, उसी प्रकार शक्ति पदाय 
दो मानने वाक्ते यही मानते द कि उत्तेजकाभावविशिष्ट परतिनन्धक के श्रभाव्र से विशिष्ट बहि 
ह्ये दाह शक्ति का कारण है, उत्तेजक नर्द । चरतः शक्ति का कारण भी नियतदही 
हे, अनियत नही । हां, प्रतित्रन्धक से शक्ति का नाश द्रोने पर भी उत्तजकरश्राने पर 
प्रतिबन्धक उत्तेजकविशिष्ट होता है, उत्तेजकाभावविशिष्ट नदीं है, बहो उत्तेजकाभावविशिषट 
प्रतिबस्धक का अभाव है, तथा उत्तज्काभावविशिष्ट -प्रतिबन्धक्ामात्र से विचिष्ट वहाँ 
उससे पुनः शक्ति उल्पन्न होती है) इस प्रकार माना जा सकता है! अथवा प्रतिबन्धक 
से शक्ति का नाश्चन मानकर गह मानाजा सकताहै कि वहि में सदा दाहानुदूल शक्ति 
है, परन्तु पूर्वोक्त रीति से श्रप्रतिनद्ध बनने बाली शक्ति ही दाह को उन्न करती हे, 
प्रतिबन्धक रहने पर बद शक्ति प्रतिब्रद्ध हो जातीहै, अतएव वह दाह का उत्पन्न कर 
सकती है! इस प्रकार नैयायिक आदि को मान्य पद्धतिके अनुसार ही शक्तिषादिर्ो 
द्रया उपर्युक्त श्राक्षेपका परिहार क्रिया जा सकताहै। प्रश्न--ग्रदि शक्तिकोन मानने 
पर भी सैषायिकोक्त पद्धतिसे निर्वाह होता है, तो शक्ति को क्यों मानना चाये! 
उत्तर--दस प्रश्न का उत्तर पहले ही दिया गयाद्ै, वह यदीद कि शाल्र प्रमाणसे शक्ति 
सिद्ध होती है, ग्रतः उसे मानना चाये । 

"ननु शक्तिः शक्ता" इत्यादि । प्रश्न-जो शक्ति मानी जाती है, वह्‌ शक्तहै या 
नदीं १.यदि शक्त है तो शक्ति मे शक्ति माननी होगी, बह दूसरी शक्ति मीखक्तदहैया नर्द 
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स्तथेत्यनवस्था । उत्तरत्र तस्याः कारणं न स्यात्‌ , अशक्तस्वात्‌ । अन्यथा 
सिकताभ्योऽपि तैलघ्ुस्षवेत, शिक्लाशकलादिभ्यश्वाङ्करादिकमिति चेन; 
श्तयन्तराभावेऽपि कारणानां का्याजुगुण्यर पतया तस्याः सिद्धत्वात्‌ । 
अन्यथोष्णत्वमुष्णं न वा ? पूचत्रानवस्था, उत्तरत्र कायं न जनये 

चखीतव्रदित्याद्िप्रसङ्गस्यापि दुर्बारसात्‌ । उक्तं चेतद्धगवता पराशरेण-- 

शक्तयः सवेभावानामचिन्त्यज्ञानगोचराः 

यतोऽतो ब्रह्मणस्तास्तु सर्मा्या भावशक्तयः । | 

भवन्ति तपतां श्रेष्ठ पावकस्य यथोष्णता । इत्यादि । 
प्रमाणसिद्धस्वभावा न कथञ्िदपि परित्यागमर्हन्तीस्यर्थः। एवमदहि- 
बुध्न्यसंहितायामपि-^शक्तयः मर्व॑भावानामचिन्त्या अपरथक्‌ स्थिताः" 


यदि वहमी शक्त दहै, तो उस दूसरी शक्तिम मी तीसरी शक्ति माननी हीगी, इस प्रकार 
अनवस्थादोष उपस्थित होता है। यदि रक्तिं अशक्त दै, तो यह दोष उपस्थित होताद्ैकि 
तब तो शक्ति कारण नदीं बन सकेगी, क्योकि वद अशक्त है, अशक्त पदाथं कारण 
मानना उचित नहीं । यह अशक्त पदार्थं भमी कारण बन सकतातो तेल उत्पन्न करनेमें 
अशक्त बालु से तेल उत्पन्न होना चाहिये, शिला-शकलौं से श्रं्कुर इत्यादि उत्पन्न होना 
चाहिये, परन्त॒ वैसा उत्पन्न होता नदीं, इससे सिद्ध होता है कि अशक्त पदाथं कारण 
नहीं जन सकता । एसी स्थिति में शक्ति अशक्त होने पर कारण कैसे बन सकेगी १ उत्तर 
दाक्ति मले ही दूसरी शक्तिका आभ्रयनदो, उससे कोई दोष नदींहै, क्योकि कारणोंमें 
जो कायं के प्रति अनुगुणता देखनेमें आतीषहै, वहीकारण दहै, वदी शक्ति. है। कारणता 
केलिये दूरे कारणों की अपक्वा नदीं हत्ती, अत एव शक्ति भी कार्य करने मे दूसरी 
दाक्ति को ग्रेश्चा न करे, यदी युक्त है। इससे शक्ति का अपलाप नहीं हो सकता, 
क्योकि वह्‌ कारण के रूप मेँ प्रत्यत है। प्रत्यक्ष सिद्ध का अपललाप कैसा अन्प्रथा 
उष्णस्व इत्यादि का आपल्लाप हो सकता है, क्योकि उष्णत्व के विषयमे मी यह प्रश्न उठ 
सकता है किं उष्णत्व उष्णदहैया नद यदि उष्णत्व उष्णहै, तो वह उष्णत्व वाला सिद्ध 
होगा, यह दूतस्य उष्णत्व मी उष्णदहै या नहो, यदिरउष्णदहै तो उसमे तीसरा उष्णत्व 
सिद्ध होगा । इस प्रकार श्मनवस्था होगी] चदि उष्ण उष्ण न दहो, तो जलह्लन इत्यादि 
कार्यं करन सकेगा । जिस प्रकार शीतडउष्ण न द्ोने से जलन इत्यादि नहीं करता है, 
उसी प्रकार उष्णत्वं भी उष्णन होने पर जलन इत्यादि नहीं क्र सकेगा । इस प्रकार दोष 
उपास्थत होगा । श्री मगवान्‌ पराशरने भौ इसी अर्थं का प्रतिपादन क्ियादहै कि सभी 
पदार्थोमे जो शक्तियों दहै, जो श्नतक्यंज्ञान से सिद्धदहै। अत एव पर्रक्ममे मी ेसी 
स्बाभाविक शक्तिर्या विद्यमान रै, जो खष्टि इत्यादि के अनुकूल है । हे तपस्विश्रष्ठ मेय जी | 
जिस प्रकार अग्नि की उष्णता प्रमाण्सिद्ध है, उसी प्रकार परब्रह्म की शक्तियों भी प्रमाणसिद्धं 
है। पदार्थो प्रमाणसे सिद्ध होने वाते स्वमाव क्रिसी प्रकार मी अमान्य नदीं किये 
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इत्यादि । एवं सघ॑त्राचुसन्धेयम्‌ । 

इतरे त्वेवं बदन्ति- सर्वकरणानां सन्निधिमात्रोपकारिणी शक्तिः| 
तामन्तरेण निस्सारमखिलम्‌, अशक्तत्वात्‌ , तथान्वयव्यतिरेकात्‌ । अत एव 
सा ॒विद्चेषणतया स्फुरन्त्यपि वस्तुतः प्रधानभूता । सरवत्रेका; कल्पना- 
लाधवात्‌ । तदुक्तम्‌-- “एकैव तु परा शक्तिञ्चानानन्दक्रियामयी” इति । 
निर्विकारा, तत्सम्बन्धिमस्वादिकाराणाम्‌ । न शक्तयन्तरमपेकषते, शक्तत्वा- 
दनवस्थानाच । अपर्यनुयोस्यवैभवा चेयम्‌, अधटितघटकतया धमिग्राहक- 
सिद्धेः । एकत्वादेव देशकालापरिच्छिन्ना | तदुक्तम्‌- “व्यापिका ते परा 
शक्ति्व्याप्यं विश्वमिदं जगत्‌" इति । सर्वाकारोर्छासिनीत्वादस्तुपरि- 


जा सकते है। अदिर्बुध्न्यसंहिता मेँ मी यह कहा गयाहै किं समी पदार्थो में शक्तियाँ 
निदिव ईह, वे श्रचिन्ध्य ई, प्वं श्रपरथक्‌ सिद्ध दै । दसी प्रकार सवत्र शक्ति को 
समभ्ना चाहिये ) 

¶इतरे तः त्यादि ! शक्ति तत्व को मानने वाहते शैव वादी यह कते है कि शक्तितत्व 
अपने सिधि माच्रसे स्वं कार्णोका उपकार करने वाल्ला होताहै, शक्तिके निना 
समी पदाथ सारदयीन हयो जा्वेगे, क्योकि उनसे यदि शक्ति निकल जायतो वे अशक्त ै, 
अतः छु मी कर नहीं सकते । शक्तिविशिष्ट॒पदाथं कायं करते दै, शक्ति शून्य होने पर 
पदाथ कुंभी नदी कर सकते द । ेसा अन्वयव्यतिरेक प्रमाणसिद्धं है । अत एव 
पदार्थो के प्रति विशेष सूप मँ प्रतीत होने परमभी वह शक्ति प्रधान बनती है, क्योकि 
उसके बिना सभी निम्सार है, अतएव शक्ति प्रधान ब्रनती है | सभी पदार्थो में निहित 
शक्ति वास्तव्रमे एक है, अनेक नदीं । अत प्व “"पएकेव तु परा” इत्यादि वचन से ग्रह 
कहा गया है कि ज्ञानानस्द क्रियामयी वह परशक्ति प्कदहीषहै। बह शक्ति तत्व निर्विकार 
हे, क्योकि उससे सम्बन्ध रखने वल्लि पदा्थौर्मे हौ विकार श्रा करते है । शक्ति कारय 
करने मै दूसरी शक्ति की अपेश्वा नहीं रखती, क्योकि वह स्वयं शक्त है । दूसरी शक्ति 
की अपेक्षा रखे तो वह दूसरी तीसरी कौ अपेच्ला रखेगी, पुनः बह चार्थी की अपेक्षा करेगी, 
इस प्रकार अनवस्था दोष मी प्राप्त होगा । शक्ति अतक्यं वैभव से सम्पन्न षै, शक्ति एेसा 
कार्यक्यो फरती है, वैसा कयो नीं कसती, इस प्रकार शक्ति के विषय मे प्रन करना अयुक्त 
हे, क्योकि शक्तितत्व को सिद्ध करने वाल्ते प्रमाणसे शक्ति रेसेष्यी सिद्ध होतीहिकि 
वह श्रषटितघटनापटीयक्ती है । शक्ति एक होने से देकालपरिच्छेद रहित है| यदि 
एक होतो हुदै वद शक्ति देशकालपरिच्छिनि होती तो समी देश श्रौर कालो मे उससे 
का्यंदो नदीं पाये, सभी देश्च ओर कार्लो मे श्किसे कायं होते हर्‌ दिखा देते द। 
अत एव “न्यापिका तु परा शक्तिः इत्यादि वचन से यद कहा गयाहै कि वह परा शक्ति 
व्यापक है, तथा यह सम्पूणं जगत्‌ व्याप्य दै । यह शक्ति सर्वाकारोज्ञासिनी है, अर्थात्‌ 
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च्छेदरहिता । अचिच्छक्तिरुपेण सकला निष्डृष्टचिच्छक्तिरूपेण । निष्कला । 
तां कायंकारणरूपप्रपश्चकञ्चुकितां प्रपश्चप्रलयवतीमेब तत्परो भावयेदिति । 
तदन्ये न मन्यन्ते । तथाहि-- न तावत्‌ प्रधानभूता, तद्विशिष्टस्येव 
तत्वात्‌ । अत एव नोपादानत्वादिकमप्यस्याः । प्रागुत्तरावयिव्यतिरिक्त- 
परिणामस्तु नेष्यत एव । नापि स्त्रेका; प्रतिवस्तु नियततयेव तत्सिद्धेः 
नापि सवेत्र॒निस्या; अनिस्येषु नित्यत्वे प्रमाणाभावात्‌ । नाप्यनादिः; 
कारणेः सहैव स्वरूपलाभात्‌ । नाप्यपयचुयोज्यवैमवा; प्रतिनियतविषयस्वात्‌ । 
एवं तु वस्तुपरिच्छेदवन्मेपि सिद्धम्‌ । नचु जह्मशक्तिरेव सर्वेषां शक्ति 
तद्िषयतया श्चक्तत्वं प्रतिनियतविपयत्वं चान्येषामस्त, फं सवत्र शक्ति 
मेदाभ्युपगमेन ? इति चेन्न; प्रत्येकं सक्त्याभ्रयत्वच्यपदेन्ञस्वारस्यावाधात्‌ । 


अ्रचिद्धिशिष्टर्प से सर्वविध परिणामोंका भी आ्माश्रय है) अत एव शक्ति वस्वुपरिच्छेद 
रहित है । यह शक्ति अचिच्छुक्ति रूप से अर्थात्‌ श्रचिद्विदिष्ट रूप से सकल है, अर्थात्‌ 
सावयव है, तथा चिच्छक्ति रूपसे निष्कल है, निरवयव है। कायं कारण प्रपञ्च रूपी 
कञ्चुक से युक्त वह शक्ति मोक्ष काल मं प्रपञ्चं लय वाली है, इस प्रकार तास्यं से भर्थात्‌ 
भक्ति से ध्यान करं । अथवा शक्ति को प्रपञ्च से परे मानकर ध्यानकरे। |, 

'तदन्येः इत्यादि) इस शैव मतको दूसरे वादी नदीं मानते ह । उनका कथन 
यह है कि शक्ति प्रधान नदीं है, किन्त वह पदार्थं प्रधान है, जिसका आश्रय ज्ेकर शक्ति 
रहती है! शक्ति अप्रधान होनेसे दी शक्ति म उपादानत्वं इत्यादि नदी होता है) 
प्रन--शक्तिं उपादाननदह्यो तो शक्ति का परिणाम केसे माना जा सकता है १ उत्तर-- 
शक्ति का पूर्वावधि से उत्तरावधि अर्थात्‌ विनाश्च को छोडकर दूसया कोद परिणाम 
मानादह्ी नहीं जातादहै। सभी पदार्थो मे एक दी शक्ति रदतीदहो, णेसी बात नदीं, 
क्योकि प्रवेक पदार्थं मे मिन्न-भिन्न प्रकार की शक्ति रहती दहै, यही अनुमवमेंश्राता 
३ । शक्ति ्मनादि तत्व न्ीँहै, क्योकि कारणोंके साथदही शक्ति उलमन्न होकर स्वरूप 
को प्रास्त कसती है। शक्ति का वैमव अपर्यनुयोञ्य है, उसके विषय मे “क्यों १ कैसाः इत्यादि 
प्रशन स्थान नहींपा सकते दहै। एेसीवातमी ठीक नही, क्योकि प्रस्येक शक्ति का विषय 
प्रतिनियत श्र्थात्‌ सीमित दी रहता है । प्रत्येक शक्ति नियत कायंको ही सम्पन्न कर सकती 
हे। अत एव शक्ति म वषु परिच्छेद भी सिद्ध होतादहै। प्रश्न-ब्रह्मशक्ति . ही सच 
पदार्थो की शक्ति है, उस ब्रह्मशक्ति का विषय होने से पदाथं शक्त कहलातां है । शक्ति 
का याभ्य होने से पदां शक्त कहलाता हो, एेसी बात नहीं है, क्योकि शक्ति का विषय दने 
सते ही कारण पदां नियतविषयक अर्थात्‌ नियत काये को सम्पन्न करनेवाला माना 
जाता है । रेसी स्थिति में प्रव्येकं पदाथ मै अलग अलग शक्ति मानने कौ क्या आवद्यकता 
हे १ उत्तर--लोक में प्रस्येक पदाथं का शक्तयाश्चय मानकर व्यवहार होता है। इस 
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यद्यपि ब्ह्मशषक््तिस्त॒ न॒ शक्त्यन्तरवत्‌, तथापि तच्छक्ितिरित्येव सिद्धेः । 
तसख्रधानत्वसमत्ववचनन्यपि विवक्षया घटन्ते | अधिकत्ववचनानि तुन 
सन्त्येव । यामलादितन्त्रं तु षाश्युपताधिक्ररणेनैव निरादृतम्‌ । संविद- 
दवेतद्षणानि च सर्वाण्यत्राप्यञ्चसन्घेयानि । 

इयं च द्रव्येष्वेव वतेते, द्रव्येष्वपि वेति सयूध्यवाद्‌ः । आत्मसिद्धौ भगव- 
दयाञ्चनञ्चनिवचनम्‌-““सरवद्रव्येषु तत्कायंसमधिमम्यस्तसपरतियो गिशक्त्यार्यो 
गुणः साधारणः” इति । अत्र सवं द्रव्येष्वित्यस्य द्रव्येष्वेवेत्यवधारणं केचि- 
दिच्छन्ति । स्द्रव्यष्वस्त्वेचेत्यन्ये । उक्तं च वरदविष्णुभिश्ेः-^“शुक्तेगुंण- 
त्वेऽपि गुणकमंणोस्तत्सम्भवः" इति 1 पूर्वस्मिन्‌ पक्ते द्रव्यगतयेव शुक्त्या 
समानाधिकरणया स्परसादीनां शाक्तत्वम्‌ । इतरस्मिस्तु पन्ते रूपादिष्वपि 


व्यवहारस्वारस्य का बाघनदहोनेतते प्रव्येक पदाथ शक्ति मानना हयी उचित है! यद्यपि 
बरह्मशक्ति सव कर्यो को सम्पन्न करने वालीहै, अत प्यव इतर शक्तियों से विलक्षणे, 
तथापि वह प्रधान नहीं मानी जा सकती है, क्योकि वह ब्रहाका आश्रय ल्लेकर रहने 
वाली शक्ति है, अत प्व उससे भी ब्रह्य प्रधान सिद्धदहोगादही। शास्लीय व्चनोँमेयेजो 
कदेजाते दई कि शक्ति प्रधान है, न्म समानडहै, ये अथं शक्ति की प्रशंसा करने के 
तात्पयंसे हीकदेग्ये रह) शक्ति को ब्रह्मसे शष्ठ बतलाने बलि वचनतोै दह्ीनदी। . 
यामल इत्यादि तन्तमन्थ--जो शक्ति को ब्रह्म से रेष्ठ उतलाते है--पाशुपताधिकरण के 
अनुस्तार अप्रमाण सिह गयेर्दै। अद्रैतिसम्मत संबिदद्धैतसिद्धान्त के विषय म जितने 
दोषहोतेहै, उन स्व दोषों का यर भी अनुसन्धान करना चाद्ये, क्योकि वे सब 
दोष यद्य उपस्थित होते है । यदि एक ही गानन्द्‌ सभी लीवों दवाय अनुभूत चैषयिकानन्दौं 
के रूप को प्रास्त होगा, तो अद्ेती पश्च के विषय मेँ कदे जाने वाल्ते भोगसाङ्कयं 
इत्यादि दोष होये | 


“इयं च द्रव्यष्वरेवः इत्यादि } यदह पर विशिष्टाद्वैत सम्प्रदायानुयायी विदानो मेँ यह 
मतभेद है कि कतिपय विद्वान्‌ कहते ई कि यह शक्ति द्रव्यो दही रहती हे दूसरे 
विद्वाच्‌ यह मानते है कि शक्ति अद्रन्यों मे भी रहती हे] आर्मसिद्धि मे भगवान्‌ यामुन 
सुनि क! य कथन है क्रि समी द्रन्योमे शक्ति नामक एक साधारण गुणडै, जो कार्य॑के 
विषयर्मेद्ी हुभा करताहै, तथा कार्यके द्वारा ही जाना ना सकता हे! यदं पर 
“सवदरव्येशर" पेता जो कष्टा गया है उससे कुच ॑विद्धान्‌ यद माव ज्ञेते है कि शक्ति 
र्यो मेही रहती है) दुसरे विद्धान्‌ यदह भाव मानते कि शक्ते समी द्रव्यो मे रहती 
है) पेसा कोड द्रव्य नहीं, निस्मे कच न ङु श्क्तिन हो! इस शभीयागुनमुनिवचन 
का यह भाव नहीं किं शक्ति गद्रन्यों मे नहीं है! अत प्यव श्रीवरदविष्णु मिश्च ने यद 
कहा हैकि शक्ति गुण होने परमभी गुणष्यवं कमे मौ रहती है) इस पर प्रथम पच 
काले यह कते ई कि दन्य मँ विद्यमान शक्तिको ज्तेकर हयी उस द्रव्य मे विद्यमान 


धटः ] मांषानु्वादसदितेम्‌ ६९६ 


शक्तिरस्ति । एवं द्रव्यमात्रे रुपादिष्वपीति इत्तिस्ताव्यथाकथशिदस्तु । 
शक्तेमात्रं साम्प्रदायिकमिति स्थितम्‌ । भाष्यकारिरपि शक्तिः शरीरनिरूपणेऽ- 
भिहिता - अग्न्यादेः शक्तेप्रतिबन्धादोष्ण्या्यनुदयः" इति । 
नच “स्वशक्त्या वस्तु वस्त॒ताम्‌” इव्यत्र शक्तिशब्दः सहकार्यर्थतया 
स्थापितो भाष्यकारैः, यथा “स्वशक्त्या स्वकर्मणैव देवादिवस्तताप्रा्िः" 
इति । तथा-- “अघस्य विनाशकरणय॒त्पन्नायास्तच्छक्तेर्विनाशकरणम्‌ , 
शक्तिरपि परमपुरुष प्रीतिरेव” इत्युक्तम्‌ । तथा भगवता पराशरेणापि- 
विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता क्तेत्रज्ञाख्या तथापरा । 
अविद्याकमंसंज्ञान्या ठतीया शकरितिरिष्यते ॥ 
यया क्तेत्रज्नशक्तिः सा वेष्टिता चप सर्वगा। 
समस्ताः शक्तयश्चैता सृप यत्र॒ ब्रतिष्ठिताः॥ 
तद्ि.धरूपवैरूप्यं रूपमन्यद्धरेमंहत्‌ | 
परस्य बह्मणः शक्तिस्तथेदमखिलं जगत्‌ ॥ 


रूपादि गुण शक्त होते दै, साक्तात्सम्बन्ध से रूपादि गुणों मे शक्ति नहीं रहती है ! दुसरे 
पक्ष वाल्ते यह कहते है कि रूपादि गुणों मे भी शक्ति रदती है । इस प्रकार चाद केवल 
दरव्योमे दही शक्ति रहे, चाद रूपादिमे भीरहे। इतने मे मतभेद नहींहै कि दयक्ति पदाथं 
समभ्प्रदायमें माना जातादहै। श्रीमाष्यकारने शरीरके निरूपणे शक्ति का इस प्रकार 
उल्लेख करिया है कि प्रतिबन्धकसे श्चग्नि आदिकी शक्ति प्रतिबद्ध हो जाती है, अत एव 
ओष्ण्य इत्यादि नकीं होता ह | इस प्रकार भाष्यकारने शक्ति को स्वीकार किया है। 

ननु स्वशक्तयाः इत्यादि । प्रश्न-शक्ति नामक एक अतिरिक्त अद्रव्य मानना 
उचित नहीं है, क्योकि भ्रीमाष्यकार ने “स्वश्चक्तया वस्तु वस्तुताम्‌ इस वचनखण्ड 
कीव्याख्यामे यह कहते हुए-किं स्वशक्ति अर्थात्‌ अपने कायं से ही देवादि रूप 
प्राप्त होती है-शक्ति शब्द को सहकारिकारण का वाचक माना है, क्योकि खषिमें 


कार्यसहकारिकारण है| श्रीभाष्यकार ने यह मी कहा है कि ब्रह्मविद्या सञ्चित प्राचीन 
पाप कर्मौ को जो नष्ट करती है, उसका भाव यही है किं उन पापो से उ्पन्न 


शक्ति को नष्ट करती है, पाप कर्मो से उत्पन्न होने वाल्ली जो परमपुरुष 
की अप्रतीति है, वदी बह शक्ति है । भाष्यकार ने प्रथम कथन मेँ कर्मो को 
जीवों की शक्ति कहा है, तथा परमपुख्ष की प्रीति एवं अप्रतीति को कमं शक्ति कहा दै । 
इससे यही सिद्ध होता है किं भरीमाष्यकार अतिरिक्त शक्ति को नदीं मानते । भगवान्‌ 
पराशर ने “विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता इत्यादि रलोकों से यदह प्रतिपादन करते हुए कि 
मुक्तात्मस्वरूप शभरीषिष्णु भगवान्‌ की परया शक्ति है ओर बद्धात्मस्वरूप अपरा शक्ति है, इसी 
प्रकार कर्मशब्द से कदी जने वाली अविद्या तीसरी शक्ति भानी जाती है| हे राजन्‌ | जिसं 
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इत्यादिषु शक्तिशब्दो द्यष्थक्‌सिद्धवरिरोषणमातरे प्रयुक्तः । 
तथा वेदार्थसंग्रहे “शक्तयः स्वभावनामचिन्स्य" इत्यस्य व्याख्याने-- 
'अत्तो विचित्रानन्तशकतियुक्तं ब्रहमत्यथंः' इत्युक्त्वा तदाह--“जगदेत- 
न्महाश्वयं सूपं यस्य॒ महात्मनः । तेनाश्चय॑परेणाहं भवत्ता कृष्ण 
सङ्गतः ।।” इत्युदाहृतम्‌ ¦ तत्र च शक्तिशब्दाथंतया “जगदेतन्महाश्वयं 
रूपं यस्यः” इत्युक्त्या नातिरिक्ता शक्रितरिष्यत इत्यवगम्यते ! स्यादेवम्‌, 
नैतावता शक्तिसकतणधमंव्रिशेषस्यानमिमततसिद्धिः; मणिमन्तरादिप्रति- 
बन्धाहंतया दाहादिकायंहेत॒भूतायाः शक्तेः साक्तादुक्तत्वात्‌ । गौण्या 
लक्षणया चवा च्या तत्र तत्र शक्निशब्दप्रयोगास्तु न तद्स्तनां श्चक्ति- 
रूपत्वप्रतिपादनपराः । कमणां जीवशःक्तत्वव्यपदेशः परमपुरुपप्रीस्य- 
्रीत्योः करमंशक्िित्वव्यपदेशश्च तत्तदधीनोत्पत्तित्वेन तत्तत्पारतन्त्य- 
मात्रात्‌ । अत एव क्षत्रज्ञविद्यादीनां जगतश्च परत्रह्मशकितित्वन्यपदेशोऽपि, 
निरतिशयशक्तिमूलत्वाद्वा । अत्र विष्णोः शक्तित्वव्यपदेशस्तु शक्ति- 


तृतीय शक्ति से विथिष्ट होकर बद्धजीवरूपी से्रल्नशक्ति सर्वत्र शरीसे तै स्थित रहती है। 
तथा ये सम्पूणं शक्तियौ जिसमे प्रतिष्ठित दै, वह श्रीहरि भगवान्‌ का रूप महान्‌ है, 
प्वं विश्वरूप से विलक्षण है वह दृसरा दी कोई तख है । सम्पूर्णं जगत्‌ उसी प्रकार परबक्म 
की शक्ति है, निस प्रकार प्रभा दीपकी शक्ति द्ै--उस अप्रथक्‌ सिद्ध विशेषण मे--जनो 
धर्मी को छोडकर कमी रद नदीं सक्ता है -- शक्ति शब्द्‌ का प्रयोग किया) श्रीतरेदार्थसं्रह 
म भी श्रीरामानुनस्वामीजी ने ^्शक्तयः स्व॑भावानामचिन्लज्ञानगोचराः दस वचन 
की व्याख्या मे यह कह कर--कि अतः ब्रह्म विचित्र अनन्त शक्तियो से युक है--यह 
बतलाया है कि यह्‌ श्रथ “जगदेतन्महाश्वर्यम्‌ इस वचन से भी कहा गया है उस 
वचन का यह अथंदहैकि दे श्रीद्ष्ण [ यह महान्‌ आश्र्ययुक्त जगत्‌ जिस महात्मा का, 
अर्थात्‌ आपका शरीर है, आश्रयो मेँ श्रेष्ठ उस श्रापसे मै मिल गया हँ वहाँ शक्ति शब्दार्थ 
के रूप मे महाश्चयं जगद्रूप शरीर का वर्णन किया गया है} इससे यही विदित होता 
भीपराशर श्रौर श्रीभाष्यकार इत्यादि को अतिरिक्त शक्ति सम्मत नहीं है, देसी स्थिति 
म अतिरिक्त शक्ति कैसे मानी जा सक्ती दहै उत्तर---मतले ही भीपराशर शौर भाष्यकार 
हत्यादि का कथन इसत प्रकारका हो, पर्त उससे यह सिद्ध नहीं होगा कि उनको शक्ति 
नामक घमेविदेष अभिमत नदी षै, क्योकि श्रीमाष्यकार ने यह स्पष्ट कहाहैकि अग्न 
आदि मे दाहादिकायंदेद॒मूत शक्ति गिद्धित है, वह मणि-मन्व श्रादि से प्रतिबद्ध होने 
योग्य दै ¦ बहौ तरौ विभिन्न वस्त॒ मे गौणी इत्ति अथवा लच्ृणा से जो शक्तिशब्द के 
प्रयोय हृष्ट ई, वे उन वच्तु्भो के क्तिरूपत्व को वतलाने मे तात्पर्यं नदं रखते है। 
कूर्मोको जीवकी खक्ति तथा परम पुखष भगवान्‌ की प्रीति एवं अप्रीतिको कर्मकी 
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शक्ितिमतोरमेदोपचारात्‌ । यत्त॒ “विचित्रानन्तश्चक्तियुक्तम्‌” इत्यत्र 
“जगदे तन्महाश्चयम्‌'' इति वचनोदाहरणं तत्र॒ विचित्रजगस्सष्टतया विचित्र- 
शकितियुक्ततोपपादनाथेम्‌ । अतो न केथिद्धिरोध इति । अतः शक्तिर्नाम 
धमंवशेषः सिद्धः 


( गुरुत्वनिरूपणम्‌ ) 
स्वतःपतनहेतुस्वभावो गुरुत्वम्‌ । तच सलिरपृथिवीगतप्र्‌ । पतन- 
करप्यम्‌ । तोरनादिदशायां स्पाशनग्रत्यक्मपीति केचित्‌ । तोलनादेश् 
सहकारितवात्‌ पयन्तोध्वंभागस्पशं तदजचुपलम्भो न दोषः । अन्यथा मात्‌- 
पितसम्बन्धग्रहणस पन्ते बाह्मणत्वादावप्रत्यकरत्ापातादिति । अन्ये त्वाहुः- 
नास्ति पृथिवीसलिलस्वरूपातिरिक्तं गुरुत्वम्‌ । स्वरूपादेवाप्रतिबद्धात्तयोः 


शक्ति इसीलिये कहा गया है। क्म कौ उत्पत्ति जीव के श्रधीन होनेसे कर्मजीवका 
परतन्त्र है, तथा परमपुरुष को प्रीति एवं अप्रीति की उत्पत्ति कम॑के अघीनदहोनेसे 
कम के परतन्त्र है | इस परतन््रतामात्र को ज्ञेकर दी उन्द शक्ति कहा गया है| परब्रह्म 
के परतन्त्र होने से दी जीव! यविद्या इत्यादि ओर जगत्‌ को पर्रह्म की शक्ति कहा 
गया है, अथवा परब्रह्म की अपार शक्ति इनका भूल दहै, अत एव जीव, अविद्या श्रौर 
जगत्‌ परन्रह्म की शक्ति कहा गया है। शक्ति ओर शक्ति बलि मँ अभेद को आरोपित 
करके विष्णु भगवान्‌ को य्ह शक्ति कहा गया है! पर्रह्म विचिध्रानन्त शक्तिधुक्त ३ । 
इस श्रथं के प्रसङ्ग मे “जगदेतन्महाश्वर्यम्‌ः इस वचन को जो उद्धृत किया गया, 
बह इस प्रथंका उपपादन करने के किये किया गया है । विचित्र जगत्‌ के खष्टिकर्ता 
दोने से परब्रह्म विचित्र शक्तियों से युक्त दै। अतः कोह विरोध नदींहै। इस विवेचन 
से यह सिद्ध हुआ कि शक्ति नामक धमं विरौष है | उसका नियकरण नहीं हो सकता । 
( गुरूत्व का निरूपण ) 


“स्वतः पतनः इत्यादि । स्वतः भिरनेका दु जो स्वभाव है, वहं रुरत्व है । बह 
गुखत्व जल ओर प्रथिवी मे रहता ` है, क्योकि ये दोनों ही पतनश्चील दहै । पतन क्रियाका 
असाधारण कारण कुचं होना चाहिये, वह रुर्त्व है, इस प्रकार गुरुत्व अनुमान से 
विदित होता है। कतिपय विद्धान्‌ यह मानते है करि तोलने इत्यादि के समय में यह्‌ 
गुसत्व त्वगिन््रिय से प्रक्ष भमी होता है। गुरस्व को प्रत्यक्च करने म तोलना इत्यादि 
सहकारिकारण है । अतएव जिना तौले कसी पदाथंके प्रान्त भाग ओर ऊर्ध्वं भागका 
स्पशं करने पर गुरुत्व प्रत्यक्ष विदित नदीं होता है। इससे कोई दोष नही, क्योकि रुरुस्व 
प्रस्यक्च कसे के लिये तोलन इत्यादि सहकारिकारण है। सहकारिकारण न होनेसे ददी 
वँ गुरुत्व प्रत्यक्ष नदीं द्योता है । यदि सोलन इत्यादि सहकारिकारण की अपेक्षा रखने 
से ही गुरुत्व प्र्यक्ष न होगा तो माव-पिवृसम्बन्धज्ञानरूपी सहकारिकारण उपस्थित 
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पतनसिद्धिः | स्वभावादेव द्यधिकयुरुतखस्यापि पतनहैतुस्वम्‌ । सख च 
स्वभावः स्वरूपस्येवास्त॒ राघवात्‌ । पतनतारतम्यपलादिनियमोऽप्यवयवा- 
धिक्यन्यूनतानिन्धनः ¦! तदचुगुणतयेव हि पलादिनियमं स्म्तारोऽपि 
निषध्नन्ति | उक्तं च स्यायतस्वे प्रमेयपादसप्तमाधिकरणे “अधःपतन- 
स्वमावात्म गुरुत्वम्‌ । तदभावो लघुत्वम्‌" इति । यदि च पतनात्‌ फिञ्चित्‌ 
स्वरूपातिरिक्तं करप्यते, तद्य प्वेज्यरुनतियक्पतनाभ्यां दहनपतनयोरपि 
यमपि स्यार । स्वभावादद्टादीश्वरसङ्कल्पाच्छक्तिविशेषाद्ा तत्सिद्धिरिति 
चेत्‌; तद्यत्रापि तथा स्याद्विशेषात्‌ ।! एतदभिप्रायेण तत्रेवोक्तम्‌--- "त्रि निधं 
गुरुत्वम्‌-- उष्वंतियंगधोमेदेन । वारवग्निजलानि तियमुरष्वाधोगुरूणि" 
इति । भूतदयनिष्ठत्वं तेषामनुपपन्नमिति चेत्‌, भवदभिमतस्य वा कथसुप- 
होने पर जो ब्राह्मणत्व इत्यादि जाति प्रस्यक्ष होती है, वे भी प्रत्यत्त न द्ैमी | अतः 
मानना ह्ेगा कि सहकारिकारण की अपेच्ता होने पर मी वसु का प्रत्यक्त मानने कोई 
अनुपपत्ति नी । यह अतिरिच्छ गुख्त्वे मानने वालो का मतहै। दूसरे बादी य॒द्‌ कदते 
कि प्रथिवी भौर जल के स्वरूप से अतिरिक्त रुरत्व नामक गुण रई दयी नीं | प्रतिनन्धक 
रदित पथिवीस्वरूप ओर नलस्वरूप से द्यी प्रथिवी श्रौर जलल का पतन होता है, बहोँ 
शिक्य इत्यादि मे निदित दधि-माण्ड दृत्यादि का पतन नहीदह्येताहै, वक्ष शिक्य इत्यादि 
को प्रतिबन्धक समम्हना चाहिये } अतिरिक्त गुरत्व वादियों के मत मे अतिरि गुरुत्व जो 
पतन का कारण बनता दै, वह्यं गुख्त्व के स्वभावको दी प्रयोजकं मानना पड़ता है। 
वैसा स्वभाव प्रथवीस्वरूप अर ललस्वर्प का ही माना जाय, यी उचित है, क्योकि 
इस लाघव है | अवयवो के श्राधिक्य ओर न्यूनता के कारण हयी पतन क्रिया ये 
तारतम्य ओर पल इत्यादि का नियम्‌ हुमा करता ह ¦ स्परतिप्रणेता महषिगण अवयवो 
के आधिक्य ओर न्यूनता के अनुसार दी पलादि नियम का प्रतिपादन करते ई । न्याय 
तत्व म प्रमेयपाद्‌ सप्तमाधिकरणमे यह कहा गया हैक्रिं नीचे गिरने वाली वस्तृश्रोंका 
जो स्वभाव है, वदी गुरत्व है! इस गुरुत्व का अभाव ही लघुत्व है! यदि पतनको 
देखकर वस्तस्वरूपातिरिक्त गुख्त्व की कल्पना फी जाय, तो च्रग्नि के ऊर््वज्वलन श्रौर 
वायु के ति्ंग्गमन को देखकर अग्नि ओर वायुम भी स्वल्पातिरिक्त एक एक गुण 
कपी कल्पना करनी द्ोगी । यदि करै किं स्वभाव, अदृष्ट, इद्वर-सङ्कल्प अथवा शक्तिविरेष 
इनमे किसी पक कारण से अग्नि का ऊध्वेज्वलन तथा वायुका ति्ग्गमन सम्पन्न ह्यो 
जायगा, यद्य अतिरिक्त गुण मानने की आवश्यकता नही, तत्र तो प्रथिवी श्रौर ल्ल मँ 
मी अतिरिक्त गुण मानने की त्रावश्यकता नही, स्वभावे मीर अदृष्ट इत्यादि से द्यी प्रथिवी 
ओर जल मँ पतन सम्पन्न हो जायगा । इसी अभिप्रायसे दयी वहीं न्यायतत््व के प्रमेय- 
पाद्‌ सप्तमाधिकरण मे यह कदा गया है कि गुखत्व तीन प्रकार का है--(८ १९ ) ऊर्ध्वगुसत्व 
( २) तियग्गुखत्व श्रौर (२३) अघोगुख्त् । वायु मँ तियग्‌ गुरुत्व है, अत पएववायुका 
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पदयते १ स्वभावादिति चेत्‌ , तुर्यम्‌ । यथा चोध्व॑ज्वरनस्यैकभूतावान्तर- 
व्यक्तिषु बह्मीषु इत्तिः, तथाञ्त्रापीति भाव्यम्‌ । सखिलमेव चास्माकमव- 
स्थान्तरापन्नं परृथिवीस्यतोऽपि न दोषः । तोलनादावपि प्रत्यक्षत आक्रमण- 
मुपलभ्यते, यथां वाय्वादिभिरभिषातादिः। तावतैव च तत्रापि गुरुत्व- 
व्यवहारः । उपलभ्यते चेतद्वलवता पुरुषेणाक्रम्यमाणेऽतिगुरुस्म्रस्ययात्‌, 
तस्मिन्नेव च मन्दमाक्रामति मान्यनव्यवहारात्‌ । अतोऽनुभानतः प्रत्यक्षतो 
वा न भवदमिमतयुरुत्वसिद्धिः। अस्तु तर्हिं सलिलप्रथिवीस्राधारण उप- 
रभ्यमानो रसादिरेव पतनहेत॒रिति वेन; तत्रानयुविधानात्पतनतारतम्यस्य, 


तियेग्गमन होता है, अग्नि म ऊरध्वगुसत्व है, अत एव अग्नि म ऊर्षटज्वलन दोता हे । 
लल ओर प्रथिवी मे अधोगुरुत्व होता है, जिससे उसका नीचे पतन होता है । न्यायतच्वकार 
के इस कथन के सतिरिक्त गुर्त्व को स्थापना मे तास्यं नहीं है, किन्तु अग्नि के 
ऊर्ध्वज्वलन ओर वायु कै तिर्यगगमन की प्रतिबन्दी देकर स्वभाव, अष्ट, ईश्वर संकल्प 
ओर शक्तिविशेष इनमे किसी से ऊष्वंजल्लन तिर्यगृगमन ओर पतन की सिद्धि क प्रतिपादन 
मही तात्पयंहै) प्रश्न-स्वभाव ओर अदृष्ट इत्यादि एक एक का असाधारण धमं है, 
वे दोनों भूतो मे रहै, यह अनुपपन्न है । उत्तर--आपने जिस अतिरिक्त गुख्त्वको माना 
है, बह भी दोनों भूतं मे कैसे रह क्षकता है यदि कदो कि अतिरिक्त गुरुत्व का स्वभाव 
ही यह है, जिससे वह दोनों भूतों मेँ र्हतादहै, तबतो यहमभी कहाजा सकतादहै, कि 
स्वभाव ओर श्रदृष्ट इत्यादि कामी वैसा दी स्वभाव दै, जिससेवे दोनों भूतो में रहते है। 
जिस प्रकार एक अग्नि नामक भूत के अवान्तर अनेक व्यक्तियों मे ऊध्वंञ्वलन रहता 
है, उसी प्रकार स्वभाव इत्यादि भी अनेक भूतोँमें र्दे; इसमे कोई श्रनुपपत्ति नदीं है। 
हमारे मतमे जल ही अवस्थान्तर को पाकर प्रथिवी बन जाता है। अतः भूतद्वय मानकर 
न्च करना निरर्थक दहै। यहजो कदा जाता है, किं तोलते समय अतिरिक्तं गुरुत्व प्रत्यक्ष 
होता है, तो यह कथन भी समीचीन नहीं, क्योकि तोलन इत्यादि दशाम उस वस्तुसे होने 
वाल्ला आक्रमणदी उसी प्रकार प्रत्यश्च होता है, जिस प्रकार वायु श्चादिसे होने बाला 
अभिघात संयोग इत्यादि प्रत्यक्ष होता है। जिस प्रकार गुरुत्वशुन्य वायुस होने वाला 
अभमिधातमात्र प्रत्यक्ष होता है, उसी प्रकार तोलते समय हाथ से ऊपर फँके हुए पदाथ के 
हाथ मे पुनः गिरने पर आक्रमण मान्न प्रव्यक्त से अनुभूत होता है, अतिरिक्त गुरुत्व का प्रत्यक्च 
नहीं होता है। उस आक्रमण मात्रको लेकर दी उन पदार्थो मँ गुरुत्व का व्यवहार दोता 
है । यह सबका अनुमव है किं बलवान्‌ पुरुष जनजोर से आक्रमण करता है, तब 
आक्रान्त पुरुष अत्यन्त गुख्त्व का अनुभव करता है, तथा वदी बलवान्‌ पुरुष जव धीरे से 
श्राक्रमण करता है, तव मन्दगुखत्व का अनुभव एवं व्यवहार होता है, आक्रमण से 
अतिस्कि गुर्त्व हैदी नदौ । इससे फलित होता है कि वेशेषिकों का अभिमत अतिरिक्त 
गुख्त्वःगुण प्रस्यक्ष च्रथवा अनुमान से सिद्ध नदीं दोता । प्रश्न--यदि अतिरिक्तं गुत्व 
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वैपरीत्य परलम्भाच । फ तर्दिं वस्तुनो गुरुत्वम्‌ १ श्रूयताम्‌ । शक्त्यनस्भु 
पगमपन्ञे विलक्तणं स्वरूपमेव । तदभ्युपगमपक्षे तद्विशेष एव; सर्वत्र 
हेतुत्वनिर्वाहकतयाऽभ्युषमत्तायास्तस्या एवात्रापि स्वीकतुप्चितत्वादिति । 
यत्त सांख्येस्तमःकायंतया पृथिवीजलयोः पतनहेतुगुरुत्वलकणो गुणविशेषोऽ- 
भ्युपगम्यते , तैस्तेजःपवनयोरुष्वं तियं म्‌गसनहेतुनया सत्कार्य रघुत्व- 
लक्षणो गुणविशेषोऽस्युपगन्तन्यः । किन्तु हेतुना येन पृथिव्यादिषु गुरुत्व- 
रघुस्वयो्नियमं वदसि, अनेनैव हेतुना पतनादिकायनियमोऽस्तु; मध्ये 
गुणान्तरकद्पनं गुरतरम्‌ । अतो गुरुत्वगुणकस्पनं गुरुत्वपराहतमिति । 
( व्रकत्तनिरूपणम्‌ ) 

दरवत्वप्रस्यय विषयो द्रवम्‌ । तच्च स्यन्दननिदानम्‌ । न जरमात्रषृ्ति, 

पा्थिवतेजसेष्पि सीरकाश्चनादिद्रव्येषु तदुपलम्भात्‌ । हिधा चेदम्‌ , सांसिद्धिक 


नदीं मानने कादहैतो जल श्रौर प्रथिवी रटने बालत साधारण गुणस्सादि प्तनके हेतु 
क्यों न माने जार्यै १ उत्तर--रसादि को शुरत्वर्प मे मानना उचित नरी, क्योकि रसादि 
तारतम्य के अनुसार प्रत्न का तारतम्य नीं देखने मँ आता, विपरीत ही देखने में 
आता है, उथोकि रसादि न्यून होने पर अधिके भवयववाज्ते पदार्थं का पतन श्रधिक होता 
ह, तथा रसादि अभिक होने पर न्यून अवयव वालि पदार्थं का पतन्‌ कम्य हेताहै। 
प्रन तव वास्तवमें गुख्त्व कौन पदां है? उत्तर--शक्तिकोन मानने बाले के मत 
मे उन उन पदार्थाका विलक्षण स्वरुपदही गुच्छ है) शक्तिन्धो मानने वालो के मत 
म शक्तं विश्ेपदी गुस्खहे। जो शक्ति सव॑न कारणत्व का निर्वा करने वाली मानी 
जातीहै, उसे परतन के कारणस्प में मानना उचित है) सस्यं जनै जौ यह माना 
है कि पृथवी ओर जल मेँ पतन का कार्ण एक गुख्त्व नामक गुणविश्चेषङहै, तो व 
तमोगुण काकायंदहै) इस पर उनसे ह्मे यी कहनाहै कितचतो उन्ह यह मी मानना 
चाहिये कि तेज भौर वायु म ऊध्वंगमन श्रौर तिर्थ॑गुगमन का हेतु एक लत्व 
नामक गुणविशेष है, जो सच्वगुण का काय॑है। त्रे लघुत्वं कोगुणसूय क्यो नटी 
मानते है। किञ्च, जस देठसे प्रथि्री आदिमे गुरत्व एवं लघुत्व का नियम कहते दो, 
उकतीदहेतु से पतन आदिका नियमरकर्योनदहो। म्य में गुसत्व नामक गुणान्तसर की कल्पना 
दही गौरवबदोषर है। इस विवेचन से यह सिद्ध हौताहै कि गुसत्व न।मक्र युणान्तर की 
कल्पना गौरवदोष के कारण खण्डित हये जाती है। 
८ दवस्व का निरूपण ) 
द्रवस्वप्रतययः इत्यादि ।! जो पदाथ द्रवत्वग्रतीति का विषधर होता हे, वह द्रवत्व 
है, यद द्रवत्वका हक्षण है} जल जो बहता है, उसका कारण ही व्रवस्व है, द्रषस्व 
छयेभे-से. ही जल्ञ बहता है) यह द्रवत्वे केवलं जल माचरे दी रहने वाल्ला धम नर्दीहै, 
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पाकजमेदात्‌ । सरिरे सांसिद्धिकम्‌ । परथिवीतेनसोः पाकजमिति । यद्वा 
सलिल एव द्रवत्वम्‌ । काञ्चनादिद्रव्येषु सलिखनिष्ठमेव तदुपकम्यते, 
पश्चभूतमयत्वात्‌ सर्वेषां कदाचित्तदंशोदधवसिद्धः । तदिदं भ्रगसलिल- 
वृत्तान्ते भगवता भाष्यकारेण दशितम्‌ । तथाऽप्येतन्न जलत्वमात्रम्‌ ; तस्य 
करका्यवस्थायां काटिन्योपलम्भात्‌ । अन्ये त्वाहुः--सणिरनिष्ठमेव द्रवत्व- 
मिति यदुक्तम्‌, तत्साधूक्तम्‌ । सलिलत्वमात्रातिरिक्तमिति कतः सिद्धम्‌ ? 
स्यन्दनहेतुतया तत्कस्पनेमिति चेत्‌, तदपि तत एव फं न स्यात्‌ ! 
अग्निरूष्ण ईव्यादिवद्‌ द्रवं जलमिति विशेषणतया स्फुरणादतिरिक्तत्वमिति 


प्रत्युत प्रथिवी ओर तेजमे रहय करता है, क्योकि पार्थिव क्षीर ओर तैजस स्वर्णं इत्यादि 
मे द्रवत्व देखने मे आताहै। यह द्रवत्वदो प्रकार का है--( १) एक स्वाभाविक भौर 
दूसरा (२, पाकज । जल मे स्वाभाविक द्रवस्व रहता है । प्रथिवी अर तेज मँ पाक से उत्पतन 
होने वाला द्रवत्व रहता है। यह एक पश्चदहै। दूसरा पक्त यहि कि जलम दी द्रवस्व 
रहता है! सुवणं इष्यादि द्रव्यो बही द्रवत्व दिखा देता है, जो सुवणं आदिमे 
स्थित नलांश म विद्यमान दहै) क्योकि सभी पदाथं पञ्च भूतौ से बने है, अतः किसी 
किसी समय मे उन भूरा का आवि्भावहो जाताहै। इस श्रथं का क्नीभाष्यकारने 
मरगजलबृत्तान्त से इस प्रकार प्रतिपादन किया है कि तैजस ग्रणमरीचिकामे भी जलांश्च 
विद्यमान दहै, बही दूर से देखने बालौ को प्रतीत होता है, क्योकि सभी पदाथं पञ्च भूतो 
सेने है| प्रश्न-यदि द्रवत्व जल मात्रमें रहने वाल्ला धमंषै, तो इसे केवल जलत्वरूप 
ही मानने मे क्या आपत्ति है १ उत्तर--श्योकि जब जल्ल करकावस्थाको प्राप्त होता, 
तब काठिन्य काही श्रनुभव होतादहै, द्रवत्वका नदीं] करकामंद्रवत्व का अनुमवन 
होने पर भी जलत्व का अनुभव होतादहै। च्रतः द्रवत्व ओौर जलत्व एक पदाथं नहीं 
माने जा सकते! यह कु वादियों का मतहै। दुसरे वादी यद कहते दकि जलमें 
ही द्रवत्वं रहताहै, यहजो कहा गयादहै, वह समीचीन दही कहा गयाहै। बह दरे 
स्वीकार है, परन्तु वह द्रवत्व जलत्व से भिन्न है, यद कर्डाँसे सिद्ध होता है १ यदि कदो 
किंजलके बहनेका कारण कुकु होना चाहिये, बह द्रवत्व ही है! इस प्रकार जलस्यन्दन 
केदेतुकेरूपमेंद्रवत्व की कल्पनाकी जाती है। तज तो इम यह पूं सकते है कि जल मं 
जो जलत्व है, उसके कारण जल मे स्यन्दन क्रिया क्यों नहीं उत्पन्न होती १ यदि कही कि 
जिस प्रकार "अग्नि उष्ण हैः इस प्रतीति के श्रतुसार उष्णत्व अग्नित्व से भिन्न माना 
जाता है, उसी प्रकार जल द्रव दैः इस प्रतीति के अनुसार विशेषण रूपम प्रतीत 
होने वाला द्रवस्व भी जलत्वसे भिन्नही होगा, उसेभिन्न दही मानना चादिये। तबतो 
हम यह्‌ कर्हैगो कि जिस प्रकार काटिन्य वद सन्निवेशं विशेष द), अर्थात्‌ च्रवयवरचना 
विश्चेष ही है, उक्षे भिन्न नहीं दहै। उसी प्रकार द्रञस्व मी जल मे विद्यमान वह संस्थान 
विशेष, श्र्थात्‌ च्रवयव सन्निवेश विशेषदीदहै, जो जलम व्याधि स्खताहै। इसप्रकार 
७६ 
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चेत्‌, अस्त्वेवमतिरेकरः । तथापि जलत्पर्यवसितसंस्थान विशेषोऽयमिति 
यथोपलम्भभङ्गीक्रियताम्‌, यथा काटिन्यम्‌ । स्परशंनिश्ेपः काटिन्यमिति 
चेत्‌, अत्रापि तथाऽस्त्वविशेषात्‌ । न च केवलं स्यशविकतेषः काठिन्यम्‌ ; 
संयोगविदेषसापेच्ः प्रथिवीत्वैकाथंसमवायी स्पशंविशेषः, द्रवत्वं त॒ 
निम्नोन्नतिलेशरदितसंयोगविशेषः । उक्तं च न्थायतत्तवे प्रमेयपादसप्तमाधि- 
करणे--“विररसंयोगप्रयुक्तस्प्शो म्रदुः । नििररसंयोगग्रयुक्तस्पर्शः 
कठिनः" इति । निम्नोश्नतिचेश्चरदितसंयोग एव फिनिबन्धनः १ इति 
चेत्र , जलत्वनिबन्धन एवेति मन्वीथाः । जलत्वं नाम फिमिति चेत्‌ ? 


श्रनुभव के श्रनुसार द्रवत्व को संस्थानविशेष ही मानना चाष्िये | प्रश्न--कारिन्य 
संस्थानविशेष नदी, कन्व स्पशं विशेषै) उष्ठर--तन तो द्रवत भी स्पर्शविशेष 
द्‌ माना लाय ] द्रवत्वको अलम गुण मानना श्रनुचितदहै। यहीतो दमारा मतदै। 
नवाह द्रवत्व संस्थान विशेष हो मथवा सखशंविश्येष, इनमे कोई भी बात दर्मेष मान्य 
है) वास्तव म विचार करने पर यही मानना उचित है किं केवल स्पर्श॑विश्ेष 
काठिन्य नहीं हे, किन्तु वह स्पशंविशेष काटिन्यहै, जो पथिवौत्वके साथ पृथिवीम 
रहने बल्ला है, तथा श्रवय्वों के सेयोगविशेष की अपेक्षा रखता! वह स्वगिन्द्रय 
मात्रसे हीत होवा है। अतः उसे स्ग्शंविशेष मानना दी उचितदहै, किन्तु द्रवत्व 
अवयवो का वह संयोगविशेष है, जिसमे संयुज्यमान अवयवे मे प्क अवयव ऊँचा भौर 
दूसरा श्मवयव नीचा एेसा नहीं होता । यह द्रबत्व त्वगिद्द्िय एवं च्खुरिन्द्रिय से प्रत्यक्च 
हाता है । चद्खुरिन्द्रिय से गाह्य होने से द्रवत्व को संयोगी मानना चाहिये, उसे स्पशं 
विद्वेष मानना उचित नहीं न्यायतत््र में प्रमेथपाद सप्तमाधिकरणमे ग्रह कहा गया 
कि अवयवो गाद संयोयन हो, किन्तु बिरद्ध संयोगो; उक्ष रल संयोग से होने 
वाला जो स्पशंहै, वह मदु स्पशं है । अवयवो मे निर्विरल संयोग दहो अर्थात्‌ गाद संयोग 
हो, उससे होने बाला जो संयोग हे, वह कठिन स्पशं है) इस प्रकार न्यायतच् अरन्ये 
कषा गया है । प्रश्न--जलमे जो निम्नोच्नतिरदहित संयीग द्योता है, जिसे द्रवत्व माना 
लाताहै, उस संयोगका कारण क्या हे? उत्तर--उत्तका कारण जलत्व ष्टी है, जलत्व 
केकारणददी लललम वैसा संयोग हुमा करवा है | प्रश्न-- जलत्व क्या वस्तु है १ उत्तर-- 
क्याश्राप संयोगविशेष से व्यतिरिक्त द्रवत्व को सिद्ध करने के क्तिये यह प्रशन पूते ई१ 
आप संयोगविश्चेष से अतिरिक्त द्रक्त्र को न मानते षो, तो जलस्व को भी न मानें) 
अथवा जैसा अतिरिक्त जलत्व को मानते है, वैसेष्टी श्रतिरिक्त द्रवत्वं को भी मानें । आपके 
प्रश्न के प्रति हमे यह उत्तर देनाहे कि आपके म्रदनकेये दोनों भाव अयुक्त दै, तथा 
जलत्व, ओर द्रवत्व फो अलग अलग पदाथं मानना मी युक्त नदीं है। प्रदन-- हमने 
अतिरिक्त द्रवत्वे को सिद्ध करने के लिये यह प्रश्न नहीं किथाहै, किन्तु जिक्ञासासे ही यह 
प्रन किया हे. कि जखत्व क्या वसवु है १ उनत्तर--जवत्व पक जातिविशेष है! प्रश्न-उस 
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हन्त ! कि द्रवस्वाभिराषेण जरुत्वमपलपितुमिच्छसि ? किं वा जङस्ववद्‌ 
द्रवत्वसिद्विरिति मन्यसचे १ न चोभयमपि युज्यते । तथापि किमिदं जलत्व- 
मिति चेत्‌, जातिविशेषः । किं तस्य व्यञ्जकमिति चेत्‌ , तादशसंयोग- 
विशेषरूप विशेषादि । तर्हिं तदभ्युपगमेन जलत्वमपि परित्यज्यतामिति 
चेत्‌, अस्तु; नैतावता द्रषत्वस्य बहिर्भावः । यदि द्रवत्वं न स्यात्‌, क्िति- 
तल. इव सलिलेऽपि दुष्परवेशतवं स्यादिति चेन्न; .आकाशादिभिव्यंभिचारात्‌ । 
स्पशते सतीति चे; पवनातपादिभिव्यंभिचारात्‌, तेषां प्रशिथिलस्वभाव- 
त्वात्‌ , तदेव कथम्‌ ? सावकाशत्वात्तेषामिति वेन्न; अनुपलम्भात्‌ । नदि 


जातिविशेष का व्यञ्जक कौन है १ उन्तर-उप्ंक्त निम्नोन्नतिलेश्रदित संयोगविशेष 
इत्यादि उस जलत्व जाति के व्यञ्जक ह । प्ररन--तन उन व्यञ्जकविशेषों को दी जललत्व 
जाति मानकर अतिरिक्त जलत्व जाति को त्याग दिया जाय} क्या आपत्ति है १ उत्तर- 
दो व्यञ्जक को जाति मान लिया जाय, इसमे इमे श्रापत्ति नहीं है। अतिरिक्त जलत्व 
के त्यागने के भय से अतिरक्त द्रवत्वसिद्धि नदीं हो सकगी । उपर्युक्त दस श्रद्रव्यों से बहिभंत 
द्रवत्वे सिद्ध नहीं होगा | उसका उनमें अन्तर्भाव होगा ही । प्ररन- यदि जल मे द्रवत्व 
नहीं होता तो उसमें प्रवेश नदीं दो सकेगा । जिस प्रकार द्रवस्वशुल्य भूतल मे प्रवेश 
नदीं होता, उसी प्रकार द्रवत्वशल्य होने पर जल मे भी प्रवेश नदीं होना चाद्ये, परन्तु 
प्रवेश होता है । अतः जल मेँ द्रवत्वं मानना चादिये। उत्तर- आकाश आदि में द्रवत्व 
नदींदहै,तोमी उसमे प्रवेश होता है} अतः श्राकाश् आदि को लेकर व्यभिचार होगा । 
परश्न--दमारा अभिप्राय यदी है कि स्पशेवान्‌ होता हुभा जो पदाथं द्ववत्वसे शुन्य है, 
उसमे वेश नदीं हो सकता। उन्तर--वायु श्रौर आतप इत्यादि खं वज्ञे तथा 
दरवत्व से शल्य है, तो भी उनमें प्रवेश्च होता है, अतः बायु ओर आतप इत्यादि को लेकर 
व्यमिचार दता है। प्रदन-वायु श्रौर आतप इत्यादि पदार्थं स्परांवाच्‌ ओर द्रवत्वशूल्य 
होने पर मी स्वभावतः शिथिल होकर रहने बाले द्रव्य दै । अतः भले उनमें प्रवेश दो सके, 
परन्तु जो पदाथं प्रथिवी इत्यादि स्पशं बाज्ञे ओर द्रवत्वशूल्य दह्येते हुए प्रशिथिल नीं 
है, उनमें प्रवेश नदीं होता । जल स्पशंवाला ओर अप्रशिथिल है! यदि वह द्रवत्वश्रून्य 
होता तो उसमे प्रवेश नदींदहो सकता, परन्द॒ प्रवेश होता है। अतः उस्म द्रवत्व मानना 
चाहिये । उन्तर~ पदतले भप यद सिद्ध करे कि पवन अर आतप इत्यादि प्रशिथिल 
दै | प्रश्न--भातप भौर वायु इत्यादि चरका बाज्ञे पदार्थं ई, अतः वे प्रथिथिल्ल दै। 
उत्तर--बायु ओर आतप इत्यादि पदाथं अवकाञ्च वाले है, यह अर्थं योग्यानुपलन्धि से 
नाधित है, क्योकि मध्याह्न के आतपमे अणुमा्न मी आकाश हम लोग नदीं देखते। 
आतप के अवयव परस्परम गाढ मिले हए दी प्रतीत होते दह} यदि ेसा होने पर 
भी उनम प्रवेश दोनेसे उनमे अवकाश की कल्पना की जाय, तो जल्पे अवकाश का 
उपलम्भन होने परममी प्रवेश सुकर दोने से जल मे मवकाश की कल्पना की जाय, उसमें 
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मध्यन्दिनातपे मात्रयाऽप्यवकाश्पलभामहे । तथापि तदभ्युपगमेऽत्रापि 
तदभ्युपगम्यतामविशेषात्‌ । प्रवेशादियोग्यः समसयोमविशोष एव किंन्नि- 
बन्धन इति चेन्न; पवनततपादिभिः समाधानम्‌ । यत्तु करकायवस्थायां 
कारिन्योपलम्भाद्‌ जलत्वातिरिक्तं द्रवत्वमित्युक्तम्‌ , तदपि न; उपष्टम्भक- 
मेदादेव तदानीं कारटिन्योपरन्धेः । यथा काञ्चनादितेजसाम्‌ । नदि तेजसः 
स्वतोऽन्यतो वा कारटिन्यमस्ि। न च करकाचयवस्था कस्यचिज्जल- 
प्रतीतिः, नापि वबिद्धुतावस्थायां जलत्वद्रवत्वयोरन्यतराप्रतीतिः। 
येन व्यतिरेकोपलम्भः स्यात्‌ । अपर्यायत्वं कथमिति चेत्‌ , संयोगनिशेषा- 
चयुपाधिभेदादिल्युक्तमेव } एतदेव वैशेषिकायभिमतं द्रवत्वम्‌ । 


द्रव्वको क्यो माना लाय) प्रश्न--जलमें प्रवेश आदिका प्रयोजक जो समस्तयोग- 
विशेष अर्यात्‌ शिथिल अवयवो का संयोगविद्धेष रहता है, उसका प्रयोजक क्या है? 
द्रवत्व दह्ीतो प्रयोजक होना चाहिये } उत्तर यद्य पवन, आतप इत्यादि देखकर समाधान 
कर लेना चाद्ये । पवन मौर आतप इत्यादि मे जो प्रवेश्चयोग्य समसंयोगविश्चेष रहता है, वह 
उनमें स्वभाव सिद्ध है । उसमे द्रवस्व प्रयोजक नदीं ह, क्योकि उन्म द्रवत्वं होता ही नहीं| 
सी प्रकार जल मै मी द्रव्त्व के न होने पर उस संयोगको स्वाभाविक समभ्ना 
पिये } ङ वादियों ने यष्जो काकि जन ल्ल करका इत्यादि की श्रवस्थाको प्रास्त 
शोताहै, उस समय भी उसमे लत्व र्ता है, परन्तु द्रवत्व का श्वनुमव नह होता, 
काटिस्य का दहयी अनुभव देता है} इसलिये द्र वत्व को जलत्व से अतिरिक्त ही मानना चाष्िये । 
उनका यह कथन समीचीन न्दीहै, क्योकि स्वणं इत्यादि तैजस पदार्थो मे कारिन्य 
उपष्टम्भक के कारण हुजा करता, उसी प्रकार करका इत्यादिमे मी कारटिन्य्‌ उपष्टम्भक 
केकारणही हृश्ा करताहै) तेम स्वतः या कारणान्तर से काठिन्यं की उत्पत्ति नष 
होती । खुवणं आदि मे काडिन्य उपष्टम्भक के कारणदही मानी जाती दहै, उसी प्रकार 
करका शादि में भी उपष्टम्भकके कारण दी काठिन्य का अलुमव होता है} जिस प्रकार 
करकार्मे द्रवत्व का अनुमव नदीं होता, उसी प्रकार जलत्व का भी अनुभव नदीं होता) 
जत्र करका पिघल जाती है, तन लत्व ओौर द्रवत्व दोनों की प्रतीति होती दहै, उने किसी 
पके की प्रतीति न होती हयो ेसी बात न्दी | अन्यतर की प्रतीति अर दूसरे की अप्रतीति 
हो, तमी जलत्व श्रौर द्रवत्वमे भेद सिद्ध होगा) प्रश्न--यदि जलत्व भौर द्रवत्व कदी 
पदाथं हे, तो ललशब्द ओौर द्रव्यश्चन्द पर्याय बन जार्येगे । उनम श्रपर्यायता कैसे स्थिर कौ 
जाय १ उत्तर--जज्ञत्व यदि जाति है, तो द्रवत्व संयोगविशेष या स्पञ्ंविश्चेष माना जायगा । 
अतः अपर्यायत्व सिद्ध हो जायगा } यदि संयोगविशेषास्मक संस्थानविशेषकेो द्धी जाति माना 
जाय, तो मी जिस प्रकार (्सास्नादिसंस्थानविशेष वाली गौहैः इस प्रयोग भौपाधिक 
भेद को लेकर श्रपर्यायता मानी जाती है, उसी प्रकार जल्लद्रवदहैः हसप्रयोग मे भी 
ओपाचिक सेद को लेकर अप्यायता मानी जायगी । इस प्रकार वैशेषिकादि के मान्य 
द्रबृत्व दमारे-मव मे स्पश्चंविश्वेष, संयोगविशेष ओर जलत्व इनमे किसी एक में अन्तमूंत है) 
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( स्नेहनिषूषणम्‌ ) 

अथ स्नेहो निरूप्यते । स्नेहप्रतयय विषयः स्नेहः । स जरेकव॒त्तिः | 
छृतादिषु संसर्गाद दृश्यते । न चासौ द्रवत्वमात्रम्‌ , शातङ्कम्भादिद्रवाणां 
पांखसंग्राहकत्वाभावात्‌ । नापि तोयत्वमात्रम्‌ , स्निग्धं तोयमिति प्रथग्‌ 
व्यवहारात्‌ , जलब्रत्ययमन्तरेणापि मधूच्छिष्टादिषु स्निग्धमिति प्रत्यय- 
दशेनाच । तदेवं प्रत्यक्तसिद्धः सरिलेकवर्ती पांसुग्रहणहेतुः स्नेदाख्यो 
गुणोऽस्तीति वैशेषिकालुसारिणोऽस्मदीयाः । 

अन्ये त्वाहुः--स्निग्धमिति प्रस्ययस्तावदस्त्येव । स च ख्पस्पशविशेषा- 
दिष्वेव । नद्यन्यो गुणो बिविच्योपलभ्यते। मासृण्यमत्रेण सलिलेऽपि 
सिनिग्धप्रस्ययः | स॒ काश्चनादिद्रव्येष्वपि समः। यदा न कथिदपि सलिटं 

८ स्नेष्ठका निरूपण ) 

“अथ स्नेहो निरूप्यते इत्यादि । आगे स्नेह का निरूपण किया जाता है। स्नेह 
का लक्षणयदीदहै किजो पद्‌ाथ॑ स्मेह प्रतीति का विषय दहो, वह स्त्हदहै। वह स्नेह एक 
मात्र जल मे रहता है) जलल संसगंके कारण धरत च्रादिमे अनुभूत होताहै! यह स्नेह 
केवल द्रवत्वमा्र हो णेसी बात नदी, क्यौकि स्वेणं इत्यादि का द्रव धूल को 
इका नद करता है । अतः धूलौ को इका करने मै उपयुक्त स्नेह को द्रवत्व से भिन्न 
सममभ्छना चाये । केवल्ल जलत्वमात्र स्नेहं नदीं माना जा सकता, क्योकि जल्ल 
स्निग्धैः शह्स प्रकार स्नेह को जलत्व से भिन्न मानकर व्यवहार करिया जाता है। यदि 
उनम भेदन द्ये तो उन पदों का सामानाधिकरण्य नदीं डो सकेगा | किञ्च, मधूच्छिष्ट 
इत्यादि फे उपष्टम्भक जल के विषय मेँ जलत्व प्रतीति न होने पर भी उस जलम विद्यमान 
स्नेह को प्रतीति इस प्रकार होती है कि मधूच्छिष्ट स्निग्ध है। जलत्व की प्रतीतिन 
होने पर भमी प्रतीति होने बाल्ते स्नेह को अवश्य जलत्व से भिन्न दी मानना चाहिये। इस 
विवेचन से यह सिद्धदहोता है कि वल जल में रहने वाला तथा धूलौ का रहण करने 
वाल्ला स्नेह नामक गुणहै, यह अथं प्रत्यक्ष प्रमाण सिद्धदहै। इस प्रकार वैशेषिका 
श्रनुसरण करने वाल्ते क च्रस्मदीय विद्धान्‌ मानते दई । यह एक मत है । 

“अन्ये त्वाहुः" इत्यादि । दूसरे हमारे संप्रदायस्थ विद्धान्‌ यद कइते है किं चह 
पदार्थं स्निग्ध है' एसी प्रतीति अवश्य होती है। सूपविश्ेष च्रौर स्पर्श॑विशेष इत्यादि 
के विषय सें वह रिनिग्धत्व प्रतीति होती है। दूसरा कोद स्नेह नामक गुण स्पष्ट उपलब्ध 
नहीं होता । जलम जो रस्निग्घत्व की प्रतीति दोती है, वह केवल मासण्य को लेकर होती 
है। माखण्यरेसे स्पशं को कहते है, जिससे रेसे संयोग उत्पन्न होते है किं संयुक्त पदार्थं 
अलग नहीं किये जा सक्ते । यह स्नेह स्वणं इत्यादि द्रव्यो मेँ भी रहता है! यह एक मत 
है। दुसरा मत यहदहै कि जल स्निग्ध है" एसा कोई भी नहीं जानता है, किन्तु ध्य 
प्रृ्तिका स्निग्य हैः इस प्रकार मृत्तिका आदि कै विषयमे दी स्नि्धत्व की प्रतीति होती 
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स्निग्धमिति जानाति । मदादिरेव हि तथोपरभ्यते । पांसुग्रदणमपि सलिलस्व- 
प्रयुक्तं सलिलतवैकाथसमवायिशक्तिविषशेषप्रयुक्तं वा । अतः काश्चनादि- 
द्रभाणामसंग्राहकत्योपपत्तिः । किथ्च, यदि संग्राहकत्वात्‌ सलि स्नेदाख्यो 
गुणः स्वीक्रियते, विद्लेषकसरादग्नो रोक्ष्याख्यं गुणान्तरमपि किंन 
कर्प्यते ९ यदि तत्रोष्ण्यादिभिरेव विरठेषादिसिद्धिः, तदयत्रापि चैत्यादिमि- 
रेव संग्रह इति किं न स्वीक्रियते १ उक्तं च न्यायतक्तवे प्रमेयपाद्‌- 
सप्तमाधिकरणे--““दुष्कर वियोगस्वभावसयोगस्पशर्वं पिच्छिलत्वम्‌ । सुकर- 
वियोगस्वभावसंयोगस्पशंत्वं विद्िलष्टत्वम्‌"' इति । यदि संग्रहात्‌ स्नेहसिद्धिः, 
तरिं पनसनियासादिष्वपि स कल्प्येत, संग्रहातिरेकात्तेषामेव चा तत्कल 
रुचिता । यद्वा चुम्बकशिलाया इव शक्तिविशेषात्‌ संग्राहकत्वमस्तु ! न च 
सलिटं संग्राहक्मित्येव नियमश्रुपरुभामहे, शुष्कमदिपण्डादीनां सखिल- 
सेकेन बिरयस्यापि दशनात्‌ ¦ तस्मात्‌ सलिरस्वरूपमे सदकारिविरेष- 


है। जल से धृलिर्यो का जो संग्रह होता है, बह जलत्वके कारण होता हे, श्रथवा 
जलत्यके साथ एक वस्तु जलम विमान शक्तिविशचेष से वह्‌ होता है। अत्त एव यष 
अर्थं उपपन्न होता इहै, जो स्वणं इत्यादि द्रव धूलों का रमाह्क नहीं द्ोते ईै। किच 
धूलिसंग्रादक होने से जलम स्नेह नामङ़ गुणको कल्पना की जातीहै, तो अग्निमें 
विश्लेषकत्व होने से (क्योकि अग्निर्मे पडे द्भुए पदां विदलेष को प्रास्त होते है) श्रग्नि 
मे रूक्षता नामक गुणान्तरकी कल्पना क्यो न की जाय ग्रदि कटो वहीँ पर अओौष्ण्य 
भादि के कारण दही विश्लेष सिद्ध होतादहै, तो यदमी शैत्य इत्यादिके सारण संमरह्ष्टोता 
है, फसा क्यो नही माना जाता} स्यायत्त्व मे प्रमेयपाद्‌ ससमाधिकरण मे यह अयं 
कहा गयाहैकि जिस स्पशंसे संयोग होने पर उन वस्वुभोंको भनायास छुंडाया नहीं 
जा सकता, वह स्पशं पिच्छिल कदलाता है । उदाहरण--र्गोद्‌ बाले पन्त फल के साथ 
हाय का संयोग होने पर हाथ पनस फल से इडाया न्दी जा सकता । 
जिस स्पर्चं से संयोग होने पर वे संयुक्त पदाथं अनायास दंदाय जा सकते 
ष, वे स्पशं विश्लिष्ट स्पशं कदलाते द इस प्रकार स्यायतच म कहा गया 
है । यदि संम्रह के कारण स्नेह की सिद्धिदो, तो उस स्नेह को 'पनसः कटहर के गोद्‌ इत्यादि 
मे मानना चाद्ये । किञ्च, कदर के गद्‌ से अधिक संमहदोतादहै। श्रतः उसीमेंष्ट 
स्नेद को मानना चाषियि । जिस प्रकार चुम्बकशिला शक्तिविशेष के कारण लोहे को 
आष्ट करती है, उसी प्रकार जल मी शक्तिविशेष के कारण संग्राहक बने, यदी उचित है । 
किञ्च, जल संग्राहक ही है, एेसा कोई नियम देखने मेँ नहीं श्रता, क्योकि शुष्क गृष्यिण्ड 
इत्यादि मे जल का सेक होने पर उनका विशरण दी देखने्मे श्राता है। अतः यही 
मनना चाद्ये किं एक जललस्वर्प दी विभिन्न सदकारिकारणों को पाकर संमराहक एवं 
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मासाय संग्राहकं विभेदकं चेति यथोपरम्भमङ्गीकायेम्‌ । चेतनानां तु स्नेहः 
प्रीतिरूपादिस्सा बा, रोच्यमपि दुःखं जिहासा क्रोधो वा । अतो न 
गुणान्तरसिद्धिरिति। | 

( वाखनानिरूपणम्‌ ) 


अनुभवजा स्य्रतिहेतुर्बासना । सा कायंकद्प्या । न तावदनुभवहेतः 
स्मरतिः; तस्य चिरध्वस्तत्वात्‌ । नापि तदुपलक्षितं आत्मादिः, प्रध्वस्तस्या- 
प्यज्ञायमानस्योपलक्ञणतयापि कारणत्वासम्मवात्‌ । नापि तदुष्वंसः; 
संस्कारप्रमोषामावप्रसङ्गात्‌ । नापि सद्शदरशनादि; केवलस्यातिप्रसङ्धि- 
त्वात्‌, विशिष्स्यासिद्धेः । अनुभवजनितादृ्टविशेष इति चेत्‌; तरि 
सिद्धा वासना । सा पुण्यपापरूपा बा ततोऽन्या वेति विरोषः । तत्र न पूर्वा, 
बिधिनिषेधागोचरेषु तदयोगात्‌ । अत्तो दहितीयेव परिशिष्यते । सापि 


विभेदक द्योता है। अनुभवानुसार यदी मानना उचित है। चेतनं मेँ स्ेहगुण दुश्रा 
करता है, वह प्रीति अथवा अपनाने की इच्छाहै। चेतनं मे जो रूक्षता होती है, 
वह दुःख अथवा त्यागने की इच्छा अथवा क्रोधहै। इस विवेचन से यह सिद्ध होता है 
किं स्नेह नामक गुणान्तर सिद्ध नदीं होता । 

( वासना का निरूपण ) 

(ग्रनुमवजाः इत्यादि । संस्कार को वासना कहते है। उसका यह लक्षणदहिकि 
जो अनुभव से उत्पन्न हो तथा स्मृति का उत्पादक हो बह वासना है। 
स्मृति के बल से वासना की कल्पना की जाती है । यदि वासना नहीं होती 
तो स्मरति उत्पन्न नदीं हो सकती । जिस प्रकार अन्यत्र कायं को देखकर कारण का 
श्ननुमान किया जाता है, उसी प्रकार कायं स्प्रृति को देखकर कारण वासना 
का श्रनुमान किया जाता है। सीधा अनुभव स्ति का कारण नहीं दौ सकता, क्योकि 
च्ननुभव बहत पले ही उत्पन्न होकर नष्ट ददो जाताहै। आजस्प्रृतिहोती है, स्परतिके 
पूर्व च्षण मे अनुमव नहीं रहता, श्रतः वह कारण नहीं बन सकता । श्रनुभव से उपलक्षित 
आत्मा इत्यादि स्मृति का कारण दहो, अनुभव उपलक्ष बनकर कारण दहो) यह पक्त भी 
समीचीन नहीं है, क्योकि प्रध्वंस अनुभवं आत्मा का उपल्लक्षण नदीं बन सकता, क्योकि 
प्रघ्वस्त पदाथं ज्ञायमान होने पर इतर व्याडृत्त उपलक्ष्य का ज्ञान कराता इजा उपलक्तण 
ब्रनता है । यदि वह प्रध्वस्त पदार्थं ज्ञानविषयहो, तो स्वयंद्ीसमभर्मे न आने वाल्ला 
वह प्रध्वस्त पदाथं कैसे इतर व्याड्ृत्त उपलक्ष्य का ज्ञान करायेगा । कैसे उपलक्षण है ? 
प्रकृत मेँ प्रध्वस्त अनुभव स्मृति के पूवं कालम जानादही नदीं जाता, वहं कैसे इतर 
व्यावृत्त उपलक्ष्य आत्मा का ज्ञान करा सकतादहै१ अत्व वह उपलक्षण बन नहीं 
सकता, उपलक्षण बनकर स्ति का कारण मी नदीं वन सकता | अनुभव का ध्वं ही 
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आधघेयशक्तिर्वा ततोऽन्या वा, कार्यकारणादिपरक्रिया सर्वां समा। सा 
चात्मनिष्टा ज्ञानद्रव्यनिष्ठा वेस्येकदेशिविवादः । तत्राचुभवस्मर्यन्तरङ्ग- 
त्वाद्‌ ज्ञानद्रन्यनिष्ठत्वमेवोचितम्‌ । यत्तु वरदविष्णुमिश्ररुक्तम्‌ - “भावनाः 
कल्पकम्रमणेनेव स्थिरात्माश्रयत्वकरपनात्‌ ,  अस्थिरल्लानाश्रयस्वस्य 
प्रमाणामाचात्‌" इति; तन्नूनं परमताभिप्रायेणोक्तम्‌ । स्वेनैव ज्ञानस्य 
्रन्यत्वनित्यत्वयोः समथनात्‌ । यदुक्तं समन्वयाधिकरणे मेदामेदिमतदृषण- 


संस्कार माना जाय, यद पक्ष भी समीचीन नही, क्योकि ध्वंस का ध्वंस नहीं होता. परन्तु 
संस्कार काही ध्वंस होताहै) भत ष्ठ बाल्य मे अनुभूत पदाय॑ बाध्य मेँ बहुत प्रयत्न 
करने पर भी स्यत नही होते | कारण, संस्कार नष्ट शो गया ! भतः अविनश्वर अनुभव ध्वंस 
तथा विनर्वर संस्कार कभी एक पदायं नहीं बन सकते} सष्श वष्वुका द्धन भौर 
सचरित पदाथ का देन इत्यादि संस्कार नही माने ना सकते, क्योकि यहो पर यह 
पर्न उठता है--क्या केवल सदश्च द्धन इत्यादि संस्कार बनकर स्मृतिका फारण होति 
ह १ अथवा अनुभवविशिष्ट सदश इत्यादि संस्कार बनकर स्मृति के कार्ण होते ६१ 
प्रथम पक्त समीचीन नर्ही, क्योकि भिस मनुष्यने कमी गो को नही देखादहे, हयो 
सटशं गवय को जवर देखता है, तन्न सद्शदर्शंन हि, भो का स्मरण करे, पेसा अतिधसङ्ग 
होगा । वुसरा पच्च भी समीचीन नर्द, क्पोकि जक अनुभव के उत्तरकाले कमी सदशदश्च॑न 
से स्मृति होती ह, यक्ष अनुभव पले नश्य गयाहे, सश्शद्शन के समयमे वह 
रहता नदीं | रेमी स्थिति म बह सच्शदशन भनुभवविशिष्ट कैसे बन सकता शै? 
भतः द्वितीय प्च भी ख.ण्डत दो गया | यदि कहा जायि श्ननुभव से उत्पन्न अदृष्ट 
विशेष ही संस्कारे, तो हरमे विश्चेष श्रापचि नी, स्योकि श्रदृष्टविशेष के स्प मे षासना 
सिदधहोदी जाती हे) हय, यह विकार यदो उपस्थितडहोताहै कि वह अदृष्ट विशेष रूपी 
वासना क्या पुण्यापुण्य रूप है, अत एव उससे भिन्न है प्रथम पक्ष समीचीन नष, 
कयोकि विहित श्रोर निषिद्ध कर्मो से ही पुण्यापुण्यरूपी वासना उत्पन्न हाती है } घयादि पदार्था 
तभव न विषिते, न निषिद्ध है। इस अनुभव से उत्पन्न होने बाह्ली वासना पुण्यापुण्य 
रूप नहीं हो सकती, वह उनसे भिन्न है ; यह द्वितीय पद ही बचता है, षी स्वीकार्य है। 
चाहे वह वासना श्रावेय शक्ति हो, अथवा उससे मिन हो, कायं भौर कारण हेत्यादि 
फी समी प्रक्रिया दोनों पर्छषोमे समानसूप से मान्यहि। कायं स्प्रति है, कारण अनुमव 
हे, यह श्रथ दोनो पच्ठ वार्लो को मानना पड़ता हे} वह वासना क्या आत्मा में रहती हे, 
श्रथवा ज्ञान दरव्यम रहतीहि? इस विषय में विशिष्टादरैत सिद्धान्त को मानने बाज्ञे 
विद्वानों मै मतभेद है। उस्म उचित यदी है कि श्रनुभव भौर स्मृति शान द्रव्य फा 
श्वस्थाविशेष होने से नेसे शानद्रव्यनिष्ठ है, उसी प्रकार षासना भी श्ानद्रब्यनिष्ठ हयी ह । 
भीवरदविष्णु मिभ ने जो यह कहा है कि श्रस्थिर पूर्वाुभवस्पति का ददु अने, तदथं 
म्यापाररूप म जिस संस्कार की कल्यना की जाती है, यदि बह संस्कार अस्थिर शान 
का माश्रय क्तेकर रहेगा तो स्वयं भरस्थिर हो जायगा, वडस्मृति का कारण नही बन 
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प्रसङ्गेन बिषरणकरारेः--नद्युपाधिः प्रतिसन्धाता, प्रदेशभेदस्तु तस्यः, 
नद्यन्यगतः संस्कारोऽन्यत्र प्रतिसन्धिहितुः, यदि स्यात्‌ त्ध॑नियमः, 
अचुमवसमानाधिकरणथ संस्कारः” इति । तनूनं धर्थभूतज्ञानस्य द्रव्यत ` 
मनभ्युपगच्छतां मतेनोक्तम्‌ , अस्मन्मते त्वलुभवसंस्कारस्म्रतीनां 
ज्ञानावस्थाविहेषशूपत्वान्न करिचद्विरोधः ¦ पतेन “वाक्षनारेणुङ्कण्डठितः" 
इत्याद्यपि गतार्थम्‌ | 

वेगो भावना स्थितस्थापक इति त्रिविधः संस्कार इति वैशेषिकाः, 
तदनुपपन्नम्‌ ; वेगस्य कमंचिरोपन्यतिरेके प्रमाणासावात्‌ , शीघ्र गच्छती- 


सकेगा, ज्ञान के स्परृतिकारणत्व का निर्वाहकं बनना तो दूर है । श्नतः भावनाख्य संस्कार 
को सिद्ध करने बते प्रमाणसे यह भी सिद्धो जाता है कि वह संस्कार स्थिर आत्मा 
का आश्रय ज्लेकर रहता है। अतः यह मानने मै कि-- संस्कार अस्थिर ज्ञान का आश्रय 
लेकर रहता है- कोर प्रमाण नहीं । यह वरद्विष्णुं मिश्र का कथन परमत के अभिप्राय 
से प्रव है, क्योकि उन्होने ज्ञान के द्रव्यत्व का स्वथं समर्थन कियाद) ज्ञान का स्थिरत्व 
उनको मान्यदहै, मतः संस्कार का स्थिरज्ञानद्रव्यत्वनिष्ठतव उनको मान्यहै। अतएव 
कहना पडता है कि वरदर्ष्णु मिश्र का उप्यक्त कथन परमताभिप्राय से प्रवृत्त है। 
समन्वयाधिकरण में मेदामेदिमतके दुषणके प्रसङ्ग में विवरणकार ने यह जो कहा दहै 
कि अन्तःकरण इत्यादि उपायि स्मरण नदीं कर सकता, क्योकि वह जड है । उपाध्यव- 
च्छि चित्प्रदेशका ही स्मतां मानना होगा! उसमे यह दोषहै कि उपाधि का जब 
संचार दोता है उस समय पूवं क्षण का उपाध्यवच्छन्न चिघ्परदेश्च तथा उत्तर क्षण 
का उपाध्यवनच्न्न चिसदेश भिन-भिन्न होते दै, अतः पूवं चरण में उपाध्यवच्छिन्न 
चिद्पदेश से अनुभूत अथं का उत्तर क्षण में उपाध्यवच्छिननि बनने 
वाला दुसरा वचिस्पदेश्च स्मरण नदीं कर सकता, क्योकि एक चिल्पदेश में 
विद्यमान संस्कार दुसरे चित्प्रदेशमे स्म्तिको उत्पन्न नहीं कर सकता । यदि करेगातो 
श्रतिप्रसङ्क होगा ¦ देवदत्त से विद्यमान संस्कार यज्ञदत्त मे भी स्मृति को उत्पन्न करेगा । अनुभव 
जहाँ होता है, वहीं संस्कार होता है, वह वहीं स्पत को उत्पन्न कर सकनादहै, इस प्रकार 
विवरणक्ार ने जो संस्कार को आत्मनिष्ठ बतलाया है, बह धमंमूतज्ञान के द्रव्य न मानने बाल्लो 
के मतके अनुसार कहा गया है। हमारे भत मे अनुभव, संस्कार श्चःरस्प्रति घम्ममूतनज्ञान 
के अवस्थाविशेष द| अतः संस्कार को ज्ञानद्रव्यनिष्ठ मानने सें कोई दोष नहीं ह। 
शास्र मे “वासनारेणुक्ुण्ठिवः कद कर जीवात्मा को वासनारूपी ध्रूलि से श्राच्छादित 
कहा गया है ¡ उसक्रा यह अर्थं नहींहैकि वासना सान्ञात्‌ आस्माका ध्मदै, किन्तु उस 
वचन का तात्पयं यह बतलाने मेँ है किं जीवात्मा ज्ञान द्वारा वासनारूपी धूलि से अच्छुन्न है | 

वेगो भावनाः इत्यादि । वैशेषिक द्ाशंनिक मानते ई कि संस्कार तीन प्रकार 


का है--( १) वेग, (२) भावना ओर (३ ) स्थतस्थापक | उनका यह मतत समीचीन 
८०9 £ 
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स्याद्यपलम्भस्यापि कर्मातिशयमत्रेण = चरिताथेत्यात्‌,  कर्मातिशयस्य 
चोमयसिद्धत्वात्‌ । उक्तं च न्यायतच्वे प्रमेयपाद्‌ कालनिरूषणप्रसङ्-- 
.“संयोगकालसामीष्यं दि वेगः” इति ! वेगेन गच्छतीत्यादौ प्रयत्नहेतु- 
कर्मण्यपि वेगशब्दप्रयोगात्‌ । चेगस्य॒श्रादिधमंत्वेन प्रतिभासस्य मान्च- 
ग्रतीतिनिरस्तत्रात्‌ । संस्कारत्यं स्पन्दजनकश्त्ति संस्कार जातित्वाद्‌ 


नदीं हे, क्योकि वेग कर्मविशेष से भिन्न हो, इसमे कोई प्रमाण नहो है । करमनिशेष दही वेग 
ह) शीघ्र लाता है? शस श्रनुभव से मी कर्मविशेषातिरिक्त वेग सिद्ध हाता है, मर्योकि 
इस प्रतीति से यही सिद्ध होता दहै कि शीघ्रता गमन में वरिद्यमान घमं है) इससे शीघ्रता 
कर्मगत शअतिश्य रूष मे सिदध होगी । शछीघ्ता अतिरिक्त वेणख्य रुण नहीं सिद्ध होगी । 
क्म से विद्यमान अतिश्चय उभयवादियो को मान्य है। तदतिरिक्त वेग ही विवाधग्रस्त है 
इस प्रतीति से अतिरिक्त वेग सिद्ध नरी हो सकेगा } न्यायतत्व के प्रमेयपाद्‌ मे काल 
निरूपण के प्रसङ्ग मे यदह कडागयाहै कि पक पदाथंको दूसरे पदायं से संयुक्त दोनेमें 
जो बहुत कम समय लगता दह, वदी वेगहे) धनुषसे्ूटे हपट बाण को लक्षयस्योग पाने 
म बहुत कम समय लगता है । अत ष्व कहाजाताहैक्रिं वेगसे बाण जाता हे । किञ्च, 
युसष प्रयत्न से होने वाली गमनक्रिया के विषयमे ध्वेग सेजाताहिः रेस वेगडन्द का 
प्रयोग होता है, परन्तु इससे वेग को गमन क्रिया का साधन मानना उचिते नदीं दोगा; क्योकि 
गमनक्रिया मे प्रयत्न ही साधन है] अतः मानना चाद्ये कि भ्वेगसे जाता है” यह प्रतीति 
कैरोषिकाभिमत चेगाख्य गुण को लेकर ग्रृत्त नदीं है, कन्द गमन क्रियागत्तं अतशषय 
कोहीक्लेकर प्रदत्त है। अतः वेग शब्द्‌ क्रियागत अतिशय काही वाचक है । यदि कक्षो कि 
'वाण वेग से जाता हैः इस प्रतीतिके श्रनुसार वेगवाणका धम प्रतीत दहता है, उसे 
क्म॑गत श्रतिश्षय कैसे माना जाय १ तवतो आपको भ्बाण मन्द्‌ जातः है” इस प्रतीति 
के श्रनुसार बाणगत मन्य नामक गुणान्तरमभी मानना होगा} यदि कहो कि मान्य 
क्रियागत विशेषद्ीहे, तोवेगको भी क्रियागत चिश्चेप ईइ मानना उचित है| वैशेषिक 
दार्छनिक बेगाख्य संस्कारको नो इस अनुमान के दवाय प्रन करते है कि संस्कारत्व स्पन्द्‌- 
शनक पदार्थ में रहता हे, क्योकि बह संस्कारम रहने वाली जाति डहे। इसमं सत्ता श्त्यादि 
जाति दृष्टान्त है । सत्ता इत्यादि जाति संस्कारम रहने वाह्धी जाति है, वह स्पन्द्जनक 
मे भी रहती है, क्योकि स्पन्दजनक प्रयत्न मे सत्ता इत्यादि जाति रहती है । उसी प्रकार 
संस्कासत्व भी संस्कारम रहने वाली जातिदहे, अतः वह भ्यी स्पन्दजनके वेगमेंरडे। 
यदी उचित है। इस अनुमानसे वेग का संस्कारत्व ही प्रमाणित होता हे । वेशेषधिर्का के 
इस अनुमान के विषय मे दमे यद्य कहना है कि उनका यह अनुमान अतिप्रसङ्ग ञभर असिद्धि 
इत्यादि दोषो से अनुमानाभास है, क्योकि संस्कारत्व रूपजन्‌क में रहता है, क्योकि वह संस्कार 
मे रहने बाली जाति है, इस प्रकार का मी साधन सिर उठा सक्ता दहै) इससे इस अनुमान मं 
्रतिप्रसङ्घ सिद्ध होता है। दमारे मते वैशेधिकासिमत जातिपदाथं मान्य नदीं है । अतः 
सस्कार जातित्वरूप देतु श्रसिद्ध होता है । भावनात्व जाति संस्कारगत जाति है, वह स्पन्द्‌ जनक 
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इत्यादेरतिप्रसङ्गामिद्धयादि दुष्टत्वात्‌ । शरीविष्णुचित्ता्ये; क्रिया वेगार्थत्वेन 
पठिता । तथाहि-ईश्वरानुमाननिराकरणे “सर्वा क्रिया छृतिपूर्विका 
क्रियात्वाद्‌ गमनवदिति चेन्न; शरवेगंजरस्यन्दनादौ व्यभिवारात , तेषां 
स्वभावत्यकरस्पने हेतुमचखकस्पनावियेधादिस्युक्तम्‌ । 

स्थितस्थापरकोोऽपि संस्थानविशेष एव । सस्थान विशेषतारतम्याञुरोधेन 
हि अरतिगमनतारतम्यं दश्यते । सर्वदा क्रियोत्यत्तिप्रसङ्गः कर्षणमोक्तणादि 
सदहकारिसाहित्येन परिहारश्च समौ । -अतिरिक्तस्यापि स्थितस्थापकस्य 


मँ नहीं रहती £, अतः व्यभिचार दोष भी उपस्थित होता है । इस अनुमानामास से 
वगाख्य संस्कार सिद्ध नहीं होगा । श्रीविष्णुचित्तार्यने क्रिया को वेगशब्दाथं कहा है। 
तथाहि-दैववयानुमान के निराकरण के प्रसङ्ग मे उनका यह कथन हैकि “सभी क्रियायें 
प्रयत्न से उत्पन्न हती है, क्योकि वे क्रिया है” । इसमे दृष्टान्त गमन हे । गमन क्रिया हे भर 
वड्‌ भ्रयत्न से उत्पन्न होता है । इस अनुमान से भूकम्प इत्यादि क्रियाओं को प्रयत्न से उत्पन्न 
समना चाहिये । वह प्रयत्न जपस्काहै, वह ईद्वरहै। इस प्रकार इस अनुमान के 
धल पर देववर सिद्ध होता है। यद पूर्वपन्त समीचीन नदीं, क्योकि बाण-वेग श्रौर जल् 
स्पन्दन इत्यादि मी क्रिया ई, परन्तु ये प्रयत्न से उत्पन्न नहीं ई\ अत एव हनको लेकर 
व्यभिचार होता है। बाण-वेग इत्यादि बाण इव्यादि का स्वभाव है, अत प्र बह क्रिया 
नदीं है । उन स्वभावोंके लिये कर्ताकी अपेक्षा नहीं है| यदि वे कर्तां से अपेक्षा रवतो 
स्वेमाव ही नदीं बन सरकेगे । तब तो उनको दूसरे देव की भी अपेन्ता नदीं करनी चाद्ये 
परन्तु स्वभाव होने परमीवे श्रल्यान्य दओं की अपेक्षा रखते ईै। इस प्रकार विष्णु- 
चित्ताय ने का है । समे बाण-वेग को क्रिया कहा गया हे । 

स्थितस्थापकोऽपिः इत्यादि । शाखा इत्यादि को खींचकर चछोडने पर किसी 
कारणविशेष से शाखा इत्यादि पुनः स्वस्थान मे पद्ुच जाते दहै। वह कारणविभेष 
स्थितस्थापक संस्कार है । यहं वैशेषिक दाशंनिकों का मतहै। उसके विषयमे हमे यहं 
कहना है कि शाखा इत्यादि मे विद्यमान नो संस्थानविशेष है, वह श्रवयव-रचनाविशेष है, 
वही स्थितस्थापक हे । उसी के प्रभाव से शाखा पुनः सस्थान मे पर्हुच जाती है| वैशेषिक 
दाशनिक यादृशसंस्थानविशेषविशिष्ट॒मे स्थितस्थापक संस्कार मानते दै, हम उसी 
संस्थानविशेष को ही स्थितस्थापक मानते दै। संस्थानविशेष के तारतम्य के अनुसार ही 
शाखा इत्यादि को लौटकर स्वस्थान मे पर्हुवने मे तारतम्य होता है। श्रत: संस्थानविशेष 
को रस्थितस्थापक ही मानना उचित है प्रदन-यदि संस्थानविशेष दही स्थितस्थापक 
होकर क्रियाविशेष का अर्थात्‌ स्वस्थानमे पहुचवनेका कारणदहो, तो सदा क्रिया उत्पन्न 
दोनी चाहिये, सदा क्यो नदीं उत्पन्न होती १ उत्तर- आपके पश्च के श्रनुसार संस्थान- 
विशेषातिरिक्त रस्थितस्थापक संस्कार शाखा इत्यादि म सदा रहतादहै, वह सदाक्रिया 
को उत्पन्न क्यों नदीं करता १ यदि कहो कि स्थितस्थापक संस्कार सदा रहने पर भी भ्रकेला 
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तादशतारतम्यं संस्थाततारतग्याधघीनमिति वक्तव्यम्‌ , तहरमद््गुणान्तर- 
कस्पनात्‌ । तेनैव रास्थानवशेपेण स्वस्थानगमनसिद्धिः । परिशुद्धिरति- 
रिक्तबदत्रापि चिन्त्या | 

ये पनर्ञान्ंस्कारः कर्मरःस्कार इति दैविभ्यमाहुः; तेपां कोऽयं 
कम॑संस्कार इष्टः १ न ता्रहेगस्थितस्थापकरूपः; तस्य निराङृतस्वात्‌ । नापि 
पण्यापुण्यरूयक्रियाग्रबत्तिहेतः, नस्या अपि पूरवपूरवाद्टस्वातन्त्यादिभि- 


क्रिया काकारण नदी ष्रोेता दै, क्योकि खीचकर छोडना सक््कारिकारण है, जदह सहकारिकारण 
सन्निहित हो, वरद स्थितस्थापक संस्कार क्रिया को उत्पन्न करताहै) तवतो हम भी यह 
उत्तर दे सकते दै किं अकेला संस्थानविद्येप किया क्रा कारण नहीं है, खीचकर छोडना 
उसका सहकारिकारण है : जदा सङृकारिकारण होगा, वही संस्थानविशेष क्रिया को 
उत्पन्न करेगा । इस प्रकार शंका श्रौर प्ररिदार दोना पक्षो मे समान! वैशेषिक 
को यह मानना प्रता है फ शालादि मे प्रतिगमन क्रियाम जो तार्तभ्य दहै, वह 
स्थितस्थापक संस्कार के तारतम्यके श्मनुमार होता है! स्थितस्थापक संस्कार मे तारतम्य 
भी संस्थानविशेष के अनुसार ताह; वैेविकके इस्त मत की अवेक्षा इमाय मत 
लु है हम स्थितस्थापक्त स्स्कार कोन मान्ते हुए भी यह कहते है कि संस्थानविशेष के 
तारतम्यके अनुसारी प्रगियसन क्ियामेमीतारतम्यदहोतादहै। हमारा मतलघ्ुहोनेसे 
आदरणीय डहै। उस संस्थानविश्चेषकरे प्रमावसे ही शाखा इत्यादि स्वस्थानमें पर्हुच 
जाती दह) प्रदन--शिचिकाके गँसमे पूववत्‌ संस्थानविशेष के रने पर मी उस बौँसको 
तोड़ मरोड़ कर बदुतकार तक्खँटी में बौभकर पश्चात्‌ छोड़ने पर भी वह बौस पृवंरूप 
को ग्राप्त नष होता दला क्यों १ आपके मतके अनुसार तो पदतले के समान संस्थान 
विश्चेष के वने रहनेसे पृलंन््पको प्रास्त होना चाहिये था, परन्तु बह पूं रूपको प्रास्त नहीं 
होता, क््यो्हम यँ पर यद उत्तरदेगे कि खटी से बँघकर रखनेसे नाँस में स्थितस्थापक 
संस्कार की शान्तिद ग्रै है, यह शान्ति दी परशुद्धि है । स्थितस्थापक संस्कार के शान्त होने 
से बोस पुनः पूवंरूप ने प्रात नहीं कर्‌ सक्ता ¡ अतः स्थितस्थापक संस्कार को मानना पडेगा, 
उसको मानने परद्ी तो उस संस्कारकी क्लान्ति एवं परिशुद्धि मानी जा सकतीहै। 
उत्तर-र्बँसि को तोड़ मरोड़ कर चिरकालतक खट मे बध र्खने से उसमे दुसरे प्रकार 
का संस्थान अर्थात्‌ श्रवयव रचना बन जाती है, अत एवर्खूटे से इटने पर भी वह्‌ बोस 
पूवं रूप को प्रास्त नद्य होता । यह दुसरे प्रकार का संस्थान दी परिशुद्धि कदलाता है । 

"ये पुनर्ञानसंस्कार' इत्यादि ) कद विद्धान्‌ यह कहते है कि संस्करदो प्रकारके 
दै--(१) ज्ञान संस्कार आर (र) कम॑संस्कार । जिस प्रकार ज्ञान से भावनाख्य संस्कार 
उत्पन्न होता है जिससे स्मृति दोतीहै, उसी प्रकार पूर्वपूवं कमंसे भी एक वास्नाख्य 
संस्कार उत्पन्न होता है, जिससे मरुष्य पुनरपि वैसे ही कमं करता है! अत एव लोक 
मे कदा जाताहै किपूवै-पू्ं वासना के अनुसार मनुष्य कमं करता है-- इत्यादि । इसके 
विषयमे दे द कना हैकिवे किसे कमं संस्कार मानते ह १ यदि बेग अर स्थितस्थापक 
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रेव निर्वाहात्‌ । नापि मदङ्गवादनादौ पूरव॑पू्॑वादतादिभिराहित उत्तरोत्तर- 
क्रियाघु हस्तलाघवादिहेतुः; तत्र हस्तलाधवादेः पूर॑पू॑वादनाकृतकारिन्य- 
विशेषाभमावादिग्रयुक्तत्वात्‌, हस्तप्ररणादिशेध्यस्य पूर्वपू॑वादनाधिङृत- 
संस्कारजनितप्ररणास्मृतिशेटयगप्रयुक्तस्वात्‌ । यानि पुनः--अघस्यारलेष- 
करणं वैदिककर्मायोग्यतावासनाप्रत्यत्रायहेतुशक्स्युत्पत्तिप्रतिबन्धकरणम्‌", 
““एतदुमयकायकारणभूतानादिविपरीतवासनासम्बद्धोऽपि' इस्यादि- 
माष्यकारवचनानि,  तेषामप्यनुभववासनातिरिक्त संस्छारकरपन निषन्धा- 
भावात्‌ । “अघस्य इत्यादिवाक्यानन्तरं चेवघुक्तम्-- “अघानि कृतानि 
पुरुषस्य वैदिककर्मायोग्यतां सजातीयकर्मान्तरारम्भस्चि प्रत्यवायं च 


को कमं संस्कार मानतेरहै,तो ठीक नहींडहै, क्योकि उन दोनोँका निराकरणद्यो गया 
है। वे कमं संस्कार न्धी माने जा सकते) यह पक्च भी-रि कमेसंस्कार पुण्यापुण्यरूष 
करमो में प्र्र्तिका कारण है--समीचीन नही, क्योकि पूवै-पूवं अदृष्ट भौर आत्मस्वातच््य 
इत्यादि से ही पुण्यापुण्य कमं प्रष्ृत्ति संपन्न हे जाती है! प्रश्न--कमं जो संस्कार है, वह 
मृदज्गवादन इत्यादि मे पूर्व-पूवं वादन क्रियाओं से उत्पन्न होता दै, तथा उत्तरोत्तर वादन 
क्रियादि के लिये हस्तलाघव इत्यादिका कारण होता है। उत्तर-~ मरदज्गवादनादि मं 
क्या हस्तलाघव इत्यादि के कारण रूप मे कमं संस्कार मानना होगा १ अथवा पुष के 
हस्तप्रेरकत्व मे जो शीघ्रता होती है, उस शीघता के कारणरूप मे कम-संस्कार को मानना 
होगा १ दोनों ही पक्ष समीचीन नहीं है, ्योकि पू्-पूवं वादनसे हस्त से उस काठिन्य 
विशेष का-जो शीध्रवादन का प्रतिबन्धक है-नाश हकर एक मा दंवविशोष उत्पन्न 
होता है, यही हस्तलाध्रव कहलाता है, जो उत्तरोत्तर वादन का उपयोमी है| इस दस्त- 
लावव के लिये कम-संस्कार कौ आवश्यकता नदीं । अब रहा दूसरा पक 1 उस के विषये 
उत्तर यह है कि दस्त-प्ररणा दत्यादिमें जो शीघ्रता होती है उसका कारण शीप्र-शीघ्र 
उत्पन्न होने वाली वह स्मृति है, जो पूवे-पूवं बादनानुभवौं से उत्पन्न संस्कार के कारण शीघ्र 
शीघ्र उत्पन्न होती है। अतः हस्तप्रेरणाद शीघता के लिये भी किसी कम-संस्कार को 
कारण मानने की कोड आबश्यकगा नदीं । श्रीमाष्यकार के येजो वचनदहै किपापके 
प्रश्लेष करने का माव यहीहै करिपाप कर्मो से होने बाली वहजो शक्ति है, जिससे 
वैदिक कर्मो मे अयोग्यता, वासना ओर प्रस्यवाय होते है, उस्र शक्ति के उत्पत्तिको 
रोक देना दी अध अर्थात्‌ पापका श्रदलेष करना है । यह पंक्ति “^्तदधिगम उन्तरपूकयो- 
रर्लेषविनाशौ तद्रघपदेशात्‌" बहसू्न के भाष्य मे ह । शरणागतिगद्य मे “एतदुमय- 
कार्यकारणमूतः इत्यादि पंक्ति है, श्रथ श्रीभगवान्‌ श्रीरामानुज स्वामीजी से कहते 
ह कि शरणागत श्राप भले उस विपरीत बास्तना से-जो अहंकार श्रौर असद्यापचार 
इन दोनोका कारण एवं कायं है-सम्बन्ध हो तो भी आपका उद्धार हो जायगा | 
श्रीभाष्यकार के इन वचनो म अवद्य वासना क उल्लेख है । इन वचनो के बल पर 


६३८ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रन्यपरिच्छेदः 


र्वन्ति । अथस्य बिना्चकरणमुत्पन्नायास्तच्छक्तेविंनाशकरणम्‌ , शक्तिरपि 
परमधुरुषाप्रीतिरेव"” इति । एनं पापकमंणः परमपुरुषाप्रीतिदारा सजातीय- 
कर्मान्तरारम्भरुचिजनकत्वमित्ि सिद्धत्वान्न तत्र वासनान्तरमस्तीति 
गम्यते । “अनारन्धका्ये एव तु” इत्यधिकरणे च व्यक्तममाषत, यथा-- 
न॒ च पुण्यापुण्यजन्यभगदत्प्रीत्यग्रीतिन्यतिरेकेण शरीरस्थितिहेठे 
भूतसंस्कारसद्धावे प्रमाणमस्ति” इति । अन्यत्राप्येतत्तुस्यन्यायमिति 
बोध्यम्‌ । श्रीमद्धीतामाष्येऽप्युक्तम्‌- 
तरिविधा भवति श्रद्धा देदिनां सा स्वभावजा। 
साच्विकी राजसी चेति तामसी चेतितां शृणु | 
इत्यस्य व्याख्याने--स्वभावः स्वासाधारणो मावः, प्राचीनवासना- 
जनितस्तत्तद्धचिविशेपः । यत्र रुचिस्तत्र श्रद्धा जायते । अद्धा हि स्वाभिमतं 
साधयत्येतदिति विश्वासपूविका साधने त्वरा । वासना रुचिश्च श्रद्धा 


ग्रह॒ निर्गन्ध नहीं किया ला सकता है कि अनुभव-वासना से अतिरिक्त कम-वासना 
की कल्पना करनी हौ चाहिये, क्योकि “अघस्य इत्यादि वाक्यके नाद भीभाष्यरमे 
यह्‌ कहा गया गया है कि किये गये पाप पुख्षमें वैदिक कर्म के प्रति अयोग्यता, सजातीय 
कमोके श्रारम्भ्ेख्चि प्टवं प्रत्यवाय को उत्पन्न करते ई पापसे उत्पन्न उस शक्ति 
को--जिससे उपर्युक्त तीनां कायं होते दै-- नष्ट करना ही पापको नष्ट करना है । वह 
शक्ति भी श्रीभगवान्‌ की श्रप्रीतिदीहि) इस कथनसे यहौ सिद्ध होताहै कि पाप कमं 
श्रीमगवाच्‌ से अप्रीति को उत्पन्न कराकर उसके द्वारा सजातीय कर्मोके आरम्भम्‌ रचि 
को उत्पन्न करता है! यह स्चिदही वासना की जतीहै) स्चिसे व्यतिरिक्त कम-वासना 
हेदी नहीं 1 "अनारन्धकार्ये एव तु” इस अधिकरण से श्रीभाष्यकारने स्पष्ट काद 
फि पुण्य प्वं श्रपुण्य से होने बाली श्रीभगवान्‌ की प्रीति वं भप्रीतिकौो छोडकर रपे 
संस्कार कै--जो शरीरस्थिति का देठ हो--सद्धावर्मे कोष प्रमाण नरीह | इस कथन 
के अनुसार समान न्यायसे यह भी सिद्ध होताहे कि पुण्यापुण्य प्रषृत्तिका देतु कमं 
संस्कार दहो, एेसी बात नदीं, क्योकि प्राचीन पुण्य-पाप जनित भगवत्पीति ओर श्रपीति से 
उत्पन्न सचि ही पुण्य-पाप की प्रहृत्ति का देतु है यह अथं तुल्यन्याय से सिद्ध होता है । इसी 
प्रकार श्रीगौताभाष्य म मी कहा गया है} *श्रिविघा भवति श्रद्धाः इस गीताश्लोक की 
व्याख्या मे यह कहा गया कि अपना असाधारण मवी स्वभावे) प्राचीन वासना 
से दोने वाला तत्तद्रुचिविशष दी यदौ स्वभावः शब्द्‌ से विवध्तित दै! जहाँ खचि होः 
वा शद्धा उत्पन्न होती है। हमारे अभिमत को यह साध सकताहै, इस पध्रकार विश्वास 
पूर्वक साधन मे त्वराही श्रद्धाहै) वासना सचि श्रौर श्रद्धा श्रात्मा के धमं है, 
ये सत्त्व, रज भौर तमोगुण के संसर्गं से उत्पन्न होते ई । बआत्मघमंभूत उन वासना इत्यादि 
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चात्मधर्मा गुणसंसगंजाः । तेषामात्मधर्माणां बासनादीनां जनका 
देेन्द्रियान्तःकरणविशेषगता धर्माः का्यंकनिरूपणीयाः सखादयो गुणाः 
सादिगुणयुक्तदेहाचवुभवजा हस्यथः" इत्युक्तम्‌ । यच्वात्मसिद्धो-““निधूत- 
निखिरुकरणकलेवरज्ञानकमंवासनानुबन्धस्यापब्रक्तस्य न खलु स्वपर- 
संवेदनोदयनिमित्तं किचित्‌ सम्भाव्यते” इति भगवद्यामुनसुनिभिज्ञान- 
कमवरासनयोभे दे नोपादानम्‌, तदपि भाष्यकारवचनवद्‌ निर्वाह्यम्‌ । यत्त 
केधित्‌ कार्पासवीजे छाक्षारागरूषिते सति तद्रक्ततापगमेऽपि तत्कुखम- 
फलादौ रक्ततादशंनादासनाचुद्रततिरङ्गीकारये ति, तत्र॒ विचारणीयम्‌ । 
फि तत्कायेष्वह्कुरादिषु बासनोदयः १ क्रमेण पृष्पाद्यात्मना परिणममानेषु 
बीजवयवेषु वा ? नाद्यः, चैय्यधिकरण्येनाश्रयाभावाचच बासनोदया- 


का कारणवे सत्व इत्यादि शुण है, जो देह, इन्द्रिय ओौर अन्तःकरणके धमंदहै।ये 
कार्योकेद्धारा ही जने जा सकते द । प्रदन--वासना अनुभव से उत्पन्न होती है, वह 
सत्वादि गुणों से कैसे उत्पन्न हयो सकती है १ उत्तर-सच्वादि गुणोंसे युक्त देह इत्यादि 
के श्रनुभव से बासना उस्न्न होती है-- यह अथं गीताभाष्य में वणित है। भत्मसिदि में 
भीयासुनसुनि ने यह कडाहै कि जीवके साय लगे हुए सभी इन्द्रिय, शरीर, ज्ञान- 
वासना ओौर कर्म-वासना इत्यादि जब नष्ट हो जाते है, तत्र जीव मुक्त होता है। एेसे मुक्त 
को अपने विषयमे तथा दूसरों के विषयमे ज्ञान उत्पन्न होने के लिये कोई भी निमित्त 
कारण दिखाई नदीं देता। इस पेक्तिमे श्रीयामरुनाचायं ने ज्ञान-वासना आर कम॑ 
वासना का अलग अलग जौ उल्लेख किया है। उसका भी निर्वाह उसी प्रकार 
करना चाहिये, जिस प्रकार भाष्यकार के वचनका निर्वाह किंया गया है। भगवान्‌ की 
प्रीति एवं अप्रीति को वासना मानकर निर्वाह करना चादिये | कु वादी यह कहते ई, 
कि कार्पास बीज के लाक्षारससे व्याप्त होने के बाद रक्तत्व नष्ट होने परमी 
कार्पास के पुष्प एवं फल इत्यादि मे लालिमा दिखाई देती है । अतः वासना कौ अनुडृत्ति 
माननी चाददिये। उनके कथन पर यह विचार करने काह किं क्या कार्पास बीज के 
कार्यं अंकुर इत्यादि मै वासना उत्पन्न होती है१ अथवा क्रमसे पुष्पादि के रूपमे परिणत 
होने बाजे नीजावयवो मे वासना उन्न होती है इनम प्रथम पक्त समीचीन नहींहै, 
क्योकि बीज र्मे विद्यमान लाच्ञारञ्जन दूसरे श्रकुशदिमें वासना को उत्पन्न नहीं कर 
सकता, कारण दोनों व्यधिकरण ई; लाक्ञारञ्जन का अधिकरण कापास बीजच्रौर 
वासना का श्रधिकरण श्रक्ुरादि है। किञ्च, लाक्चारञ्जन के समय मे अंकुरादि रूप 
अभय का अभाव होनेसे लाक्तारञ्जन अंकुरादि्मे वासना को उपपन्न नहीं कर सकता] 
यदि एकमे विद्यमान लाक्षारञ्जन दूसरे मे उत्पन्न करेगा, तो अतिप्रसङ्ग भी होगा) 
चीजावयवों मे वासना उत्पन्न होती दै, यह द्वितीय प्न मी समीचीन नदीं है, क्योकि 
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तुपपत्तेः, अन्यथाऽतिप्रसङ्कान्‌ । बीजानयवेषु च लक्षावयवानुत्तिस्यूति 
बलेनैव रक्ततोपपत्तौ वासना निष्प्रयोजना । यत्त गार्डमन्त्राच्यमिमृष्टेषु 
जलादिषु विषनिहरणादिदशंनात्‌ कथित्‌ संस्कारोऽङ्गोकायं इति 
तदनुपधनम्‌ ; मन्त्रब्रलाहितश्षक्तविकेषेणं ग्र तत्तत्कार्योपिपततेः । नदिं सजातीय 
कायं निष्पादकतया नियतस्य संस्कारस्येतादशकायहेतुत्वं युज्यते । 

यत्त मीमां. कैः व्रीहीन्‌ प्रोक्तति" इत्यादि विहितकमंसु ब्रीह्यादिद्रव्य 
निष्ठः कथित्‌ संस्कारोऽङ्गःक्रियते, “संस्कारः कतुरेवेष्टः प्रकणाभ्युचणादिषे" 
इति तस्य कते सस्कारत्मभ्युपगम्यते नैयायिकैः; तत्र किमय भावनाख्यः 
संस्कारः १ उतादृष्टरूप इत ववचनायम्‌ ¦ नाद्यः; तस्यानुभू(तजन्यत्वन 


बीजावयवों मँ ला्तावयवों की अनुब्त्ति र्ती है! उसके बलसेदही पुष्पादि मे रक्तता 
उत्पन्न हयो सक्ती है, एसी स्थितिमे ब्रास्नाका कोद प्रयोजन सिद नँ होता यदह 
जो कहा जाता है किं गारड़ मन्त्र दष्याद्वि रु अभिमन्त्रित जलल श्स्यादि से विष नष्ट 
होजाताहै पसा देखनेमे भातत! अतः जज्ञादिमे एक संस्कार मानन चादिये। 
यह कथन समीची. नदीं है, क्रयोफि मन्व से जल मे शक्तिविशेष उत्पन्न होता है, 
अत एव उस जल से विषनश्होताहै! हस प्रकार वशँ उपपत्ति लग जाती है) 
अलग वहो संस्कार की उत्पत्ति मानना निरथक है, क्योकि संस्कार के विषय मे यष्ट नियम 
है फ्रि बह सजातीय काको दही उलन्न करता है। रेस स्थिति संस्कार विजातीय 
विष नाश इत्यादि कार्यौ को कैसे उत्पन्न र सकता है! 

ध्यत्त॒ मीमांसकैः इत्यादि । संम्कछार विजातीय कायं का देठु हो, यद 
सर्वथा अयुक्त है । मीमांसकं ने यह जौ माना है कि व्रीहीन्‌ प्रोक्षति ८ व्रीहियो 
का प्रोक्षण करे ) इत्यादि वचन से प्रोक्तणादि कमो म ब्रह माना जाता है किडउन 
कर्मोसे बीद्यादि द्रव्यो मं एक संस्कारं उत्पन्न फिया जाताहै) मयायिकों ने "संस्कारः 
पंस पवेष्टः प्रोक्ञणाभ्युक्षणादिधु” ८ प्रोक्तणाभ्युक्चण इत्यादि प्रसङ्ञो मे उन क्रियाओं 
से कर्तम संस्कार उलसन्न होताहै) यदी इष्टै) रसे कर्ताका संस्कार मानाहै। वहीं 
पर यद विवेचना करनी चाहिये कि यह संस्कार क्या भावनाख्य संस्कार है १ अथवा 
अदृष्ट रूप है १ प्रथम पक्त समीचीन न्दी, क्योकि भावनाख्य संस्कार अनुभव से उत्पन्न 
होताहै, वह कम से उत्पन्न नींद सक्ता! दसय प्त भी समीचीन न्दी, क्योकि 
यदिये प्रोक्लणादि क्रियाय द्रव्ये किसी विशेषता को उत्पन्न न कर केवल्ल उस अर्ष 
का ही--जो आस्मामे समवाय संबन्ध से र्ता है--उत्ादकष् तो प्रयाजादि के समान 
आरादुपकारक श्ंग बन जा्येगे | वास्तव मे ये सन्निपत्योपकारफ च्रंग है| भाव यद्‌ 
है-अंग दो प्रकार का है- (१) सन्निपत्योपकारक ओर (२) आरादुपकारक | वहं अं 
सचिपत्योपकारक कहलाता है, जो वागस्माधन द्रव्य देवता इत्यादि विशेषता की उत्पन्न 
कृर उसके द्वारा उत्प्यपू्वं को उत्पन्न करता दै | उदाहरण--श्रवहनन अर्थात्‌ धान्‌ 
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क्रियाजन्यत्वाचुपपत्तेः; न दितीयः, द्रव्येषु किञिस्कारमनाधाय केवला- 
त्मसमवेतादृ्टजनकत्वे प्रयाजादिवदारादुपकारकत्वप्रसङ्गात्‌ । ततश्च मैगा- 
रादिचरुषुक्तायां विरतौ वीदीणामेव प्रोक्षणं स्यात्‌, न तु नीवाराणाम्‌; 
तस्प्रोक्तणस्य प्रकृताव वि हितत्वेनात्मकस्षमवेताख्छासिष्धेः । ततो वीद्यादिष्वेव 
संस्कारोऽय्युपगन्तव्य इति ।- अत्रोच्यते--यद्यप्येवम्‌ , अथाप्ययं संस्कार- 
स्तत्तदेवताभिमतिविषयत्वं वा सच्वादियुणोद्धेधनेन यामयोगेस्वं वा| 


को मुसलसे कूटना द्रव्य व्रीदिर्यो सँ वितुषत्व श्रर्थात्‌ ठउषद्ीनत्व रूप विश्चेषता को उत्पन्न 
कर उसके द्वारा यागीय उस्पच्यपूवं को उत्पन्न करता है, वह अंग आरादुपकारक कदय 
जाताहै, जो उत्पच्यपूवं से फलापूवं उत्पन्न होने मँ कामदेतादहै। उदाहरण - प्रयाज 
इत्यादि द्रव्य अयवा देवता म अतिशय को उत्पन्न कर उसके द्वारा उत्पच्यपूवं की 
उत्पत्ति मे काम नहीं देता, किन्तु उल्यच्वपूवेसे फलापूवं उत्पन्न होनेमे कामदेताहै। 
यदि प्रोच्तणादि भी द्रव्य-अवयवी देवता फ विषयमे किसी मी विश्ैषता को उल्यन्न नहीं 
करते ई, तोये भी धयाजादि के समान उत्पच्यपूवं से फलापूवं उत्पन्न होने मे दी सहायक 
होगि, अतः आरादुपकारक बन जायेगो । प्रश्न --आरादुपकारक हीही, क्या दोष दहै 
 उन्तर~-प्रक्ृतियाग के समान विकृतियाग का अनुष्ठान करना चादिये। जिस यागं 
सम्पूणं अंग उपदिष्ट दै, वह प्रकृति याग है ओर जिसयागमें सम्पूणं अंगों का उपदेश नहीं 
हे, वह॒ विक्ति यागदहै। अत पव प्रकृति यागम जसे ग कर्मौँको करना पड़ता, 
उसी प्रकार विकृति यागमेंमीउन चंग कर्मो कौ करना चाहिये ।{ वीहि द्रव्य बाले गमे 
प्रो्चण विहित है। यदि प्रोक्षण प्रोक्षयमाण रदिर्यो मै अतिशय का उत्पादक होता तो 
नीवारसेबने हुष्टचस्को लेकर होने बाले विक्रति याग मँ मी नीवारं में श्रतिश्यको 
उत्पन्न करने के लिये ब्रीहिस्थानमे आये हुए नीवारोंमे प्रश्ण करना पडता । यदि 
प्रति यागमें प्रोक्षण हवि; संस्कारकं नहीं होता, किन्तु प्रयाजादि के समान आरादुपकारक दही 
होतातो सवार चरयुक्त उस विकृति याग म जक्ष प्रकार श्राज्यसराघक प्रयाज कतेन्यतया 
प्राप्त होता हे, उसी प्रकार व्रीहिसाघनक प्रोक्षण दी कत॑व्य्रतया प्राप्त होता, अर्थात्‌ 
ब्री्ियों मे ही प्रोक्षण करना होगा, नीवारोमे प्रोक्षण करना प्रयाघ्नीय हौ जायगा, 
क्योकि प्रकृति याग में त्रीहिसाघनक प्रोक्षण हदोताहै, वैसे ही विकृति यागमें भी होगा। 
व्रीहिसाधनक प्रोक्षण दही प्रकृति मे विहित है, वही प्राप्त होगा । नीवारसाघनक्‌ प्रोक्षण 
प्रति में विहित नदींदहै। अवित उस नीवार साधनक प्रोक्षण से आत्म( मं अष्ट उत्पन्न 
नदीं होगा । अतः पोक्षण से बीहि आदिमेदही संस्कार मानना चाहिये | यह हुभा विवेचन । 
अब सिद्धान्त बतलाया जातादहै कि उपर्युक्त निष्कषं समीचीन है, तथापि वीहि आदिमे 
होने वाला वह संस्कार कोई अतिरिक्त पदार्थं नदी, किन्वुप्रोक्षणसेजो वीहि मादि द्रव्य 
उन उन देवताओं के अभिमान के विषय बनते ई, यद विषयता दी वह संस्कार है, अथवा 
८८१ 
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अनेन न ततोऽतिरिक्तगुणविरेषसिद्धिः | 
( संख्यानिरूपणम्‌ ) 

अथ संख्या । एकद्वित्यादिप्रत्तिपत्तिविषयः संख्या ¦ तां द्रव्यमात्र- 
वर्तिनीं केचिदाहुः, केचित्त द्रव्यगुणादिसमस्तपदार्थव तिनीम्‌ । द्रव्य- 
म्‌प्रनिष्टावादिनश्च नित्यदरवयेष्वेकत्वं निरयम्‌, अनित्यद्रव्ये्ववयवगतेकत्वै- 
जन्यम्‌ , = द्ित्यत्रितवाद्यस््पेश्षाबुद्धिसकतैः प्र्येकतिंभिरेकतै 
जन्या इत्याहुः । तत्र तावद्‌ द्वित्वादिव्यबहाराणां द्वित्वादिसामभ्येव 
निष्पत्तिः, तत्तदपेक्ताबुद्धिविपयतयेव तेषां स्फुरणात्‌ । दिस्वरादीनां बाह्य- 


प्रोक्षण से स्वादि गुणों का विकाम हकर व्रीहि आदि द्रव्यजो याय कर योग्य बनते, 
यह योग्यता ही वह संस्कार है} इससे श्तिरिक्त संस्कार नामक गुणविशेष सिद्ध नदीं होगा| 
{ संख्या का निरूपण ) 


श्रथ संख्याः इत्यादि} आमे संख्या का निरूपण फिया जाता है । संख्या का लक्षण 
यहहैकिं एकदो तीन इत्यादि शान श्रौर ग्यवहार काजो विष्य है, बह संख्या हे। 
वैशेषिक इत्यादि दानिके इस संख्या को केवल द्रव्यमात्र मे रहने वाल) मानते है । कर 
दाद्ेनिक यह मानतेदै कि यह संख्या द्रव्य ओर गुण इत्यादि सभी ष्दारथौं मेँ रहती 
है, क्योकि न्तीनसरूप है, छरसर्है” इत्यादि ज्ञान श्रौर व्यवदार्‌ होता हे। संख्या 
केवल दरव्यम दी रहती है, एेसा मानने वकि वैद्धषिक दार्शनिक यह कहते है कि 
नित्य द्रव्यो मेँ रहने वाला एकत्व नित्य है, श्रनिस्य श्रवयवी द्रव्यो मे गहने वाला एकत्व 
अनित्य है, क्योकि वह वयव म विद्यमान एकत्व से उत्पन्न हंता है! द्वित्व ओर 
जित्व इत्यादि संख्याय अनित्य ही है, क्योकि वे “यह एक है, यह मी एक हैः" इस प्रकार 
की अपेक्षाबुद्धिरूपी सहकारिकारण से युक्त उन एकत्व से--जे प्रत्येक मे विद्यमान 
है--उत्पन्न होती है। यह वैशेषिकं का कथनदहै) इस विषय में हमारा यह कयन 
कि वेदेषिक बाह्य पदार्थौ म द्वित्वादि की उत्पत्ति के लिये जिस शपेच्लाघुद्धि को 
सदहकारिकारण मानते दै, तादश अपेक्षाबुद्धिको इदम ददिस्वादि संख्या मानते दै, उससे 
बाह्य पदार्थ मै द्वित्वादि की उत्पत्ति नदीं मानते, क्योकि ज्ञान केवल चाद्य व्स्वु को 
प्रकाशित भर कर सकता है, उसर्मे किसी को उत्पत्च नदी कर सकता } बह अपेक्षाबुद्धि 
दी द्वित्वादि है, बह स्वयंप्रकाश्च होने से द्वित्वादिविष्रयक्र ज्ञान भी- बनं जाता है। 
वैशेषिको ॐ मत मै अपेच्लाुद्धि से द्ित्वादि, द्वित्वादि से 7ित्वादि व्यवहार माना जाता है। 
हमारे मत में अपेक्षाबुद्धि से ही द्विखादि व्यवहार माना जाता है, मध्य मेँ द्वित्वादि की उत्पत्ति 
नहीं मानी जाती 1 क्योकि अयेक्चाब्ुदधि ही द्वितवादिरूप है) विषयता सम्बन्ध से विषय 
मे रहने वाली ऋअपेक्लाबुद्धिविश्ेष दी द्िस्वादि है। एेसा मानने मे लाघ्रव है) किञ्च, 
जो वेशेधिक दार्शनिक यृ मानते दै कि अयेश्वाबुद्धिसे बाह्य पदार्थो मे द्वित्वादि उत्प 
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निष्ठानामपि व्यवहतनियमस्तत एब वाच्यः ! अन्यथा साधारणोपलम्भ- 
परसङ्गादरपादिवत्‌ । ततस्तेनैव व्यवहारस्तन्नियमश्चेत्यरिमिन्‌ पक्षे तूपपन्न- 
तरम्‌ । ताद्शबुद्धिनिब्त्तौ च दहिस्वादिनिव््तिरभ्युपगता । एवं च कारण- 
निव्त्तिमात्रात्‌ कायं निव््तिकसपनं गरीयः । तादशबुद्धिनिषततिमात्राद्‌ 
व्यवबहाराभांव इति तूपपन्नतरम्‌ । 

ननु बुद्धिषिशेष एव ताचिकमताखिकं वा दित्वादिक- 
मनाधिस्य कथच्िदपि न घटत इति चेत्‌१ भवतो वा कथं 
घटते ? शक्तिविशेषादिति चेन्न; द्विसखापलखापापातात्‌ । दिस्वादिप्रागमावः 


होकर द्वित्वादि व्यवहार के कारण बनते ह । बाह्य पदार्थो मे उत्पन्न द्विस्वादि रूपादि के 
समान सवको क्यो नदीं दिखाई देते, अपक्षा्ुद्धि वाते पुरुष को ह॒ स्यौ दिखाई देते 
हैश्टेसा प्ररन उपस्थित होने पर उन्है यही उत्तर देना पडेगा किं जिस पुरुषकी 
अपेक्षाबुद्धि से जो द्वित्वादि उत्पन्न होते है, वे उसी पुरुष को दिखाई देंगे, इसरों 
को नदीं । उस पुरुपरकेद्धारा दी व्यवहयत होगे दूसरों दारा नहीं । इस प्रकार द्वित्वादि.के 
प्रत्यक्ष नियम ओर व्यवहार नियम में ्रपेक्चाघ्वदि हयी कारण है । रेता वैशेषिकं को मानना 
पड़तादहै) इस विषयमे हमे यह कहना है कि वैशेषिको ने जिस अपेक्षाबुद्धि को संख्या- 
परस्यक्च नियम एवं संख्या व्यवद्ार नियम मेँ कारण माना है, वह्‌ श्रपेक्षावुद्धि द्वित्वादि व्यवह्यर 
के स्वल्प कामी कारणहै। पसा मानने से निर्वाहिद्ो जाता है, अतिरिक्त द्वित्वादि 
संख्या को कल्पना करनी नह्य पडती 1 हमारे मत मे अपेक्ताुद्धिविश्लेष ही द्वित्वादि 
रूप है, अपेक्ारुद्धिवि्ेष से ही व्यवहार कौ उत्पत्ति एवं व्यवहार नियम दोनों संपन्न 
हो जाते दहै) हमारे मतम जो व्यवहार हेतुदहै, वही नियम दे भी है, अतिरिक्त की 
कल्पना अनावश्यक है) इस प्रकार हमारे मतम लाव रहता है किञ्च, वेशेषिर्को ने 
यह माना है कि अपेक्षाबुद्धि के नष्ट होने पर द्वित्वादि संख्या मी नष्ट होती है] उनका यह्‌ 
मत समीचीन नहीं है, क्योकि उनके मतके अनुसार अपेक्षाबुद्धि द्वित्वादि का निमित्त 
कारण है। निभित्तकारणके नष्ट होने पर कायं भीन्ष्टदहो जातादौ, ेसा कीं देखा 
नहीं जाता; दण्ड के नष्ट हयो जाने पर भी धट कानाश नही होता है) प्रकृतमें 
निमित्तकारणभूत अपेक्षाबुद्धि के नष्ट हो जने प्र॒द्वित्वादि का नाश जो वैशेषिक 
मानते है, इसमे गौरव है । हमारे मत मे णेसा गौरव दोष नहीं मिहं सकता हे, 
क्योकि हम यही मानते है कि अपेक्षाबुद्धि ही द्वित्वादि है, अपेक्षाबुद्धि के नष्ट 
होने पर द्वित्वादि व्यवहार नदीं होता है । ज्ञान के न होने पर व्यवहार भी नदींहोता दहै, यह 
समी को मान्य है । अतः यह्‌ हमारा लाघ्वोपेत निर्वाह अच्यन्त उपपन्न है 

(ननु बुद्धिविशेष एवः इत्यादि । ज्ञान निर्विषय नहीं हौ सकता । ताखिक 


श्रथवा रोपित, रेखे किसी विषय को लेकर दही ज्ञान होता है । यदि विषयों 
म द्विखवादि उन्न न होते तो समश्च विद्यमान चस्वु मे तास्विक थवा आरोपित 
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शक्तिरिति चेन्न; द्िखत्रिखादिस्वंप्रागभावमन्निधौ कस्य शक्तित्मिति 
नियमासिद्धेः । दर्ुद्धिपरिग्रहविरोषादद्छाद्या नियम इति चत्‌; 
तुल्यम्‌ । निर्विषयन्यवहारप्रसङ्खो वैषम्पमिति चेल; विषयाभिषानात्‌। 
कश्च, दित्वादिषु प्रमाणसिद्धषु तत्परागमावानां सहकारित्वकरपनम्‌। 


द्वितवादिर्य विष्रयकेन होने पर "दो, तीन रेसे शान विशेष कैसे उत्प्न षो सकते 
१ यदि कहो कि अपेक्ताघुदधिविशेषविषयत्व ही द्विख है, बह ष्दोः रेसे क्ञान में 
भासताडे, ततो यह दोष उपस्थित हेता है कि त्रित्वादिस्थल मे भी अपेश्चाबुदधि 
है वह द्वित्व इत्यादि सर्भा संख्या के स्यल मे रहती है । वह साधारण है, 
केवल अयेक्षाञ्ुद्धिविक्ेषविषयस्व द्िस्व ज्ञान मे मास नह सकता हि, वह त्रित्वादिस्थलमें 
भ्‌। विद्यमान होने से श्रतिप्रक्त है 1 अतः अप विशिष्टाद्वैत के मत तास्िक अथवा 
आसपित द्वित्वादि कोन लेकर षदा, तानः रेतसे ज्ञान किसी भी तरह से उसन्न नहीं 
हो सकते | ग्रह वैशेषिको का आक्षेप है ¡ उसके विधय म इमाय बृह उत्तर ह 
{2 आपके अर्यात्‌ वैशेषिक्के मतम भी द्वित्वादि ज्ञान कैसे संगत होते ्ै, क्योकि आपके 
मतन भी सभी द्वित्वादि संख्याभो के स्यत म श्रपेकतालुद्धि समान सूपसे रहतीहै। सी 
स्थिति मे यद व्यवस्या--किश्रमुक वस्तु द्वित्व ही उत्पन्न होता है, तथा अमुक व्श्तुे 
त्रि ही उ्पन्न होता है इत्यादि - कैसे सिद्धकी जायगी १ यदि कहो किदो पएकर्त्वो से द्वित्व 
उत्पन्न होता है, तथा तीन एकत्व से व्रित्व उत्पन्न होता हे इत्यादि; तन तो यह दोष 
हातादहै कि वम्हारे मत के श्रनुसार एकत्व संख्या मे द्वित्व भौर त्रित्व इत्यादि संख्या 
स्टदही न सकती | एेसी स्थिति टो एकत्व श्रौर तीन एकत्व ेसा कैसेकहालजा 
सकता) यादि कटो किदो द्रव्योम द्वित्व उत्पन्न होता है, भौर तीन द्रव्यो मं त्रित्व 
उत्पन्न होता है इस्यादि, तवतो यइ दोष उपस्थित होता फि द्वित्वादि संख्यां के 
उत्पत्ति के पूयं “दो द्वव्य अीरर्तन द्र्य" ेसा कैसे कहाजा सकता हे} अतः भतिरिकत 
द्वित्वादि संख्या को मानने वाले वैशेषिका के मत मेँ भी द्वित्वादि की व्यवस्था नही 
बनती है] प्रन - जिस वस्तु मे जिस संख्या की उत्पादक शक्ति विशेष विद्यमान दः 
उस वस्ठुमे उस शक्तिविशेष से वही संख्या उत्पन्न होती है । इस प्रकार शक्तिविशेष 

से संख्योस्पत्ति की व्यवस्था मानने मे क्या श्रापत्ति है उत्तर--तजतो द्वित्वादि का 
अपलाप हो जायगा, क्योकि उस श्क्तिविश्ेष से दी द्वित्वादि व्यवहार सम्पन्न हो जायगा । 
प्रशन शक्तिविशेष से द्वित्वादि का अपलाप फलित नहीं हया, क्योकि द्वित्वादिप्रागभाव 
ही वह शक्तिविशेष है | द्वित्वाठि के किसी समय मे होने पर ही द्वित्वादिप्रागमाव 
सिद्ध हा सकता है! उनत्तः--उस वस्तु मे द्वित्व पौर श्रित्य इत्यादि सभी संख्याम 
करा प्रागभाव विमान है| रेस स्थिति मे यह नियम नदीं हो सकता है कि अमुक प्रागभाव 
ही शक्ति बनता है ओर अयुक प्रागभाव नदीं } प्रश्न--उपयुक्त नियम सिद्ध हो जायया, क्योकि 
जो प्रागभाव ईद्वरलद्धि से परिषटहीत दै, अथवा जिस प्रागभाव का सायक अष्ट है, वदी ` 
व्रोभभाव शक्ति बनकर उस संख्या को उत्पन्न करता है} अन्यान्य जौ प्रागभाव 
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तेषु च प्रमितेषु तन्नियमेन दित्वाचयुत्पत्तिप्रतिनियतिरिति दुरुत्तरम्‌ । 
अतः सिद्धं दित्वादिसंख्या बुद्धिविहेषविषयत्वमिति । 

एकत्वं चिन्त्यते । तत्र॒ तावत्‌ कायेमेकस्वं नास्स्येव : अवयविन 
एवानभ्युपगमात्‌ इतस्तदैक्यम्‌ ? सथदायेकत्वं राश्येकतवत्‌ । तत्रापि 
भागप्रधाननग्यवबहारेऽनेकस्वं व्यवहरन्ति । संहतिदश्चायामेकलावस्था जायते, 
विभक्तदशायामनेकत्वावस्थेति चेन्न; मेदामेद्विरोधग्रसङ्गात्‌, प्रःययस्य 


ईश्वरबुद्धिपरिग्हीत नदीं, तथा जिनका अदृष्ट सहायक नहीं वे प्रागभाव संख्या को उस्पन्न 
नहीं करते । उन्तर-ेसा समाधान हम मी कर सकते दै कि शरपेक्लाबुद्धि मी सिन्न-भिन्न है- 
“यह एक चह एकः ' यह अपेश्चाद्ुद्धि तथा ^"यह्‌ एक यदह एक यद एकः यह श्रपेश्चाघुद्धि भिन्न है । 
एेसी स्थिति मे जो अपेन्ताबुद्धि ईश्वरबुद्धि से परिण्हीत दै, अथवा जिस अपेक्षाबुद्धि का सहायक 
अदृष्ट है, वही अपेन्लाबुद्धि द्विष्वादि के रूप मँ व्यवहृत होती, दूनरी नदीं | प्रश्न-~ विषयमे 
दविस्वादि की उस्पत्ति न मानने बालो के मत में निविषघय व्यवहार होता है, विषयमे द्वित्वादि 
की उत्पत्ति मानने वालो के मत म स्वविषयकं व्यवहार होता दहै। यह महान्‌ 
अन्तर है, समता कैसी १ उत्तर-इमारे मतम मी द्विस्वादि व्यवहार सविषयक दही है। 
अपेक्ताबुद्धिविरोघविघयत्व ही द्ित्वादि प्रतीति एवं द्वित्वादि व्यवहार का विषय है। 
किञ्च, दित्वादि प्रागभाव को शक्तिके रूप र्मे द्ित्वाद्युत्पत्ति में सहकारिकारण मानने ब्त 
वेदोषिकों के मत मँ अन्योन्याश्रय दोष इस प्रकार उपस्थित होताहै कि बुद्धित्वादि यदि 
प्रमाणसिद्ध हो तभी द्ित्वादिप्रागभाव सहकारिकारण माने जा सकते है, यदि द्वित्वादि 
प्रागभाव सहकारिकारण सू्पम प्रमाणसिद्ध हों तमी उन सहकारिकारणों की व्यवस्था ` 
के अनुसार द्ित्वाचयुस्पत्ति मै व्यवस्था मानी जा सकती है। इस प्रकार असमाधेय 
अन्योन्याश्रय दोष उपस्थित होता है । इस विवेचन से सिद्ध होता है कि द्वित्वादि 
संख्या बुद्धिवि्तेष विषयत्वरूप ही है, उससे भिन्न नदीं है । 

"ए कत्वं चिन्त्यते" इत्यादि । आगे एकत्व के विषय मेँ यह विचार किया जाता दे। 
उसमे वैशोषिकों ने यष्ट जो माना है करि एक एकत्व कार्य है; अवगत एक्त्वो से 
अवयवी जो एकत्व उत्पन्न होता है, वह कायं एकत्व है) इसके विषयमे हमारा यह 
सिद्धान्त दहैकिं वैसा कायं एकत्व होतादही नहीं, क्योकि अवयवी द्रव्य ही दमं मान्य 
नदीं ह । रेसी स्थिति मे अवयवी द्रव्यमे एकत्व कैसेहो सकताहै१ जो धट मे एकत्व 
एवं पट मे एकत्व इत्यादि माना जातादहै, वह समुदाये रहने वाला एकत्व हे, क्योकि 
मृत्कणो का समुदाय दी धट है, तथा तन्तुर का समुदायहौी प्रर है। जिस प्रकार एक 
देश म रहने बाले घान्यीकी रादि मे एक्स्व व्यवहृत होता है, उसी प्रकार धट श्रौर 
पट इत्यादि समुदायमे मी एकत्व व्यवद्टत होता है) वैशेषिक राशि मे अवयविद्रव्यत्व 
नक्ष मानते ईह, उसमे व्यवहियमाण एकत्व को वे श्रौपचारिक दही 
मानते दै। उसी प्रकार घट पटादि गत एकत्व के विषय भी मानना चादिये। 
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च संहतिविभागाग्यामेवान्यथासिद्धत्वात्‌, स्वरूपस्य च वस्तुतो भेदाभेद 
विर्द्रत्वप्रसङ्गात्‌, पटावस्थायामेकनन्तूपलम्मप्रसङ्गाचच । प्रख्यावस्थायां 
्पश्वेक्यं कथमिति चेत्‌; न कथञ्ित्‌ | भुतिविरोधस्तर्दीति चेन; मेद- 
प्रहाणपरत्यात्‌ । तदेवेक्यमिति चेन्न, श्रकृतित्वावस्थारूपत्वात्‌ । यथा 
तृणोपलादिपरिणामकङायां परथिवीतः प्रथम्‌ व्यवहारो जायते । तेषामेव 


ग्रन-- राशि मेँ विभिन्न अवयवो को ज्ञेकर निस प्रकार “बहुत ब्रीहि ई” रेता व्यवहार 
होता है, उसी प्रकार घट-पयादि संघातो मे मी बिभिन्न अवयर्वो को लेकर “अनेक अवयव 
दै? फसा व्यवदार क्यों नदीं होता १ उनत्तर--घट-पटादि मँ भी भाग मान कर जन 
व्यवहार होता दै, तच रसा श्रनेकत्व व्यवष्षर होता हौ है कि घर्म अनेक भागँ, 
पट में अनेक तन्तु है- इत्यादि } प्रश्न- संघातदञ्ा मे एकत्वावस्था तथा विभक्त- 
दशा मे अनेकत्वावस्यां हातीहै- पेमा ही क्योन माना जाय? उन्तर-एक वस्तुमें 
सघातदशा मै एकत्वावस्था तथा विभक्तदश्वा मेँ अनेकत्वावस्था के मानने पर भेदाभेद उपस्थित 
होगा, क्मोक एकत्वावस्या मै यह फलित ह्योगाकरि वह वस्तु उससे भिन्न नददीँदहै, हस 
प्रकार असेद्‌ मिद्ध होता है; अनेकस्वाचस्थामं यह्‌ फलित होगा कि बट वक्तु उससे 
भिन्नदै। इस्त प्रकार भेद सिद्ध ह्ोताहै) मेद एवं श्रमेद्‌ प्क वस्तु मे रह नदीं सकते, 
क्योकि उनम विरोध है। संहति अर्यात्‌ इक्टा होना तथा विभाग अर्थात्‌ श्रलग-मलग 
होना. इनकी एकत्व प्रतीत ओर श्रनेकत्व प्रतीति मिद्धष्ो जाती है, तदथं एकत्वावस्था 
अर अनेकलत्वावस्था को मानना श्रावश्यक नदीं है) वस्तुस्वरूप भे एकत्वावस्या की 
उत्पत्ति मनने पर भेदायद बिरोध उपस्थित होगा} यदि तन्तुर्भो मे पएकलराचस्या की 
उत्पत्ति दो, तो सभी तन्तु प्कदहौ ईदै-रेसी प्रतीति होनी चाहिये, किन्तु वैसी प्रतीति 
होती नदीं प्रष्न--संवात दशा मे एकत्व.वस्था यदि अभमान्यहै, तो प्रलयाबस्था में 
प्रपञ्च काएेक्य कैसे माना जाता है उत्तर--- प्रलयावस्याे प्रपन्चान्तर्मत पदार्थौ का 
परस्पर सें स्वसूपैक्य अथवा दुसरे किसी से स्वस्पैक्य किसी प्रकार भ समाना नहीं 
जाता है) प्रन -तव् “प्कमेवाद्धितीयम्‌ः इस श्रुति से विसेध उपस्थित होगा । उत्तर-- 
उस श्रुति का तात्पयं यह है किं प्रलय में प्रपञ्च नामरूपभेद्‌ को त्याग कर रदेता 
है। प्रहन--नाम-र्पके भेदका स्यागना ही तो ठेक्य है! उत्तर--नाम-रूपकेमेद्‌- 
त्याग देक्यरूप नहीं है, किन्त नामरूपसेद्‌ के त्याग प्रक्ृतित्वावस्था है, करयाकि प्रलय काल मं 
प्रपञ्च उन नामरूपो को--जो खष्टिमं प्राप्त द्योते दै-त्याग कर प्रञ्धित्वावस्था को 
प्रास होता है। प्रकृतित्वावस्था एकत्व संख्यासल्प नदीं है, प्रकृतिप्वरूप अवस्याप्राति 
एकत्वरूप नहीं है-- यह अयं दृष्टान्त से प्रमाणित है] प्रथिवो, तरेण भौर पत्थर इत्यादि 
परिणामो को प्रास करती है, तन उनम प्रथिवा से प्रथक्‌ व्यवह्यर होता है| यह प्रथिवी 
है, यह तृण है, यइ पत्थर दै--इस प्रकार भिन्न-भिज र्पसे व्यवहार हो्ताहै) चे त्रृण 
ओर पत्थर दत्यादि जव दूसरे परिणामको प्राप्त होते ई, तच उनमें प्रथिवीत्व व्यवहार 
होता. है, इत्तेसे वृण श्रौर पत्थर इत्यादि अंशो का परस्पर मे स्वस्पैक्य नहीं होता है, 
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परिणामान्तरमापन्नानां पुनः पृथिवीतव्यवहारः । न च तावता त्रणोपला- 
यंशानां परस्परं तावदैक्यम्‌ , अथ महापृथिव्या वा । कि तहिं विजातीया- 
वस्थाप्रहाणेन सजातीयावस्थापत्तिमात्रम्‌ । एवं प्रक्रत्यादावपीति । 
चिन्त्यं निरवयवगतसेक्यमप्येवम्‌ । तथाप्येकक्रियान्व्रेन समप्रधानतया 
सषुचीयमानवस्त्वन्तरप्रतिपत्तिविधुरवस्तुमात्र प्रतिप्तिविषयस्वमेकत्वम्‌ । एते- 
नायमेकोऽयमप्येक इति व्यवहारोऽपि निन्युटः, सयुच्ये सत्यपि 
एकक्रियान्वयित्वसमग्राधान्ययोरभावात्‌ । न चात्रोपलम्भादिवियेधः, 


तथा महाप्रथिवी के साथ भी स्वरूपेक्य नही होता । फिर क्या होतादहै १ व्रण ओर 
पत्थर इत्यादि को अपनी अपनी विजातीय शआवस्थार्ओं को व्याग कर एक सजातीय 
मवस्था की प्रािमात्रे होती दहै । इसी प्रकार प्रकृति इत्यादि के विषय मँ भी समम्हना चादिये। 
निरवयव परमाणु इत्यादि वैरषिकोंने जौ नित्य एकत्व भाना है, उसके विषयमेंभी 
पेसादही विचार करना दोगा । दमारे सिद्धान्त के अनुसार एकत्व यही है कि वस्तुमा्र 
के विघयसे होने बलति वैसे ज्ञान का विषय दोना ही एकत्व है, जो ज्ञान एसे वश्त्वन्तर 
ज्ञान के साथ न हो, जो वस्त्वन्तर एकं क्रियान्वय को ज्ेकर समप्रधान सरूप मै समुचित 
होता ही । लक्षणसमन्वय इस प्रकार है-यह घट दहै यह ज्ञान वस्ठमाच्न घट के विषय 
मेदहोने वालाहै, इस ज्ञान क्म विषय वस्तुमात्र घट है, उसमे जो उस ज्ञान सम्बन्धी 
विषयता है, वही एकत्व है। साथ ही वह ज्ञान रेसा है किं किसी रसे वस्त्वन्तर 
ज्ञान के साथ नहीं रहता दहै, जो एक क्रियान्वय को ज्तेकर समप्रधान रूप में 
समुचित हौता हौ; यदि वड रहते दै एेसा ज्ञान रोत्तातो वस्तु मात्र प्रत्येक घट के विषय 
म हीने वाल्ला वह एसे वस्त्वन्तर के अर्थात्‌ दुसरे घ्डेके ज्ञानके साथ रदताहै, जो 
वस्त्वन्तर दूसरा घडा अस्ति क्रियान्वय को ल्तेकर इस षड़ेके साथ समप्रघान र्पमें 
समुचित दोता है ¦ ेसे समुचित दौने वाले वस्त्वन्तर घ्रट के ज्ञान के साथ वह 
वस्तुमात्र ज्ञान अर्थात्‌ घट विषयक ज्ञान रदतादहै) रेस ज्ञान की विषयता घर में रहती 
अवश्य है, परन्तु वह॒ एकत्व नदीं माना जाता, क्योकि वह वस्तुमात्र ज्ञान उप्त 
प्रकार के वस्त्वन्तर ज्ञान के साथ रहता है) प्रसन--" यह पकदहै, यह भी प्यक दहै 
ठेसा जहो ज्ञान होता है, वहाँ एक प्क पदाथ मे एकत्व है, परन्छ॒ वँ वस्तुमात्र प्रतीति 
समुच्यीयमान वस्त्वन्तर कौ प्रतीति के साथ रदती है, क्योकि वहाँ “यह मी पक है? 
यो “भीः शब्द्‌ समुचयार्थक है) रेसी स्थिति मै वरदौ एकत्व के लक्षण का कैसे 
समन्वय होगा १ उन्तर--य्यपि बह्म एकत्व संख्यान्वय म दोनों का समप्राधान्य है, परन्तु 
एक क्रियान्वय मे दोनोंका प्राघान्य नदीं है, क्योकि वदँ प्रत्येक वाक्यम प्टक-एक 
अरितिक्रिया मे एक का अन्वय है, दूसरी अस्तिक्रियामे दूसरे का अन्वयदहै। अतः 
वहः एक क्रियान्वय मे समध्रधानरूप से समुचित रोने वाते वस्त्वन्तर का ज्ञान न्दी है। 
उस्र प्रकार के ज्ञान के साथ वस्तुमात्र ज्ञान नहीं स्हतादहै, किन्ठ॒ अलग दी रहता 
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येन गौरवमपि सद्यत्त । तदेवं गुणादावपि त्वान्तरमन्तरेणापि संख्या 
# ¢ 
प्रतीयमाना समानाकारेण निन्यढा । उपलम्भसाम्थेऽपि वैरूप्यकस्पनमत्र- 


भवतासधिकम्‌ । 
असंर्यातन्यवहारेऽप्येवंविधसंख्याप्रतिसेपकः, अन्यथा भवतोऽपि 
€ [ध 
धियोधात्‌ । ईश्वरादिवुद्धया सत्रसधचयसद्धावेऽपि शतसदस्रायुतादिव- 


ह । ठेसे बस्तमाच्र ज्ञान की विषयता वह प्रस्येक वस्ठुमे श्रलग-अल्लग रहती है, वदी 
एकत्व है | इस परधर वहौभी निर्वह हो जाताहै) इस प्रकार से विलच्ेण धर्मि- 
स्वरूप को एकत्व मानने मेँ प्रत्यक्ष इत्यादि प्रमा्भो से विसे नदीं होता है जिस प्रकार 
रूपं इत्यादि को धर्भिसे येदन मानने पर प्रस्यक्ष विरोध होतादहै, उसरी प्रकार एकत्व 
को धर्मिस्वर्प से मेद न मानने पर प्रत्यक्त विरो नरह होता है) 
यदि प्रस्क्ष विये होता तः अवश्य वह गौरव स्य हौ जाता, जो 
एकत्व को धर्मिस्वस्प से सेद मानकर सेद भौर धर्मिस्वरूपर पेते दौ चस्तुर्भोको 
मानने पर हुमा करता है, परन्तु वरैसा प्रव्यक्त भिरोषन होनेस्े प्ट को घर्मं स्वक 
ह्य मानना चाहिये अतिरिक्त मानने पर अवश्य मौरव होगा } किञ्च. देशेपिक्रोको 
गुण कमं इत्यादे मे संख्याका अभाव मान्यहै, क्योकि उनके मतन प्टकमात्रद्रव्यमं 
ही संख्या स्दतीहै) पेम स्थितिमे यद शंका उठती दै क्रि चैौत्रीस गुम पौच कमं रेस 
ठ्यवहार कैसे संगत हमि १ इत शेकाका समाधान गहू मानकरङरि स्त्रल्प विक्ेष ही एकस्यादि 
र्पहै--समाध्रान करना) उसी प्रकार द्रव्यो चं मी स्वरूपविश्चष कोदही एकलत्वादि 
मानक्रर एकल्वादि व्यवदार का निर्वाह क्रियाजा सकता द्भ्य भौर गुणश्स्यादिर्ं 
समान रूप से संखा का व्यवहार एवं संग्माका कान दोता रहता है| इसमे द्रघ्या मे रहने 
वाले संख्या ब्रनुभव संख्याविशेष प्रयुक्त है, गुणादि जो संण्यानुभवर होता हे, वह 
स्वरूपविशेषर प्रधुक्त है इम प्रकार वैसेषिकाको वैरूप्य की कल्पना करनी पडती हे) 
हमरे मते चैसे वैलूप्य को कल्ग्ना करनी न्ये प्रती, इम ब्रात पर मी ध्यानं 
देना चाहिये) इस वितरिचन से यही सद्र होता हे करि बुद्धिविश्चषरविषयत्व संख्या 
स्वरूपविङष से अतिरिक्त नहीं है । 

‹असंखप्रतञ्प्रवहारोऽपरिः इत्यादि । प्रशन--प्रदि बुद्धिविशष विष्रप्त्व दही संख्प्राहै, तो 
सभी पदाथ दैश्वरलुद्धि के विष्य होने से शवदय संख्या बाले ही गे १ देसी स्थितिसें ध्ये 
पदार्थं असंख्य है” ठेसा व्यवहार कैसे संगत दोगा १ उन्तर--उस व्यवहार का तात्पर्य 
यह} है किउन पदार्योमे दित्वे लेकर परार्थं पर्यन्त संख्या नीह, यह तात्पर्य नहीं 
है कि उनम बुद्धिविश्ेषविषयत्व रूप संख्या भी न्हीँहै) रेखा नही माने ते भिरि 
संख्या मानने वाले वैशेषिकं के मतम भी इस प्रकार विरोध उपस्थित होगा करि उनमें 
वेदोषिक्ाभिमत संख्या का हेतु भूत ईश्वरीय अपेक्षा बुद्धि जव है, तव अवश्य उनमें 
- संख्या कौ उत्पत्ति होनी चादिये । पेसी स्थितिमे उन पदार्थो को असंख्यात कैसे कडा 
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दयच्छेदाभावादेवासंख्यातत्वमानन्त्यम्‌ । अनन्तेष्वपि न्युनाधिकमावो 
विद्यत एव, यथाऽतीततकस्पदिवसादिसमुदायादीनम्‌ । यथा च 
द्रव्यत्वपार्थिवस्रधरलत्वादिव्यक्तीनाम्‌ । यत्त॒ ^“एकत्वमेक- 
संख्यावच्छेदः* इति भाष्यम्‌, तदपि न संख्यायास्तच्वान्तरत्वाभि- 
सन्धिपूर्कम्‌ ; निविंशेषवस्तुवादिनं प्रति विरोषग्रसङ्गमात्रपरत्वात्‌, 
अस्मदुक्तसंख्याया अपि वरिशेषत्याविशेषात्‌ । यत्तु भगवद्यामुननिभिरात्म- 
सिद्धौ दिस्वदेरपि य्रदाश्रयमावितवञुक्तम्‌ , तदपि वैशेषिकप्रक्रिया- 
चीभत्सामात्रादिति मन्यामहे । उक्तं हि भगवन्नाथञरुनिभिः प्रमेयपाद्‌- 
सप्रमाधिकरणे--“संयोगान्तभूता संख्या” इति, “समस्ततदास्मा संख्या" 


जा सकता है। जो पदार्थं असंख्य माने जाते दै, वे पदार्थं ईडवर, नित्य सूरि श्रौ युक्तो 
की लुद्धिसे एक साथ ण्दीत होते दै उन पदार्थो क विषयमे ईश्वर इत्यादिको 
पूणं जानकारी है। अत एव ईरर इत्यादि उन सभी पदार्थो कौ * यहं एक, यह एक” इस 
प्रकार अच्छी तरह से जानते है) अत एव वे पदाय॑ ईश्वर ओर नित्य सक्तं की अपेक्षाबुद्धि 
का विप्रय ई, तथापि बुद्धिविरोषविषयत्वरूपी द्वित से लेकर परार्धपयन्त की व्यावहारिक 
परिच्छिन्न संख्या उनमें नदीं दै। अत एव वे असंख्यात एवं अनन्त माने जाते है। 
"असंख्यात? शन्द का यह अर्थ नदींहै कि उनम संख्या बिलङ्ुल नदीं है, अपितु यही 
अर्थ है कि उनम कल न कुं संख्या अवय है, किन्तु व्यावहारिक परिच्छिनन संख्या 
नहीं है| यदि उनमें संख्या स्व॑थान हो तो उन अनन्त पदार्थो मे न्यूनाधिक भाव कैसे 
दो सकेगा १ उनमे स्यूनाधिक भाव अवश्य है, कपरोक्ति अतीत कल्य ग्रौर दिन के अनन्त 
होने पर भी उनम अनन्त कल्पो की अपेक्ञा अनन्त दिन दी अधिक है, तथा प्रत्येक 
जीवात्मा का दुःखसमुद्राय अनन्त होने पर मी एक नीवात्मा का इुखसमुदाय अनन्त 
है । इसकी अपेक्वा दो जीवों का दुःखसमुदाय श्रवश्य द्विगुण है) षट समुदायसे 
घट-पट समुदाय श्रवदय अधिक है) इस प्रकार श्नन्ते पदार्थे जो च्यूनाधिक भाव 
अर्थात्‌ तारतम्य देखने मँ आता है, वह उन अनन्त पदार्थो संख्या होनेषर दही 
उपपन्न होगा) इसी प्रकार घरत्वजात्याश्नय व्यक्ति, प्रथिवीस्वजात्याश्रय व्यक्ति तथा 
दरभ्यत्वजात्याश्रथ व्यक्ति अनन्त होने पर मा अनन्तघटत्वजात्याश्रय व्यक्तियों से 
प्रथिवीत्वजात्या्य व्यक्ति अधिक दहै, तथा अनन्तप्रधिवीत्वजात्याश्रय व्यक्तियों से 
दरभ्यत्जात्याश्रय व्यक्ति अधिक दहै। इस प्रकार इन अनन्त व्यक्तियों मे जो न्यूनाधिक 
भाव होता है, उससे सिदध होता है कि उन व्यक्तियों म संख्या अव्य है, किन्तु 
व्यावहारिक परिच्छिन्न संख्या उनम नदीं है। अतं एव वे असंख्य कहलाते है । पेये ही 
मानना चादि । श्रीभाष्य यह जोकहा गयादै कि एक संख्यारूपी व्यावतंक धमं 
ही एकत्व है, वह इस अभिप्राय से--किं संख्या एक श्रतिरिक्तं तत्त्व है-- नदीं कहा गया 
हे, किन्तु निर्विशेषवस्वुवादी कै प्रति यह कहने मे--कि निर्विष सस्तु मे मी एकत्व 
त्र्‌ 
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इति च । अस्याथं उच्यते--जुद्धिविशेषसम्बन्धो हि संख्यात्वेनोपपादितः । 
सच संयोग एव । यद्भवा सङ्कातैकत्राचभिग्रायं तदिदं मन्तव्यम्‌ । परद- 
विष्णुमिश्रादिभिस्त्वात्मसिद्धिवचनाचुसारेणातिरिक्तसंख्याऽस्युषगता । यथो 
्तम्‌-“्रत्य च्ताश्रयवर्तिसंख्यापरिमाणप्रथक्त्वसंयोगवि मागपर स्रापरत्वद्रवत्व- 
साद्श्यानि म्रव्यक्ञाणि? इति । गुणेषु च संख्यादिस्धाच . उक्तः - 
^“गुणाथितसंख्यादीनां संयुक्ताधित्तत्वेन ग्रहणम्‌” इति । एतदपि परसता- 
भित्रयेणेति मन्तव्यम्‌ । यत्त मङ्पराशरपादेः प्राकट्यनिराकरणादि- 
प्रसङ्घेषु - “संख्या तु द्वितीयक्षण ए ज्ञायते, सा संख्या समवायिनोऽ- 


रूपी विश्येष मानना पड़ेगा, तव वह पदाथं सविशेष दही बन लायगा- तात्पयं है । हमने 
जो बुद्धिविशेषविषयरूप संख्या का वर्णन किया है, वह मी प्क विशेषदी है) 
भगवान्‌ यायुनमुनि ने आत्मसिद्धि मेँ यह जौ कहा है कि दित्वे इत्यादि संख्या तमी 
तक रहती है, लन तक उनके आश्रय रहने} उसका तात्पर्यं यदी है फि श्रीयासुनखनि 
ने इस यैदोधिक प्रक्रिया से-- कि द्वित्वादि अपेद्ाबुदधि से उत्प्न येते दै, तथा अपेक्षाञ्चदधि के 
नष्ट होने पर नष्ट हयो लाते ई -तअरसषहमत होकर वैशेषिको को डरने के ल्यि दी वैसा कदा है। 
दित्वादि संख्यां का यावदाभयभावित्व उनका अभिमत नहीँहै) यदी हम प्रतीत 
होता है भगवान्‌ नाथमुनि ने प्रमेयपाद सत्तमाधिकरण म यद्दी कदा है कि संख्या 
संयोग म अन्तर्भूत ह ओर सन पदार्थो का वह वह स्वरूप ही संख्या है । इसका श्रथ यहं 
है कि नीचे बुदि विदेष सम्बन्धको संख्या सिदध किया गयाहै। वह सम्बन्ध संयोग दी 
हे, क्योकि बुद्धि द्रव्य होने से उसका द्यो के साथ सम्बन्ध संयोग र है} अतः संयोग 
मे संख्या का शन्तर्भाव हो जाता है} अयवा अवयव सयोगका आश्रय लेकर रहने 
वाक्ते पट इत्यादि स्षघातात्मक द्रन्योमे वह संयोगदहीसंख्याहि) रेसा मान कर ही यह्‌ 
कहा गयाहैकि संख्या संबोगमे अन्तर्मूतदहै। पेखा मानना दही उचित है| वरदविष्णु 
मिश्र इत्यादि विद्वानों ने आत्मसिद्धि-वचन के अनुसार अतिर्कि संख्या को मानाहै। 
अत प्व उन्होने यह कहादहै किं प्रत्यक्ष आश्रये. विदयमान संख्या, परिमाणे, परथक्त्व, 
संयोग, विभाग, परस्व, अपरस्व, द्रवत्व ओर सादृश्य ये गुण प्रव्यक्त होते दै} इस पंक्ति 
म उन्दोनिने संख्याका उल्लेख क्रिया है) उन्होने गुण इत्यादिमे सख्या इत्यादिका 
सद्धा मानाडहै, तमी तो उन्होने यह कहा दै कि गुणों मे विमान संख्या इत्यादि संयुक्ता- 
भिताधितत्व सननिकर्षं॑से खदीत होते ह । चक्ठुरिन्द्रिय से संयुक्त द्रव्य ई ओर उन द्रव्यो के 
अभित गुण ई । तदनन्तर उन गुणों का आश्रय लेकर संख्यादि रहते दँ } अतः इनका चश्चु- 
रिन्द्िय के साथ सन्निकर्षं संयुक्ताभिताभितत्व है । इस पंक्ति मे भी उन्होनि संख्या का उल्लेख 
किया है| परन्तु य्य पर यदह समना चादिथे कि उर््होनि वैशचेषिक इत्यादि दूसरोंके 
मत के अभिप्रायके श्रनुसार ददी संख्यादिका उल्लेख किया है, अपने मतके अनुसार 
नद, क्योकि विचिष्ठद्वैव सिद्धान्त म संख्यादि से अतिरिक्त गुण नदीं माने जाति दै} भह 
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स्तीत्यविरोधः”' इत्यादिषु प्रदेशेषु संख्याम्बुषममनं व्यवहतम्‌ , तत्‌ किंस्वित्‌ 
स्वाभ्युषगमेन, अथवा पराभ्युपगमेनेति न संविश्चः, प्रमेयनिरूपण विच्छेदात्‌ । 
( परिमाणनिरूपणमप्‌ ) 

प्रिमाणप्रल्वयनविषयः परिमाणम्‌ । तचतुरथा-अण॒महदीषदस्वभेदात्‌ । 
चत्वायेपि परिमाणानि प्रतियोगनिरूपितवेषाण्येव, इदमितोऽणु, इदमितो 
मदत्‌, इदमितो हस्वं दीधेमित्थेव प्रतीतेः । अत्र॒ च बिुद्रव्येषु परिमाणं 
नास्तीत्येके; अपरिमितप्रत्ययात्‌ । उक्त हि ्रीवेदा्थसंग्रहव्यास्यानेऽनन्तपद- 
व्याख्यानदश्षायां श्रीराममिश्रेः--“वस्तपरिच्छेदो वस्तुनः परिमाणम्‌, 
देशपरिच्छेदस्तु तत्कायं इत्युक्त्वा “अपरिच्छेदस्तु न गुणः" इत्यादि । 
उक्तं च भगवद्याम्ुनयनिमिराममप्रामषण्ये पूर्वपक्षे--“यदपि वियति परिमाण- 


पराशरपाद ने प्राकस्य के निराकरण इत्यादि के प्रसङ्ग मे यहनजोकहाहै कि संख्यातो 
दूसरे ही क्षणम जानी जाती दहै, बह संख्या अधने से समवाय सम्बन्ध रखने वाला 
पदार्थदही है, क्यो संख्या ओर उस्र पदाथं मे समवायसम्बन्ध होता है | ,एेसे एेसे स्थल 
मेँ उन्दने संख्या मे स्वीकृति का प्रतिपादन कियाद, उसके विषयमे हमे यदी कहना है 
कि उन्होने यह स्न श्रपना मत मानकर कहाहै या दूसरों का मत मानकर, 
इसका निर्णय नहीं सकता, क्योकि उस ग्रन्थ का प्रमेयनिरूपण विच्छ हयो गया 
है । ठेसी स्थिति मेँ इन कथनो से अतिरिक्त संख्या सिद्ध नहीं हो सकती । 
( परिमाण का निरूपण ) 


'परिमाणप्रत्ययः इत्यादि । परिमाण का यद लक्षणदहैकि यह वस्तु परिमित है। 
इस प्रकार की प्रतीतिकाजो विषयहोतादै, वह परिमाणदहै। बह परिमाण चार प्रकार 
का है-( १ ) अणु, (२) महत्‌, (३) दीघं ओर (४) हस्व । इन चासौ परिमाणं 
का स्वरूप प्रतियोगी से निरूपित श्रवद्य होता है, क्योकि एेसी ही प्रतीति हुश्रा करती है 
कियद पदार्थं इस वस्तु से अणु है, यह वस्तु इस पदार्थं से मदत्‌ है, यद पदाथं इस 
पदार्थं से हृस्व तथा उक्त पदार्थं से दीं है| यहो पञ्चभ्यन्तपदप्रतिपाद्य अथं प्रतियोगी 
होता ह। यद्य पर कुं वादी यह कदते दै कि सवव्यापक वि द्रो मे परिमाण नहीं 
रहता है, क्योकि विख पदार्थं अपरिमित ध्रतीत होते ई। वेदाथसंग्रह व्याख्यान में 
अनन्त पद की व्याख्यामे आ्रीराममिश्रने यद कदाहै कि वस्ठुकाजो परिमाण है, वही 
उस वस्तु का देशपरिच्छेद है। वस्ठ परिमित होने सदेश से परिच्छिनि दती दै। 
इस देश मेहे, उस देशम नदीं, एसी स्थिति को प्रास्त है! वतः देशपरिच्छेद वस्त॒- 
परिच्छेद पाल सिद्ध होता है) एसा कहकर उर्ौने श्रगि यह कदादै कि विश द्रव्य 
अपरिच्छि्न श्र्थात्‌ अपरिमित होते दै । उनमें जो अपरिच्छद है, वदं परिमाणाभाव स्वरूप 
ड, वह को$ गुण ह! इससे विख द्रव्यो में परिमाणामाव फलित होता है । भगवान्‌ यागरुनुनि 
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मिह निदर्धितम्‌, तदपि विमशेनीयमिच; परिमाणं हि नाम देशावच्छेदः, 
इयत्ता परितो भाववेष्टनमिति यावत्‌ । न च नभसि तदस्तीति कथमिव 
तदिह निदशैनतया निर्दिश्यते” इति । 

अन्ये सित इदमधिकमिःतयेवंरूपस्य परिमाणस्य तत्राप्युपपततरस्त्येव 
तत्रापि परिमाणम्‌ । ` अपरिमितस्वन्यवहारस्तु सङ्कचितप्रमाणप्रतिद्देपपर 
हर्याः । 

इद्‌ च परिमाणाख्यं गुणान्तरं विवरणकारादिभिः स्वीडतम्‌ । जन्मा 
धिकरणे बिवरणेऽप्युक्तम्‌--"वस्तुपरच्छेद्ा चस्तुपरिमाणम्‌, देशपरि 
च्छेदस्तु तद्धतुकः* इत्यादि । 

अथान्यन्मतम्‌-- परिमाणमेव तच्ान्तरं नास्ति । तथादहि-देशन्याप्चि 
विहेष एव तत्तसप्रतिसम्बन्धिनिरूपिततरेषेण तत्तसप रमाणम्‌ । तच्छान्तरवादिः 
नापि चैतत्‌ परिमाणाधिनाभूतमभ्युपगतम्‌ । अतस्तदधिकस्वीकारे गौरवं 


क 


ने आगसप्रामाण्य में पूवपक्ष मेँ यह कदा है कि यह बो आकाशस्थ परिमाण यँ 
दष्टान्तस्पमे दिखायागयाहै, वहभी व्रिचारणीयदीहैकिदेश से होने वाला अवच्छेद 
दी परिमाणहै) यह वस्तु इतनीहै, रेखा होना ही परिमाणे] चार्यो तरफ पदार्थो 
से घिरे रहना परिमाण कषलाता है ! आकाश चारो तरफ किसी दृसरे पदाथसे षेय 
नक्ष जाता है) अत ण्व सिद्धहोताहै किं आकाशम परिमाण नीडे) एेसी स्थिति 
मे श्राकाशच में परिमाण को मानकर व कैसे दृष्टान्त रूप मे का जाता है! या्नाचाय 
कीडइस उक्ति से भी आकाश्च मे परिमाणामाव दी सिद्ध होता है) रेसा ङं वादियों 
का पच्च है। 

'अन्ये चित" इत्यादि । अन्य वादी यह कते ई कि यह वस्तु इससे बह है 1 हस प्रकार 
काभी एक परिमाण होता है। वह आकाश इत्यादि मे रदे, इसमे कोड श्रनुपपत्ति नहीं हे । 
श्रतः आकाशादिमें मी परिमाणहै) श्राकाश्चादि को नो अपरिमित कषा जाता है, उसका 
तायं यदी है कि उनमें संचित परिमाण नही रहता । असंकुचित परम महत्‌ परिमाण 
उनमें मी रह सकता है, यह दूसरे वादियों का मत है । 

“इद्‌ च परिमाणाख्यम्‌? इत्यादि । विवरणकरार इत्यादि विद्धानोँ ने परिमाण नामक 
अतिरिक्त गुण माना है। अत एव जन्मायधिकरण के विवरणमें यह कहागयाहैकरि 
बस्तुपरिच्छेद हयी वस्तुपरिमाण है, वस्तुपरिच्छचि होने से ष्टौ वह वस्तु देश्वपरिच्छिनि 
होती है--दत्यरादि । यह विषरणकरार इत्यादि का मत है) 

अथान्यत्‌, इत्यादि । यद्य ङ्क विद्वानों का यह मत है कि परिमाण 
श्रतिरिक्त तत्व नहीं है । तथादि-- प्रसेक पदाथं करिसीन किसीदेश्चको व्याप्त कर रहते 
है\ यद देशव्यापिविशेष ही “यह इससे महान्‌ है, यह इससे दीं है” इस प्रकार 
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भवेत्‌ । नयु न तावद्‌ देशसयोगमात्र परिमाणम्‌ , अतिप्रसङ्गात्‌ । ततोऽ- 
वच्छिन्नदेशविशेष इति वाच्यम्‌ । न चावच्छेदो येन केनापि, किन्तु परि- 
माणविशेषविशिष्टेनेति वाच्यम्‌ । अतस्तदुपजीविना देश्चावच्छेदेन तदपह्बो 
न युज्यते । देशपरिमाणं च देशान्तराधीनमित्यनवस्था च स्थात्‌ । तस्मात्‌ 
स्थितं तच्वान्तरं परिमाणमिति, तन्न; एवं छवच्छेदनिरूपणम्‌-- यस्संयुक्त 
देशं देशान्तरं च यद्‌ युगपद्‌ाक्रमितुं शक्तम्‌ , तत्‌ ततोऽधिकप रिमाणम्‌ । 
यत्संयुक्तं देशमखिरमेकेदैव यदाक्रमितुः न शक्तम्‌, तत्‌ ततो न्यून 
परिमाणमिति । तथेकदिगार्जवावच्छेदे नाधिक्यं देध्यंम्‌, तेनेव न्यूनभावो 
हस्वत्वम्‌ ; बहुदिगवच्छेदेनाधिक्यं महम्‌ , तेनैव न्यूनभावोऽणुत्वम्‌ । न 


प्रतियोगिनिरूपित वेष को लेकर वह वह परिमाण बनता है। “यह इससे महान्‌ है 
इस प्रतीति का यही माव है कि यह पदार्थं इस पदार्थं कौ अपेक्षा अधिक देश को व्यापने 
वाल्लादहै। इससे यदी सिद्ध होतादहै कि देशव्याप्तिविशैष ही परिमाण है, परिमाण 
अतिरिक्त गुण नहं है। जो वैशेषिक इत्यादि दाशनिक परिमाण को अतिरिक्त गुण 
मानते दै, उन्दै भी यह मानना पड़ता है कि यह देशव्यासिविशेष उस परिमाण 
का व्यापक है। वह परिमाण जौँ जह्य रहता है, वरदौ वहाँ यह देशभ्यापिविशेष 
अवश्य रहतादै। जो पदार्थं जिस की अपेक्षा महान्‌ होगा, वह अवश्य उस पदार्थ 
की अपेक्षा अवश्य अधिक देश को व्यापता रहता है । रेसी स्थिति मे अतिरिक्त परिमाण 
मानने पर अवश्य गौरव दोष होगा । देशव्याधिविरैषकोदही परिमाण मानना उचित 
है । प्रश्न--केव्त देशसंयोग परिमाण नहीं हयो सकता । देशसंयोग मार से च्रणु, महत्‌ 
इत्यादि परिमाणो मे येद सिद्ध नदीं दोगा, वयोकि देशसंयोग इन सब परिमाणोंका 
साधारणहै। अतःयेषा दही मानना होगा किं महत्परिमाणविशिष्ट वस्तु से श्रवच्छिन्न 
देश का संयोग ही महत्परिमाण हे, तथा अणुपरिमाणविशिष्ट वस्वुसे श्वच्छिन्नि देश का 
संयोग ही श्रणुपरिमाण है । इस प्रकार उन उन परिमाणोंका लक्ण करना ह्योगा | 
निस किसी पदाथ से अवच्छिन्न देश का संयोग परिम।ण नहीं कहाजा सकता, क्योकि 
द्मतिप्रसंग दोगा । परिमाणविश्चेषविद्िष्ट वस्तु से श्रवच्छिन्न देशा का संयोग परि 
माणदहै) एसा दही कहना होगा | परिमाणविश्चेष का ्रवलम्ब लेकर ही देशावच्छेद 
हुमा करता है। रेसी स्थिति मे उस्र देशावच्छेद को लेकर--जो परिमाणविशेष का 
आश्रय बनता है--उस् परिमाण का अपल्लाप करना शुक्त नदीं] यदि देशावच्छेद्‌ को 
ही परिमाण माना जाय तो अनवस्था अवदय होगी; क्योकि परिमाणविशेषविशिष्ट वस्तु 
से अवच्छिन्न देश का संयोग यदि परिमाण माना जाता दै, तो अवच्छेदक उस वस्तु में 
विद्यमान परिमाण मी परिमाणविशेषविशिष्ट वस्त्ववच्छन्ि देश संयोगसूपदही होगा । इस 
प्रकार आगे आजे कल्पना करनी होगी, तथा च श्रनवस्था प्राप्त दोगी । इन अनवस्था 
इत्यादि दोषों से बचने के लिये परिमाण नामक अतिरिक्त गुण मानना ही युक्त है । इस 


६५४ स्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रन्यपरिच्छैदः 


चेतदधिकमणुस्वमस्तीत्यणुनिराकरणादपि सिद्धम्‌ । चतुरधिधमप्येतदेकस्मिय्‌ 
वरते । यथा स्तम्बविशेष एव स्तम्बान्तरापेचया स्थूटाणुस्वदीषंहस्वत्व- 
व्यवहार इति । एवं च सति नात्रावच्छेदके किञ्चित्‌ परिमाण निदि्म्‌ , 
येनोपजीव्य विरोधानवस्थादिदोपः स्यात्‌ । एतेन देशस्यापि न्युनाधिकस्वे 
व्याख्याते । न्युनाधिकदेशसंयोगमेद्‌ एव स्वरूपातिरिक्तं परिमाणिरोषमन्त- 
रेण न घटत इति चेन्न; राश्यादिषु दृष्टत्वात्‌ । तत्र मागसंरूयाधिक्य निबन्धनः 
स इति चेन्न, तदं सद्॑र तत एवास्तु । प्रशिथिलसंयोगवति समभागवत््वेऽपि 
परिमाणभेदे चट इति चेत्‌ ? सत्यम्‌; तथापि प्रशिथिलसंयोगादेव 


विवेचन से सिद्ध होताहैकरि परिमाण अतिस्क्ति गुणै) पसा स्योन साना जाय 
उन्तर-अतिरिक्त परिमाणको नमान कर देशावच्छदरू्प परिमाण का इस प्रकार 
निरूपण किया ना सकता है कि जिस पदार्यसे संयुक्त देश्च एवं देद्यान्तर कऋाजो पदार्थं 
एक कालम आक्रमण करता है, उससे वह अधिक परमाण वाला है} जिस पदाथं 
से संयुक्त संपूर्णं देश का जोपदा्थं एक कालम आक्रमण नदीं कर सकता है, उससे 
वह पदार्थं न्यून परिमाण बालाहै। सीधे प्क दिशाकी तरफ जिस पदाथ का आधिक्य 
हे, उस पदा्थंका दीर्घं परिमाण माना जता है) सीघे एक दिशा की तरफ जिस 
पदार्थं की न्यूनता हो, उस पदां का हस्व परिमाण माना लाताहे। बहुत दिशार्भो 
की तरफ निस पदार्थ का श्रायिक्यदहो, उस पदाथ का महस्परिमाण माना जाता है) 
बहुत दिश्या की तरपा जिस पदाथं की न्यूनता हो, उत्त पदार्थं का अणुपरिमाण माना 
जाता हे प्रश्न--परमाणु परिमाणको अणरुपरिमाण क्यो न माना जाय ? उन्तर-- उपर्ुक्त 
श्रणुपरिमाण को होडकर दुसरा परमाणु परिमाण नामक मणुपरिमाणङहै ही नहो, 
क्योकि पहले ही श्र्थात्‌ प्रथम पर्च्छिदमें ही पस्माणुका निसकरणद्टो गया है । यह्‌ 
चार प्रकारका परिमाण प्क वस्तु मी घय्ता है] उदाहर्ण--एक दी स्वम्त्र अर्थात्‌ 
तृणविशेष दूसरे स्तम्बो की श्पेश्चा स्थूल, अणु, दीघं भौर हस्व कष्य जाता है) यँ 
पर यह ध्यान देनेकी बातदै कि शरननो देश्चावच्छेद्‌ का निरूपण किया हैः इसके 
अवच्छेदक मे किसी भी परिमाण का उल्लेख नहीं है} श्रत एव उपथक्त उपजीव्य बिरोध 
ओर अनवस्था इत्यादि दोष नहीं होते ह} परिमाणविशेषविशिष्ट देशका संयोग दी 
परिमाण दहै, इस प्रकार कहने पर ही उपयक दोष स्थान पाते है) वैसा नर्हीकटागया 
ह! अत प्व उपर्युक्त दोषों के लिये स्थान भी न्दी है! इस प्रकार दही देच के स्यूनत्व श्चौर 
अभिक की व्याख्या सम्पन्न होती है, क्योकि देशान्तर को लेकर देश के न्भूनस्व एवं 
अधिकत्व का निरूपण होता है } प्रस्न-- विना स्वरूपातिरिक्त परिमाण के न्यून देशः 
संयोग ओर श्रधिक देशसंयोग कैसे संगत होगे १ उन्तर-- रशि यदिमे परिमाणाभय 
अवयवी कैन होने पर मी न्यून देशस्योग ओौर अधिक देशचसंयोग उपलब्ध दोते ई । 
उनके निर्वह के सिये स्वरूपातिरिक्त परिमाण मानने की कोड्‌ श्रविश्यकता नदी। 


षष्ठः ] भाषातुवादसहितम्‌ ५५६ 


परिमाणविशेषोत्पादकतयाऽमिमतात्तावदेशव्याधिरेवास्तु । समूदप्रसारित- 
चुणंपुञ्जेऽपि हि तथा दश्यते । एवं महस्वधरहुखाभ्यामपि देशब्यापषि- 
धिशेष एवारभ्यते, न ततोऽन्यदान्तरालिकमनुपसमभ्यमानमिति । उक्तं च 
भगवदायुनघनिभिः- “परिमाणं हि नाम देशावच्छेदः” इति । भगवननाथ- 
` निभिरपि प्रमेयपादसप्तमाधिकरणे--“चंख्यान्तभूंतं परिमाणम्‌” इत्या- 
दयक्त्याऽनन्तरं चोक्तम्‌ “दर्यं दै्य॑म्‌, सामीप्यं हस्तम्‌, तियंग्‌ 
दूरत्वं स्थौस्यम्‌, तियक्‌सामीप्यं  कादयंमू , स्वांशस्याप्रे स्वांशस्थिति- 
राजवम्‌ , स्वांशस्य स्वांशस्थितिर्वक्रता, एकदिक्स्थान्त्याबयवानां विरुद 


प्रन--बहोंतो सशि म अन्तर्मत त्रीहि इत्यादि भागों की संख्या शअधिक है, भविक 
संख्या के भागोके कारणदहीराशि आदि मे श्रधिक देशभ्यासति दयोती है, वहाँ भवयविगत 
परिमाण की त्रावस्यकता नही, रेसाही क्यौ न मानां जाय १ उत्तर--तब तो सवत 
मागोंकी संख्याम श्राधिक्य ओर न्यूनता के कारण ही पदार्थो मे अधिक देशव्याति 
तथा न्थून देशव्यासि हो, कीं मी अतिरिक्तं परिमाण कौ आवश्यकता नहीं होगी । प्रन 
पदार्थ मै उतने के उतने ही अवयव रहते दै, वर्ह अवयो का संयोग द्द्‌ होने पर 
उस पदार्थ॑मे न्यून परिमाण देखने मे श्राति दै, तथा च्रवयवसंयोग के शिथिल होने पर 
उसी पदार्थं म श्रधिक परिमाण देखने मे आते दै। यदहौँ अवयवो की संख्या म आधिक्य 
सर न्यूनता नदी, अवयवसेंख्या तो वैसी दी है । यदहं परिमाण मेद्‌ अतिरिक्त परिमाण 
मानने परह्‌ संगत होगा} उत्तर--यहयँ वैशेषिकं ने अवयवौ के जिस दृद संयोग 
को न्यून परिमाण का उ्पादक तथाः अवयवोँ के जिस शिथिल संयोग को अधिकं परिमाण 
का उत्पादक माना दहै, उस्त दृद संयोग से उस षदा्थंकी न्यून देशब्याति तथा उस 
शिथिल संयोगसे उस पदार्थं की श्रधिक देशव्यास्निहोती है) एसा ही मानना उचित 
है। मध्यम अतिरिक्त परिमाणको मानना निरर्थक है। सुधी म निदित चूणेपुञ्जको 
बाहर फेंकने पर अधिक देशब्याति देखने मे अती दहै, चूणंपुञ्ज मे अवयविभेद्‌ न 
होनेसे परिमाण भेद नदीं है। वहो केवल प्रशिथिलसंयोग के प्रभावसे ही अधिक 
देशब्याक्चि माननी द्येगी। वैसे.दी स्वेन मानना उचित दहै। वैशेषिकोंने यहजो माना 
है फि अवयवो के बहुत्व से व्यणुक मे महत्परिमाण उत्पन्न होता है, दो महान्‌ अवयवो 
से उन्न अवयवौ मेँ शअवयवगत महत्व से महत्व उत्पन्न होता है, तूल पिण्ड से प्रचयसे 
्र्थात्‌ अवयवो के शियलसंयोग के प्रभाव से महस उन्न होता दै। इस प्रकार 
त्रधयवो की संख्या, परिमाण ओर प्रचयसे तीन प्रकार का परिमाण उद्पन्नहोताहै। 
इन परिमाणं के अनुसार देशब्याि होती है। वैशेषिको का यह मत समीचीन नदीः 
क्योकि जिस प्रकार प्रचय अर्थात्‌ मागों के शिथिलसंयोग से अधिकं देशभ्याप्ति होती 
दै, उसी ध्रकार शरवयवगत बहुत्व संख्या वं अअवयवगत महत्व से देशत्या्नि विशेष दी 
उत्पन्न होती दै, बीच मेँ दूसरा कोद परिमाण नदीं होता, क्योकि उसका श्रनुभव नदीं 


. ६५६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ { अद्रव्यपरिच्छेद्‌ः 


दिक्स्थान्त्याचयवदूरस्वस्रामीप्यस्राम्परं वत्त्वम्‌ केवलविरुद्रदिगन्तां- 
शेभ्यः कोणविरुद्धदिगन्तांशानां दृरत्वसामीप्यक्षाम्यं चतुगश्रत्वम्‌” इति | 
किञिदन्तरमतिक्रम्य चोक्तम्‌--“अनेकन्या्िमंह्ता, तदभावो मन्दत्वमः 
इति । दशकाक्लसख्यान्मानादिसवंस्राधारणपरिमाणमात्रस्य च स्वरूप- 
युक्तम्‌ “समस्तभावतदात्मा परिमाणम्‌” इति । 

अत्रेदं त्म्‌ -- भायाम विस्तारधघनमेदेन तरिविधं परिमाणम्‌ । यथा- 


सम्भवं प्रावप्रत्यक्दचिणोत्तरोर्ध्वाधःपयवसितं चैतत्‌ । तत्र॒ चिष्वपि 
होता है । मगवान्‌ यासुनसुनि ने कहाहैकि देश्चावनच्छेद हौ परिमाण है, श्रतिरिक्त 
कोद परिमाण है हीनं ] भगवान्‌ नाथमुनि ने प्रमेयपाद सक्तमाधिकरण मेँ यह कह 
कर--कि परिमाण संख्याम अन्तभृत है ( स्यंक्रि भाग संख्याका आधिक्य ह्ये महत्व 
हे, तथा माग संख्या की स्यूनता ही अणुत्व है )-- अनन्तर यह कषा है कि मूल की अपेक्ता 
चर मागदृरते दो, यह दृस्ती दोषत्दै) मूल कौ अपेक्षा अभ्र भाय उमरे समीप 
हो, यद सामीप्य ही हस्वत्व है । निक दाकग् श्रग्र माग दूसरे अग्र मागे दूर्मे हो, यह 
दूरत्व ही स्थूलत्व है) तिक्‌ होकर एक अग्र माय दृसरे भम्र मामके समीपम हे), यह 
सामीप्य ही छन्शत्व है } अनने अंश के अग्र भागम श्रपना दूसरा अंश स्थित हो, इस प्रकार 
प्क अंश ऊपर दुरा अंश उसके ऊषर तीसरा अंश-- इस क्रमसे एकं अंश के ऊपर दसय 
अंश हो-- यहो छलुत्व है } स्वाश्च के बगलमे दुसरा स्वांश रहे इसी प्रकार एक एक 
स्वांश के बगलमे दुसरा दृसरा स्वांश्च रहे--यदही चक्रता है! पक दिश्या मै रहने बलत 
अन्त्य अवयवं। के विद्ध दिशामें रहने बाले अन्त्य अवयवो के साथ दुरस्व अर सामीप्य 
म समता होना दही वुल है। केवल विद्ध दिगन्तांशो का केवल परिरुद्ध दिगन्तांशौ 
के साथ तथा कोणविष्डध दिगन्ता का कोणगिष्डध दिगन्तांर्शो के साथ दूरत्वं प्यं 
सामीप्यमे समता हौनादी चतुरश्त्वे है) भाव यष है कि एक वस्तुमें प्रास्य मौर 
प्रतीच्य दिगन्ता का जेसा दस्त्र भौर सामीप्यषै, यदि वैसेष्टौ दक्षिण भैर उत्तर 
दिगन्तांशो का दूरत्व ओर सामीप्यहो, तथा आग्नेय भौर वाचत्यकोणों का जैसा दूर्त्व 
ओर सामीप्यहि, यदि वैसादी दुरत्व भौर सामीप्य नक्त श्रौर रेशान दिमन्तां्चोका 
भीदहो, तो बह्म चतुर्रत्व माना जाताहै। इस प्रकार कष्टकर आगे योड़ा यतिक्रमण 
करके श्रीनाथसुनि ने यह कहा है कि अनेक देशो मै व्यापि ष्टी महन्ता है)! उस व्याति 
का ममावद्ी मन्दत्वहै। क्रोश अर ग्यरूति इत्यादिजेो दे परिमाण ह मास ओर 
संवत्सर इत्यादि जो काल परिमाण ई, नीस श्रौर तीस इत्यादि जो संख्यापरिमाण ह 
पुरुष्र ओर हस्त इत्याद जो उन्मान अर्थात्‌ ऊध्वं मानर्दै--षश्न सबका साधारणनो 
परिमाण सामान्यदहै, उसके सवरूपका रेता वणेन उन्होने कियाद कि सन पदार्थौ 
का वह बह स्वरूप विश्चेष दी परिमाण है । 

"अनद्‌ तस्वम्‌? इत्यादि । परिमाण तीन प्रकार का है--(१) श्रायाम, (२) विस्तार 
उष (३) चन । यह परिमाण प्राची भौर भरतीचौ, दक्षिण गौर उत्तर, ऊपर भौर नीवे-- 
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दिग्‌हन्दरेषु यत्राधिक्यं स आयामः, यत्र मध्यमत्वं स विस्तारः, यत्र न्युनतं 
तद्धनमिति । त्रयाणामप्येषां सङ्करतारतम्यभेदाद्वहुविधो व्यवहारः | 
विथुद्रव्येषु कात्स्न्यपिक्षायां परिमाणं नास्ति । तत्तदवच्छेदापेक्तायां यथा- 
सम्भवं व्यवहार इति । 
( प्रथक्‌्वनिरूपणम्‌ ) 

परथकूत्वं एथग्न्यवहारकारणं प्रथम्‌ गुण इति काणादादयः । तदिदं मेद्‌- 
मात्रान्नातिरच्यते; प्रस्ययस्य तावन्मात्रेण विश्रान्तेः, करपकानां चान्यथा- 
सिद्धः, भिन्नशब्देन च सहप्रयोगादशंनात्‌ , मेदावध्यवधिकतया द्रव्येष्वि- 


ठेसे दिण्डन्द्रो मे प्य॑वसित रहता है! तीनों दिग्ढन्दयो मे जहां आधिक्यहो, वह आयाम 
है| तीनो दिन्ढन्दयौ मे नदह मध्यमरूप हो, बह विस्तार है, तथा जहाँ न्यूनता हो बह 
घनपरिमाणदहै) इन तीनों परिमाणं के संकर तारतम्यके अनुसार नाना प्रकारका 
व्यवहार होता है । विथु द्रव्य के स्वरूप को लेकर विचार केरने पर यह मानना होगा कि विसु 
द्रव्य मे परिमाण नदीं है) घट ओौर मठ इत्यादि उपाधियों से अवच्छिन्न विथु द्रव्य के प्रदेश- 
विशेषो को लेकर देखा जाय तौ भओौपापिक परिमाण का व्यवहार होता है । 


( प्रथक्त्व का निरूपण ) 


“परथकत्वम्‌? इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दारश॑निक यह कते द, कि प्रथस्व एक अलग 
गुण है, उसका लक्षण यह है किं यह पदार्थं इस व्स्वुसे पृथक है, इस प्रकारके 
व्यवहार काजो कारण है, वह प्रृथकृत्व है! यह प्र॒थकृस्व एकं गुण दहै } इसके विषय मेँ हरमे 
यह कहना है कि यह प्रथकत्व भी मेद ही है, उससे भिन्न नहीं है । एक पदाथ दुसरे पदाथ से 
मिन्नहै। इस भेदको लेकर ही पृथकत्व की प्रतीति दयोती है । यह इससे भिन्न है, यद इससे 
प्रथक्‌ है-पेसे कथनका भाव एक दी है। पृथक्त्व मेद से भिन्नहै। इस प्रकार 
अतिरिक्त प्रथकत्व गुण की कल्पना करने के किये जो प्रमाण दियि जाते दै, वे सब 
अन्यथासिद्ध है| उनसे श्रतिरिक्त प्रथकत्व सिद्ध नदीं होगा । किञ्च, मेद ओर परथकत्व 
यदि भिन्न पदार्थं होते तो “यह इससे भिन्न है, यह इससे प्रथक्‌ है” एेसा सहप्रयोग होना 
चादिये, परन्तु सहप्रयोग नदीं होता है। पोनस्क्तय के कारण दही सहप्रयोग नदीं होता 
है) इससे भेद श्रौर प्रथकत्व मे रस्य ही सिद्ध होता है) किञ्च, मेद्‌ जितने 
पदार्थो से रहता है, उतने पदार्थौ मे प्रथकत्व मी रहता है । अद्रव्य मे मेद्‌ मी रहता है भौर 
पुथकत्व भी रहता है! अद्रव्यं मे रहने बाल्ला वह पृथक्त्व गुण नहीं नन सकता 
क्योकि वैशेषिकं की यह मान्यता है कि अद्रव्यो मे गुण नहीं रहता । किञ्च, जितने 
पदार्थौ का प्रतियोगिरूप मेँ द्रव्यो के समान श्रद्रव्योमेभी मेद्‌ की प्रतीति एवं व्यवहार 
होता 8, उतने पदार्थो का प्रतियोगिख्प म द्रव्यो के समान अद्रव्यो मे भी प्रथकत्व 
की प्रतीति एवं व्यवहार होत्रां है) जिस प्रकार तमाम्‌ द्रव्यों को प्रतियोगी मानकर 
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चाद्रव्येषु च पृथकूत्वधीव्यवहारदशेनात्‌ । सा भ्रान्तिरिति चेन्न; बाधका. 
भावात्‌ । मेदशब्दा्थं एव च परथक्त्वाख्यगुणोऽस्त्विदि चेन ; तस्य स्वरूप- 
संस्थाननीलपीतादिभिनिवदत्‌ , अप्यायवुद्धथयपाधिना तेषु स्वेषु मेद 
शब्दव्युत्पत्तेः, स्वरूपादिशब्दवत्‌ , तस्येव चान्योन्याभावत्नात्‌ । इदमिदं 


तमाम दरव्योसे अद्र्व्योमे मेद की प्रतीति प्पवं स्यवहार होता है, उसी प्रकार तमाम 
द्रष्योको प्रतियोगी मानकर तमाम द्रव्यो ते श्रद्र्व्य म येद कौ प्रतीति एवे व्यवहार हेता 
है ! अतः अद्रन्यो मे रहने वाला वह प्रथक्त्व गुण नहीं माना जा कना है | प्रश्न--अद्रन्यों 
म होने वाली प्रथकत्व प्रतीति ्रान्तिहै। देखा माननेमेंक्या आपत्ति है ? उत्तर--उन्तर 
कालम कमी बाधकशक्षानदही होताहै) एमी स्थिति मं अद्रन्यांर्मे रोने बल्ली परथकस्व 
प्रतीतिको अरम मानना उचित न्हींहै, प्रमा ही मानना उन्िः है) प्रन--द्रन्यो में 
विद्यमान भेद शन्दार्थक) ही वैशेधिक मतानुसार यदि प्रथकूत्व नामक रुण मान लिया 
लाय, तो इसमे क्या आपत्ति है १ उत्तर--स्वरूप संस्थान श्रर्थात्‌ असाधारण धमं ओर नील 
पीत इत्यादि से इतरन्याढृत्ति फलत होती है, अतः ये स्वस्प्र इत्मादिष्टी सेद्‌ै। 
इन्दे वैरोषिक भौ परथक्त्व रुण न्द मानते ई) चरतः सेदशम्दाथं प्रथकत्व सुण नं 
माना जा सकता) प्रश्न--ये स्वरूप इत्यादि अननुयतत है, ये अनुगत मेदशब्द्‌ के 
बोध्य कैसे होगे १ उन्तर--विलक्षणवुदधि विषयत्व ही भेदश्चन्द्‌ का प्रदृत्तिनिमित्त है) जो 
रेक्य विरोधी प्रतीति का विषय होताहे, बह भेद कहलाताहै) स्वर्प इत्यादि एेक्य 
विरोधी का बनिषय है) इनमे एेक्य विरोधी प्रतीति विषयत्व अनुगत धमं दहै! अतएव 
अनुगत भेदशब्दसरेये वोध्य होते ई} इसमे स्वरूप शब्द इत्या शब्द उदाद्र्ण है। 
घट-पट ओौर नील पीत इत्यादि भिन्न-भिन्न पदां प्क अनुगत रः-प शब्द्‌ से बोधित 
होते द) इसफा कारण यहीहैकि इतर व्याद्रत्त स्वासाघारणरूपल्य म स्वरूप शब्द्‌ का 
प्वृसतिनिमित्त है} षह सरूपध्रट ओर पट इत्यादिमे श्रनुगतहै) अत पवये इस एक 
अनुगत स्वरूपम शब्दस बोध्य होते ई} उसी प्रकार "कृत मे स्वस्पादि केः वप्रये यह 
समभना चाद्ये किये भी एक श्रुगत मेद के श्रयं बनते है| प्रक्न-- म्ले ही मेद शब्दार्थं 
पृथकत्व गुण न हो, परन्तु द्रन्यमाच्र मे रहने बाले अन्योन्याभाव कौ प्रथकत्व रुण मानने 
मे क्या आपत्ति है १ उत्तर--नील.पीतादिरूप मेदद्टी अन्योन्यामाव है, अन्योन्याभाव 
भेद से भिन्न नहीं है) अन्योन्याभाव ओर भेद षकंटी पदाय है । इनसे भिन्न प्रथकत्व 
गुण का साघक कोई प्रमाण नहीँहै, अतः इरे द्यौ प्रथकत्व मानना चाद्ये | प्रस्न - यह 
जो कटा गया है कि प्रथकत्व नामक गुण मेदस भिन्न नर्है स्वल्प इव्यादि दी 
मेद है । यह मेद ही अन्योन्याभाव है, यह कथन सर्मव्यीन नींदै, कमक अन्योल्यामाव 
अर भेद एक पदार्थं नटी हो सकता, तथा अन्योस्यामाव अर प्रथकस्व भी एक पदाथ 
नदीं हे, क्योकि श्रन्योन्याभाव “यह वस्तु वह पदाथं न्दी हैः इस प्रकार प्रतीत होता 
है । शछन्योन्याभाव किसी मी अवधि की श्र्थात्‌ पञ्चम्यन्तपदप्रतिपव्य अथं की श्रचेक्षा 
नह्य रुखलता है| प्ररन्द॒ मेद्‌ श्रौर प्रथकत्व श्रवधि की श्रपेश्वा रखता है, क्योकि “यह 


घष्ठः ] भाषीनुबादसदितम्‌ ६५६ 


न भवतीत्यत्र अवधिनिरूप्यखमन्योन्यामावस्य न दृष्टमिति चेन; शब्द 
विशेषात्‌ तथोपपत्तेः । प्रथक्‌त्वाख्यगुणवाचकान्यशाब्दपर्यायसम्बन्धे पश्चमी 
पाणिनेर्विवदितेति चेत्‌; कथम्‌ १ अन्योन्याभावपर्यायविवक्ायां घटात्‌ 
पटो न भवतीत्यपि प्रयोगप्रसङ्वादिति चेन्न; धर्मिपयन्तेष्विति विशेषात्‌ । 


उससे भिन्न है” “यह उससे प्रथक्‌ हैः इस प्रकार पञ्चम्यन्तपदप्रतिपा्य अवधि को 
लेकर ही मेद एवं प्रथक्त्व की प्रतीति होती है। ेसी स्थिति मे निरवधिक अन्योन्याभाव 
ओर सावधिके मेद एवं प्रथकत्व एक पदार्थं कैसे माना जा सकता है १ उत्तर~-अन्योन्या- 
माव सेद ओर प्रथकत्व एक ही पदाथ है। सवम प्रतियोगी की उपेक्षा रहती है। नज 
से जँ अन्योन्याभाव बोध्य होता है, वहां प्रथमान्त पदे प्रतियोगी बोधित होती है) 
जहां वदी अन्योन्याभाव नभ्‌ से भौधितन हौकर मभेदशब्द से अथवा प्रथकत्व शब्दस 
बोधित होता है, वहां उन शब्दोंके योगमै व्याकरण से पञ्चमी के विधान से पञ्चम्यन्त 
पद से प्रतियागी का बोध होता है। कदी प्रथमान्त से प्रतियोगी बोधित हो, कीं 
पञ्चम्यन्त से प्रतियोगी बोधित दहो, इससे नञ, मेद ओर प्रथक्त्व शब्द का प्रयोग दही 
पयोजक दै । इससे नञ्‌, मेद आर प्रथक्त्व इन अखब्दौ ते बोध्य अर्थं से मेद फलित नदीं 
होगा । अतः अन्योन्याभाव मेद्‌ श्रौर परथकत्व को एक पदाथ मानने मे कोई विरोध नहं । 
प्रश्न--पाणिनि नै “अन्यारादितरःः इत्यादि सूत्र से अस्य श्चब्दके योग में पञ्चमीका विधान 
किया है | अन्य शब्द्‌ से वे सभी शब्द्‌ विवक्षित है, जिनका अथं अन्य शब्द्‌ के अर्थं के समान 
हे । अन्य गन्द का अथं प्रथकत्व है, अन्योन्याभाव नहीं । यदि अन्योन्याभाव अन्ध शब्द का श्रथ 
दोगा, तो अन्योन्याभाव वाचक नञ्‌ निपातकेयोगमें मी पञ्चमी प्राप्त होगी, चथा च “पट घट 
नही के स्थानम पपर घट से नदी एेसा प्रयोग प्राप्त होगा, परन्तु वैक्षा प्रयोग होता नदीं | 
इससे यही सिद्ध होता है कि अन्य शन्दाथं पृथकत्व तथा नजयं अन्योन्यामाव भिन्न पदार्थं है| 
उनसे अभेदे कैसे माना जा सकता है १ उत्तर -अन्योस्याभाव प्रथकस्व ओर मेद्‌ एकी 
पदाथे है। अन्य शब्द का अथं मेद बाला श्चर्थात्‌ अन्योन्याभाव वाल्ला है। परथक 
शब्द का भी वही मेद्‌ बाला अथं है, परन्तु नञ्‌ का अन्योन्याभाव दही अर्थं है, अन्योन्या- 
माव बाल्ला अथं नहीं है । अन्योन्याभाव वाला धर्मी है श्रौर अन्योन्याभाव धर्मं है। 
(“चछन्यारादिवरः इत्यादि पाणिनि सत्न का यही तात्पयं है कि अन्य शब्द्‌ के समानजो 
शब्द श्रन्योन्याभाव वाके धर्मौंके वाचक दै, उन शब्दो के योगम पञ्चमी होती है। 
अन्य प्रथक्‌ ओर इतर इत्यादि धर्मिवाचक शब्दं दै, उनके योगसे पञ्चमी होना उचित 
है, परन्तु नज अन्योन्याभावस्पी धमं मात्रकादही वाचकदहै, धर्मी का वाचक नहीं| 
अत एव नञ्‌ के योगर पञ्चमी नदीं होती दै। इतने से नज्थं अन्योन्याभाव आर 
अन्य इतर प्रथक्‌ इत्यादि शब्दों से बोधित अन्योन्याभाव रूपी धमं मे मेद मानना 
उचित नहीं है। अन्य ओर प्रथक्‌ इत्यादि शब्दों से बोयित अन्यत्व ओर प्रथकत्वरूपी 
धमं ओर नज-बोध्य अन्योस्याभाव प्क दी वस्तु है। प्रक्न--यदि ्रन्योन्याभाव वाले 
धर्मं के वाचक अस्य श्रौर प्रथक्‌ इत्यादि शब्दोंकेयोगमे दी पञ्चमी होती, तो “घटका 
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पथकत्वमिति मिर्देशे कथमिति वेन; तस्यापि ध्मिणम्ुरिलख्येव 
धर्म॑बोधकत्वात्‌ । अमानोनादयस्त्वसचखे वतेमाना नावध्याकाह्किणः 

यद्वा तेषां समानाधिकरण एवावधिरिति सिद्धं मेदमातरमेव प्रथकत्वमिति। 
उक्तं च मेदसमथनानन्तरं भडुपगशरणादेः-- "तदेवं कलेरेष द्रव्यजाति 
गुणकमंभिधमरशेषाणामपुनरुक्त वि्तिव्याहारव्यवहाराणायुपपन्तेमेदो नाम न 


पर से प्रथकृत्व है” इस प्रयोग मेँ प्रथक्त्व रूप धमं का वाचक “रथक्त्वः अन्द्‌ के योग 
मेँ “पट से” पञ्चमी क्यो कर प्रथुक्त होती है १ उन्तर---““प्रथग्वस्तुनो भावः परथकत्म्‌ः 
स व्युत्पत्ति के अनुसार धर्मिवाचक प्रथक्‌ शब्द से मावार्थक प्रत्यय करने पर प्रथस्व शब्द 
की निष्पत्ति होती है। परथक्त्व शब्द मी पक्ति से अन्योत्याभाव बाते धर्मौ का 
बोध कराकरकेदी धर्मं करा बोध कराता है} अतः वह भी प्रक्रयं से धर्मी का बोधक 
दीदहै। अतः उसके योगम पञ्चमी हो सकती है) इसमे को$ श्रनुपपत्ति नही ३। 
"श्र" ^माः नो “नः इत्यादि जो अव्यय दहै, त्रे असच यर्थात्‌ लिङ्ग एवं संख्या 
इत्यादि से सम्बन्ध न रखने वालि श्र्थं के वाचक दहै । उच्यैः" इत्यादि शब्दो के 
समान वे धममिपयन्त के वाचक नहीं ह, अत एव वे अवधिवाचक पञ्चमी की माकाध्चा 
नहीं करते ई, यह प्क पक्षदहै जो दोषम्रस्त है) दोष यह कि यदि अन्योन्याभाव 
वाल्ते घर्म के वाचक शन्दोके योगमें ही पञ्चमी होती तो “वटका घटसे भेद है 
इस प्रयोगमें घमं वाचक मेद शन्दके योगम पञ्चमी क्यो हूर । गतः यह मानना 
होगा कि चाष्ेवे श्ेन्द्‌ अन्योन्याभावरूपी धमंके वाचक टो, अथका अस्योस्याभाववान्‌ 
धर्मी के वाचको, उन समी छन्दो के योग म पश्चमी होतीङै) देसी स्थिति मेँ यष 
प्रन उटता दहै कि अन्योन्याभावरूपी धमंका वाचक ^नञ्‌? अव्यय के योगसं पञ्चमी 
क्यो नदीं होती है । पञ्चमीन होने से यही फलित हौगा कि नञ्‌ बोध्य अ ओर च्रन्य, 
पथक्‌ इत्यादि श्दो से बोध्य अथं भिन्न-भिन्न है, पक नरष है) एसी स्थिति मेँ 
इन सभी शर्व्दो का बोध्य अथं एक कैसे मानाजा सक्तादहै१ इस अस्वारस्य के कारण 
दूसरा पक्ष कहा जाता है| वह यददै रएिनञ्‌के योगम समान विभक्तिक शब्द प्रतिपाय 
अथं श्रवधि अर्थात्‌ प्रतियोगी ह्येता है। रेसे अर्थको ही प्रतियोगी सूप मेँ क्तेना यह 
नञ्‌ का स्वभाव है। मेद्‌ अन्य सौर प्रथक्‌ इत्यादि शब्दके योम मे पञ्चम्यन्त शन्द 
प्रतिपाद्य अथंहयी प्रतियोगी होतादहै! रेतेश्र्थौको प्रतियोगी स्पे ज्तेना इन शब्दों 
का स्वभाव है । ग्युसत्ति से यह स्वभाव विदित हाता है, अतः शस विवेचन से यई सिद्ध होता 
हैकिमेद ही पएथकत्व है; प्रयकूत्व मेद से भिन्न नदी है । मेद के समर्थन के गाद्‌ भड्पराशर- 
पादने यह काहि कि प्रमाणसिद्ध द्रव्य, जाति, युणओौर कमं इन धर्मासेद्ी सब 
प्रकार कौ विलच्ण बुद्धि, विलक्षण शब्द्‌ ग्रयोग आर विलक्ण प्रतीति उपपन्न दहो जाती 
है । अतः मेद्‌ नामक पूवे दुसरे धमं के कल्पना की अवश्यकता नहं | इस विवेचन 
से दी वेशेषिकों से कल्पित प्रथकत्व ओर विशेष इत्यादि पदार्थं तथा द्धित्व ओर त्रित्व 
पसि सेख्या््रो से मे रसने बाले द्विप्रथक्‌ भौर च्िपरथकूक्व इत्यादि पदार्थं भी निरस्त 
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धर्मान्तरमपूवं कर्प्यम्‌ । अत एव वैशेषिकपरिद्धप्राः परथक्‌त्वविशेषादयोऽपि 
प्रोर्सारिताः” इत्यादि । मेदस्येकानेकगतत्वविकरपपरिहारे चोक्तम्‌-- 
नीलिमश्वेतिमानाबप्यनेकावेव धर्मिणम्‌ । 
नीलं शुभ्र च भिन्दानौ स्फुटं हयपरमामहे ॥ 
ये विशेषपृथकत्वादिसपेक्तं कस्पयन्ति ते। 
बिभ्यत्वात्माश्रयादिभ्यो न वयं दष्टवादिनः ॥ इति । 
तदेवं स्वरूपधर्मो यथासम्भवं परथक्शब्देन भिन्नादिशब्देन च व्यप- 
दिष्येते । उक्तं च न्यायतच्छे प्रमेयपादसप्रमाधिकरणे--“अतिरेकव्यतिरेक- 
मेदेन द्विविधो मेदः” इति । अत्रातिरेको धम्यन्तरेष्वसन्‌ धमं, व्यतिरेको 
ध्मघम्यदिः स्वरूपम्‌ । यत्तु तस्मिननेवाधिकरणे --^एिकयं साकस्येन संयोगः, 
तदभावो मेद्‌" इत्युक्तम्‌ , तद्िभागाभिप्रायम्‌ । 
( विभागनिरूपणम्‌ ) 
संयोगविरोधी गुणो विभाग इति परे, तदयुक्तम्‌ ; नोदनपाटमादीनामेव 


हो जाते है। किञ्च, उन्होने भेदके विषयमे इस विकल्प केकि क्या भेद एकमे 
रहता है, श्रथवा भिन्नो में रहता है- परिदार मेँ यह कहा है कि हम यह स्पष्ट अनुभव 
करते ह कि नील्लरूप ओर श्वेतस्प एेसे दो विरद्ध घमं श्रपने आश्रय नील पदार्थं ओग 
दवेत पदार्थको सिन्न कर देतेदै। जो वैशेषिक दाशंनिक द्रभ्यौ मे रेतसे मेद्‌ कौ--जो 
विस्व ओर द्िप्रथकत्व इत्यादि की अपेक्षा रखता दै-- कल्पना करते दै, वे मलते आत्माश्रय 
शरोर अन्योन्याश्रय इत्यादि दोषों से भयभीत दो, स्योकि द्वित्व ओर द्विप्रथकत्व इत्यादि 
पदाथं मेद्‌ की अपेच्ञा रखते दै, तथा भेद द्वित्व ओर द्विप्रथकष्व इत्यादि कौ अपेक्ला 
रखता है। अतः उनके मतम आत्माश्रय इत्यादि दोष स्थान पाते है ¦ अतः मेदी 
वे उन दोषों से डरे, प्रत्यक्ष दृष्ट नील इत्यादिको ही मेद्‌ मानने बलति हम लोगोंको 
किसी दोषसे डरने की आवश्यकता नदीं, क्योकि हमारे मतम वेे दोष होते ही नही) 
इस विवेचन से यह फलित द्ुश्रा किं यथाप्तम्मव स्वरूप ओर धमप्रथक्‌ शब्द्‌ प्यवंभिन्न 
इत्यादि शब्दों से बतल्लाया जाता है। श्रतः भिन्न शब्द्‌ ओर प्रथक्‌ शब्द पर्याय ह । 
न्यायतत्व के प्रमेयपाद सप्तमाधिकरणमें यदह कहागयादहै कि मेद दो प्रकार केर्है-- 
(१) अतिरेक ओर ८२) व्यतिरेक | दूसरे धर्मी मँ न रहने बाला घमं अतिरेक 
कहलाता है । अर्थात्‌ असाधारण धमं अतिरेक कलाता दहै । घम ओर घर्म इत्यादि 
का स्वरूप व्यतिरेक है । उसी अधिकरणमे यह जो कहा गयादहै कि पूणरूप से संयोग 
षेक्य है, उस संयोग का श्रमाव भेद 8। इस कथनमे सेद्‌ शब्द्‌ से विभाग विवक्षित है । 
( विभाग का निरूपण } 


संयोगविरोधीः इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि परवादी यह कहते किं संयोगसे 
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संयोगविष्वंसकत्वात्‌ , विभागजनकतयाऽभ्युषगतानायेव तदध्वंसकस्वोपपन्ेः। 
न च संयोगजनकजानीयत्वादिनाऽचुक्रूलस्य कमदिम्तद्ष्वंसकत्वमनुपपन्न- 
मिति वाच्यम्‌; सूपादिजनकतयाऽभ्बुपगतानामभ्तिसंयामा दिजातीयानां 
रूपदिनाश्कस्वाम्युपममात्‌ । स्वजन्यन्य क्तेरपि स्वना्यस्वभिषटम्‌ , किं पुन- 
रन्यस्याः । उत्पाय्यमानघटादिषु सब्दोत्पादकतया किद्‌ गुणः करप्यत इति 
चेन्न; तत्रापि विभागजनकस्य पाटनादेरेव तव्जनकत्योपपचेः, तस्य च 
संयोगविशेषरूपत्वात्‌, बषिभक्तग्रत्ययस्य च संयोगाभावविपयतयोपपन्ेः | 


विरोध रखने वाल्ला गुण विभागदहै। उनका यह कथन युक्तियुक्त नही, क्योकि उन्हने 
जिन नोदन अर पाटन अर्थात्‌ पना इत्यादि से विभाग की उत्पत्ति ओर उस विभाग 
से संयोग का नाश माना दहै, उन नोदनादि क्रियाओं से संयोगका ध्वंस ही उत्पन्न हो सकता 
है, बीच सै विभाग नामक गुणं मानने की आवश्यकता नहो है। प्रश्न- कुं कमं एवं 
अदृष्ट संयोग के जनक है, इनका सजातीय दोतते से अन्यान्य कमं एवं अदष्टो को संयोग 
के अनुनरूल ही मानना चा्धिये। इस प्रकार जो कमं एवं अदृष्ट संयोग क अनुकूल 
नमते दै, उनको संयोग का नाशक मानना युक्त नद्यं है। अतः विभाग को दही संयोग 
नाशक मानना चादिये । उत्तर~- ङु च्रग्नि संयोग इत्यादि रूपादि के कारण माने जाते है, 
इनके सजातीय होने परमौ इतर अग्नि संयोग इत्यादि को जेते रूपादि का नाशक 
माना जाताहै, उसी प्रकार उन कम॑ इत्यादि को--जा संयोगजनक कर्मं इत्यादि कै 
सजातीय ईै,वे संयोगके नाशक माने जा सकते ै। इसमे कोई अनुपपत्ति नदींहै। 
लोकमे यहदेखा जःताहैकि उसी कारणसे उन्न कार्यं व्यक्ति उसी कारणसिनष्टहो 
जाता है! उदाहरण -दण्ड से उत्पन्न धट उसी दण्डसे नष्टहो जाता है) एेसी स्थिति 
म एक संयोग का जनक कायं इत्यादि दूसरे संयोग को नष्ट कैरे इसमे सथा च्रनुपपत्ति 
नदीं है । यँ तो उत्पाद्य एवं विनाश्य संयोग व्यक्ति भिन्न-भिनन है} प्रश्न धट इत्यादि 
जन फोडे जाते है, त्र उनम शब्द उत्पन्न होता दहै। वयदिर्म उन न्य के उत्पादक 
प्वं गुण की अवश्य कल्पना करनी दीगी । वही गुण विमागदहै। रेसा माननेमेग्या 
आपत्ति है १ उत्तर-- वद्यं जिन फोडने इत्यादि क्रियार्शो को बिभाग का जनक माना 
जाता है, उन क्रिषराभो से शब्द उत्पन्न होतादै, इस प्रकार माना जा सकता है । इसमे 
कोद दोष नहीं है | वहनक्रिया भी कोड अतिरिक्त पदार्थं नदीं है, किन्तु वह संयोग सूपदहै। 
प्रशन--“घर ओर पट विभक्त है इस प्रतीति के अनुसार विभाग मानना चादिये। 
उन्तर--उस विभक्तं प्रतीति का विषयविभाग संयोगाभाव रूपदहै, उस प्रतीतिसे घट 
च्रोर पट में संयोगाभाव ही सिद्ध दोग | उषसे व्यतिरिक्त विभाग नामक गुणविशेष सिद्ध 
नहीं होगा । प्रश्न -यदि संयोगाभाव द्यी विभागका शन्दार्थहै, तो मेर ओर विन्ध्य्मेमी 
संयोग का अभाव दहै, अतः भ्मेर भौर विन्ध्य विभक्त दैः ठेसी प्रतीति होनी चाद्िये। 
वैकली प्रतीति क्यो नदीं देती १ उत्तर--निमाग शब्द्‌ का गुख्य अथं संयोग ध्वंस है। 
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तर्हिं मेरुचिन्ध्ययोरपि विभक्तम्रत्ययः कि न स्यादिति चेन्न; तस्य विध्व॑सा- 
त्मकस्बात्‌ । संयोगामावमात्रनिवन्धनश विभक्तप्रस्ययस्तत्रापि केषपाख्िद्‌ 
जायते । उपचाराच्च तन्निवाहो भवतामपि । एवं कचित्‌ स्वरूपमेद- 
निबन्धनो विभक्तप्रत्ययो निबाद्यः। कणिकस्य विभागस्य स्थिरष्वंसार्मकत्वं 
कथमिति चेन्न; तस्य परिभाषामन्तरेण क्षणिकत्वे प्रमाणाभावात्‌, प्रति- 


मेर ओर विन्ध्य मे संयोग का ध्वंस ह्या नहीं है, रतः वैसी प्रतीति नदीं होती है । कही-कदीं 
उः्चार अर्थात्‌ लक्षणा से संयोगात्यन्तामाव भी विभाग अखन्दाथं माना जाताहै।! उस 
गौणार्थं संयोगात्यन्तामाव को लेकर बहतो को “मेर ओर विन्ध्य विभक्त हैः रेसी 
प्रतीति होती है। इस प्रकार ओपचारिक प्रयोगोंका निर्वाह अतिरक्त विभाग गुणको 
मानने वाले वैशेषिको कोमी करना दही होगा। किञ्च, कदयकदीं संयुक्त पदार्थौमेंदही 
स्वरूप मेद्‌ को ज्ेकर विभक्त प्रतीति द्ृश्रा करती है। वर्ह स्वरूप मेद विभाग शब्दार्थं 
होता है) प्रश्न-विभाग क्षणिक दहै, संयोग ध्वंस स्थिर है, एेसी स्थिति मै त्ेणिक 
विभाग स्थिर संयोग ध्वंस कैसे बन सकता है १ उन्तर--वेशेषिक भके ही 
अपनी परिभाषा के अनसार विभाग को च्णिक मानें, परन्तु विभाग का 
क्षणिकत्व किसी प्माण से सिद्ध नदीं होता । उसमे कोड प्रमाण दही नहीं| 
पदन--यदि विभाग स्थिरदहै तो विभागरहोनेके वाद्‌ पाँच हुः क्षण ब्रीतने पर “ये पदार्थं 
विभक्त है" रेकी प्रतीति क्यो नदीं होती १ उत्तर-संयोग ध्वंस ही विभाग डे, वह स्थिर 
है! संयोग उसका प्रतियोगी है। यदि प्रतियोगी संयोयका स्मरण बना रहता, तो ध्ये 
पदार्थं विभक्त है? सी प्रतीति अवकश्ष्य होती है, यहं प्रतीति त्र तक बनी रदेगी, जब तक 
पुनः संयोग न दो । युनः संयोग होने पर “ये पदाथं विभक्त है णेस प्रतीति नदीं होगी । 
प्रश्न--यदि विभाग संयोग का ध्वंस्दीहै, पुनः संयोग होने प्रमी प्राचीन संयोग का 
ध्वंस विद्यमान होनेसे "ये पदाथं विभक्त है" रेसखी प्रतीति होनी चाद्ये) परन्तु वैसी 
प्रतीति नह होती । यह क्यों १ उत्तर-आप लोगों के च्र्थात्‌ विभाय के अतिरिक्त 
मानने वालों के मतमेमी पुनः संयोग होमे प्रमी प्राचीन संयोग का ध्वंस विद्यमान 
ह, णेस स्थिति मे ध्ये पदार्थं श्रसंयुक्त दै? एेसी प्रतीति दोनी चादिये1 परन्तु वेसी 
प्रतीति नहीं होती, रेसा क्यो इस प्रकार प्रश्न उपस्थित होने परच्रापज्ञो उत्तर देंगे, 
वही उत्तर हम मी देगे । भापको यदह्यी उत्तरदेना होगा कि -चे पदाथं च्रसंयुक्त दै” एेसी 
प्रतीति तभी होगी, जन उस पदाथ मे उत्पन्न समी सयोगो का नाश हुजा ह्यो, यदि उस पदायं 
मे एक भी संयोग बना रहेगा तो वैसी प्रतीति नदींदहोगी। उसौ प्रकार हम मी यदी 
उत्तर देंगे कि विभक्त प्रतीति नदौ होगी, जिन पदार्थो मे उत्पन्न समौ संयोगो का ध्वंस 
हो गया हो, यदि उन पदार्थोम एक मी संयोग रहेगा, त चैसी प्रतीति नर्द हो सकती है। 
प्रश्न दोन द्भ्यो का विभाग होता है। विभाग दोनों द्रष्य में रहने बाला पदाथ डै। 
निस प्रकार दोनों द्रव्यो मे रहने वाल्ला संयोग गुण माना जातादहै, उसी प्रकार दानीं 
द्रव्यो मे रहने बाज्ञे विभागको गुणदही मानना चाहिये} उत्तर--च्राप महान वैशेषिक 
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यो भिस्मरणादो तद्धिभागवानयमिति प्रत्ययस्य यावत्पुनःसंयोगरत्पत्तः । 
परध्वसात्मकतवे पनः संयोगे सत्यपि विभक्तबुद्धिः स्यादिति चेन्न; भवतामपि 

¢^ + 4 [3 [। 

पूवसंयोगग्र्वसस्य विद्यमानत्वेनापुक्तप्रस्ययप्रसङ्गात्‌ 1 याबदुत्यन्न- 
संयोगध्वंसे सति तदा तद] तत्तस्रत्तियोगिकतया'तथा प्रतीतिरिति चेत्‌ , तुर्यम्‌ । 
द्रव्यद्वय निष्ठतया प्रतीयमानस्य संयोगवद्‌ गुणत्वञचितमिति चेत्‌, अहो ! 
महावैशेषिकोऽसि । यदभावस्य प्रतियोगम्याधारिणः स्वतोऽभमिलितत्वमेवमभि- 
मन्यसे । उभमयमिरूप्यप्रतियोगिक्तया हि संयोगप्रष्वंसस्योभयनिष्ठत्व- 
प्रस्ययोऽम्युपमत एव मवद्धिः । असंयुक्ताविति संयोगग्रागमावात्‌ । नलु 
ध्वंसोऽपि भाधान्तरमेव भवतामिति शब्दान्तरेण विभागः स्वीकरुत इति 
चेन्न; उत्तरसंयोगादिमात्रषठ्मकस्वात्‌ । सजातीयस्येव कथं तिरेधित्वमिति 
प्रतीत होते दै) दोनोंद्रव्यौ ये विद्यमान पदां गुण दही हो सकता है। रसे कहनेवाज्ञे 
आपको यह मानना पगा करि संयोगध्व॑नम दोनों द्रव्यो मेँ नहीं रदता है, काकि आपके 
कृथन के अनुप्नार उसे गुण बनना होगा, यदि वह दोनों द्रव्यो मे रदे। वास्तवमें 
संयोगध्वंस गुणभिन्न होने पर भी दोनों द्रब्योँ मै अवश्य रहता दहै, क्योकि संयोगध्वंस 
कालो प्रतियोगी संयोगदहै, बह दोनों द्रव्यो मे रदता है। दोनों से निरूपित होने वाला 
संयोग संयोगध्वंस का प्रतियोगी है। अत एव संयोगध्वंस भी दोनों द्रव्योंमे रहता दै, 
क्योकि जो प्रतियोगी का आधार हे, बह अभावका आधार माना जाताहै। दो द्रव्य 
संयोगके आधार दै,वे दोनों ही द्रव्य कालान्तर म संयोगष्वंस्के भी आघार बनते ई] 
इस विकेचन से यह सिद्धदोतादहै क्रि संयोगध्वं् गुणभिन्न होनेपर भी दोनों द्रव्योमें 
रहता है । यह श्रथ आपको अर्थात्‌ वैशेषिक को मी मान्य है) ेसी स्थिति मे यह 
नियम--कि दोनों द्रव्यो मे रटने वाला पदाथ गुणदही द्यो सकता है- कैसे माना जा सकता 
है। इस नियमके अनुसार विभागको कैसे युणमानाजा सकता दहै) विभाग संयोगध्वंस 
हीह) संयोगष्वंस भी सयोगके समान दोनों द्रव्यो मे रहने वाला पदार्थं है। प्रश्न 
संयोग होनेके पूवे उन पदार्थो के विषयमे ध्ये दोनों द्रव्य असंयुक्त हैः एेसीजो 
प्रतीति होती है, वहतो संयोगध्वंस को लेकर हो नहीं सकती, क्योकि उन द्र्व्योका 
संयोग हुआ दही नर्ही; एेसी स्थितिमें वह प्रतीति विभागको ज्ेकरदही होगी) अतः 
विभाग माननादही पड़ेगा | उत्तर-वह प्रतीति संयोग प्रागभाव को लेकर दोती है, 
क्योकि आगे संयोग होने बाला दहै। श्रतः विभाग मानने की कोई आवश्यकता नदीं। 
प्ररन--आपके मतम दूसरा भाव पदाथंदहयी श्रमाव माना जाताहै। अतः संयोगध्व॑स 
कोभीषएक भाव पदाथंद्ी मानना डोगा। बह भाव पदार्थ विभागदीडै। अतः आपको 
भी बिपमाग मानना द्योगा। उत्तर--परूवं देशसंयोगध्वंस उत्तरदेशसंयोग स्प ही हे। 
वह उन्तरदेश्चसंयोग भी एक माव पदाथंहयीहै। उससे अतिरिक्त विभाग जो वैशोषिक 
भृत मे मानाजाता है, उसका साधक कोद प्रमाण नहँ है। अत एव वह अमान्य है। 
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चेत्‌; अभावनिरूपणं यावदेतचों मा स्म विस्मरः । प्रस्ययस्तु वियुक्तो 
विधरितो विष्िष्टो विनष्टसयोगो विभक्तो विप्रदृश्ये देशान्तरगत इति 
तुल्यरूप एव जायते । एतदखिलमभिसन्धायोक्तं॒न्यायतच्वे प्रमेयपाद्‌- 
सप्तमाधिकरणे-““वियोगो न वक्तव्यः” इति । तत्रेव पश्चादष्युक्तम्‌-“अत्यन्त- 
सामीप्यं संयोगः, दृरत्वं वियोगः इति । अनेन संयोगोऽप्यपलपितः 
स्यादिति चेत्‌; सामीप्यस्य समीपदेशसंयोगारमनेव निरूप्यत्वात्‌ । तथा 
चादेशादेशिनोरबिशेषेण योरपि संयोगसिद्धिः। दृरत्वमपि देशविज्ञेष- 
संयोग एवेति न ततोऽतिरिक्तो विभाग इति । 
८ परत्वाधरत्वनिरूपणम्‌ ) 
दिकालापेत्तया परापरधीदेतुगुणौ परत्वापरत्वे इति परे। ते अपि 


प्रश्न--ध्वंस प्रतियोगी से विरोध रखने बाला पदार्थं है च्रौर संयोगध्वंस संयोग से विरोध 
रखने वाला पदार्थहै। यदि पृ्वदेशसंयोगध्वंस उत्तरदेशसंयोगरूप है, तो मानना 
पड़ेगा करि संयोगी संयोगसरे विरोध रखता है। यह कैसे दहो सकता है! दोनों संयोग 
सजातीय है, अतः सजातीय सजातीय से कैसे विरोध रख सकता है १ उत्तर--अभावनिरूपण 
तक इस प्रश्न को मत भूल्लो। श्रभाव निरूपण के समय इसका उत्तर दिया जायगा । 
“ध्य्‌ पदार्थं॒॑वियुक्त हु??, “यह पदार्थं विघटित हुः, “यह पदां विरिलष्ट इभाः, 
नहत पदा्थका संयोग विनष्ट हुआ” अत “एव यह पदार्थं विनष्ट संयोगवाला है” 
“यह पदाथ विभक्त हुमा, “यह पदाथं विप्रकृष्ट हो गया”, यह पदाथं देशान्तर 
पटु गया--इन शब्दों से एक प्रकार की ही प्रतीति उत्पन्न होती है। इससे भी सिद 
होता है कि विमाग संयोगाभाव से श्रतिरिक्त नहींहै। इन सब अर्थौ को मनमें लेकर 
ही न्यायतत्व में प्रमेयपाद के स्तमाधिकरण में यह कहा गया है कि विभागका अलग 
निरूपण करने की आवश्यकता नदीं है, क्योकि वद अतिरिक्त नदीं है। इसके बाद उस 
मन्थ मे यह का गया है कि अत्यन्त सामीप्य ही संयोगदहै, तथा दूर रहना दही वियोग 
है  प्रदन--तबतो इस म्रन्थसे संयोग का भी अपलापदहो जाता दहै, क्योकि इस अन्थर्मे 
श्रव्यन्त सामीप्य ही संयोग कहा गया है। एेसी स्थिति मे अतिरिक्त संयोग केसे सिद्ध होगा ! 
उन्तर-- सामीप्य का निरूपण एेसा ही करना दोगा कि समीपदेशसंयोग दयी सामीप्य है । एेसी 
स्थिति मे जिस सामीप्य को मानकर संयोग का अपलाप करने के लिये प्रइृत्ति होती है, वह 
सामीप्य स्वयं समोपदेद्यसंयोग रूप है । श्रतः संयोग का अपललाप नदीं ह्यो सकता । वह सिद्ध 
होकर ही रहेगा । जिस दुरत्व को वियोग श्चर्थात्‌. विभाग कदा गया है, वह दूरत्व मी 
देशविशेषसंयोग ही है; दूरदेशसंयोग ही दूर्व कहा गयाहै, दृरदेशसंयोग दी विभाग ह । 
इसवे अतिरिक्त विभाग नदीं है । अथ च अतिरिक्त विभागके होने मे कोई प्रमाण नहीं| 

। ( परव्व एवं च्चपरस्व का निरूपण ) 

“दिच्छालापेक्ञया इत्यादि । वैशेषिक इत्यादि दूसरे दाशंनिक यह कदते द कि परस्व 
¬; 


६६६ न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रव्यपरिच्छेदः 


दिकाठसम्बन्धविशेषान्नातिरिक्ते, राघवात्‌ । अग्रत्यक्पदाथंसंयोगः कथं 
रत्यक्त इति चेन्न; दिकार्योरपि प्रत्यक्षत्वस्य समथितत्वात्‌ । यादशोषा- 
ध्यवच्छिन्नदिकालसम्बन्धः परत्वापरस्वोस्पादको भवताम्‌ , तथाविध एष 
सोऽस्माकं व्यवहारविषय इति नातिग्रसङ्गगन्धोऽपि । यदि च व्यवहार 


सौर परस्व रेते दो गुण ई} उनका लक्षण यष्ट है किं पर एवं अपर-येदौ 
पदार्थं ई, इस प्रकार की बुदधिका असाधारण कारणनजो रुण हे, वह परत्व एवं अपरत्व 
है ¦ यह परत्व एवं अपरत्व भी दो प्रकार का है--(१) दिक्कृत ओर (२) कालक्त । दूरस्य 
पदार्थ मे दिक्छृत परत्व एवं समीपस्थ पदाथं मँ दिक्कत अपरत्व है | च्येष्ठ मे कालकृत 
परत्व हे श्रौर कनिष्ठ मे कालङत अपरस्व है । एक दिश्या में दोनो पदार्थो मे दूरस्थ पदाथं 
के विषयमे वह पदार्थं इस पदा्थ॑से विप्रङ्ृष्टहै, अर्थात्‌ दूरस्थ है) इस प्रकारकी 
जो श्रपेक्षाबुद्धि होती है, वह दिक्कत परत्व का निमित्तकारण है, तथा उन पदार्थो में 
सन्निदित पदार्थ के विषयमे “यह पदाथ उससे सन्निहित है, अर्थात्‌ समीपस्थ है” इस 
प्रकारकी जो श्रपेश्चाब्ुद्धि दतती है, वह दिक्कत च्रपरत्व का निभित्तकारण दै) दूरस्य 
पदार्थं भौर दिशा का वह संयोग-जो दूरस्य पदार्थं मे संयक्तसंयोगों की अधिकता को 
लाने वाला माना जाता है-- दिक्कत परत्व का असमवायिकारण है। इन दोनों 
कारणो खे दूरस्य पदाय मे दिक्कत परत्व गुण उत्पन्न होता हे । तथा समीपस्थ पदाथं 
मौर दिशा का बह ‹संयोग--जो समीपस्थ पदार्थं म संयुक्तसंयोरगों की अल्पता को लाने 
वाला माना जाता है--दिक्कृत अपरत्व का आअसमवायिकारण है। इन दोनों कारणों से 
समीपस्य पदार्थ मे दिक्कत अपरत्व उत्पन्न होता दै। अनियत दिशा मे रहने वाले 
युवा ओर बद इन दोनोम इद्धके विषयमे “यद युवासे श्रधिक काल सम्ब है" 
इस प्रकार अपेक्षाबुद्धि होती है) यह अयपेक्चाबुद्धि कालकृत परत्व गुण फी उत्पत्ति मे 
निमित्तकारण है । बद्ध ओर काल का वह संयोग-- जो सूर्यचलन क्रियागत बह्ूख को 
इदम ला देता है-- परत्व का असमवायिकारण है । इन दोनों कारणों से इद्ध मं 
काक्लकृत परत्व उन्न होता ह । इसी प्रकार युवा के विषय मै “यद इद्ध की अपेक्षा अल्प- 
काल से सम्बन्ध रखता हैः" इस प्रकार की अपेक्षाबुद्धि उत्पन्न होती है। यद 
अपेन्तालुदि दी युवा मँ कालकृत रपरत्वं की उत्पत्ति मे निमित्तकारण है] 
युवा शरीर काल का वह संयोग-जो युवा म चुं परिस्पन्दन क्रियागत 
अल्पत्व को ला देता है--कालकत श्परत्व का श्रसमवायिकारण दै । इन 
दोनों कारणों से युवा मेँ कालकृत अपरत्व उत्पन्नदहोतादहै) इस प्रकार वैशेषिके परत्व 
एवं अपरत्व गुण की व्याख्या करते ई । इसके विषय मे हमारा य& मत दै किं दिष्छालका 
सम्बन्धविशेष दी परत्व एवं अपरत्व है | वे दिकालसम्बन्धविशेष से अतिरिक्त नदीं ई। 
प्रशन--दिद्चा ओर काल अप्रत्यक्ष पदाथ ह । पदार्थोके साय दिद्ाकाजो संयोग होता 
हे, वह भी प्रत्यक्ष है, स्योकि दोनों प्रत्यश्च पदार्थौमे जो संयोग दोता हे, वही प्तय 
हेवा दे } प्रयश्च पदाथं ओर अप्रत्यश्च पदा्थ॑मे जो संयोग होता ई, वह प्रस्यक्ष नदीं 
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निर्वाहके सिद्धेऽपि परापरम्रस्ययमात्राद्‌ गुणान्तरक्लभिः, परापरजाति- 
परापरपरिमाणपरापरज्ञान शक्त्यादिष्वपि ताद्शशुणकरपनप्रसङ्गः, 


होता है। प्रक्रत अप्रत्यश्च दिशा श्रौर कालका इतर पदार्थोके साथनो संयोग होता 
हे, वह प्रस्यश्च नहीं हो सकता है। परत्व एवं अपरत्व प्रत्यक्ष पदाथं ह । ये उपय 
संयोग कैसे माने जा सकते ई १ उन्तर--हमने जडद्रव्यपर्च्छिद म यह सिद्ध कर दिया है 
किं दिशा ओर काल प्रव्यक्च प्रतीत होने बले पदाथं है} आपललोगोंके अर्थात्‌ वैशेषिको 
के मतमें याद उपाधिसम्बन्ध दिकाल के पदार्थो के साय होने बाज्ञे संयोग को संयुक्त- 
संयोग एवं सूयंपरिस्पन्द म विद्यमान भाधिक्य एवं अल्पत्व को लाने वाल्ला माना जाता 
है, तथा परत्व एवं अपरत्व का उत्पादक माना जाता है! हमारे मतमेवेही दिकाल- 
सम्बन्ध स्वयं परत्व एवं अपरत्व बनकर परापप्म्यवहयार के विषय बनते रै । अतिप्रसङ्ग 
का अवकाश दही नदींदहै। हमारे मतम लाघव है, क्योकि हम दिकालसम्बन्ध से श्रति- 
रिक्त परत्वापरत्व नहीं मानते दै। इस प्रकार दिक्छालसम्बन्ध को ल्लेकर परापरन्यवहार 
का निर्वाह होने पर मी यदि केवल परापरपरतीति के बल पर दही परत्वापरत्व नामक 
गुणान्तरो की कल्पना की जाय तो अतिप्रसङ्ग उपस्थित होगा, क्योकि जातियों के विषय 
म यह प्रतीति होती दहै कि द्रव्यत्व जाति पर-जाति है, तथा प्रथिवीत्व जाति अपर-जाति 
है! परिमाणके विषयमे मी यही प्रतीति ह्येतीडहै कि यह परिमाण पर च्र्थात्‌ श्रधिक 
परिमाण है, तथा परमाण अपर अर्यात्‌ छोटा परिमाण है । ज्ञान के विषयमे रेस प्रतीति 
होती हे कि यह्‌ ज्ञान पर अर्थात्‌ बडा ज्ञान दहै, तथा यदज्ञान अपर अर्थात्‌ दोय है। 
शक्तिके विषयमे मी सी प्रतीति होती दहै किं यह शक्ति पर श्र्थात्‌ बड़ी है, तथा 
यह शक्ति अपर अर्थात्‌ द्धोटी है। इसी प्रकार अनेक युर्णो के विषय म परत्वापरत्वं शुद्धि 
होती है । उनके आधार पर वैशेषिकोंको जाति-परिमाण ज्ञान ओर शक्ति में भी परत्वा- 
परत्व गुणों को मानना पड़ेगा । यदि इस पर्‌ वैशेषिकं यदह कर्द कि जातिं इत्यादिर्म 
परत्वापरत्व नामकं युणान्तर मानने की भावश्यकता नर्द, भ्योकि दुसरे दी प्रकारसे 
उस व्यवहार का निर्वाह दो जाताहै। जाति अधिक व्यक्तियोमं रदे, यही जातिका 
परत्व हे ; जाति अल्प व्यक्तियों मै रदे, यदी जाति का श्रपरत्व है। श्रधिक देश तक 
वेना द्यी परिमाण का परत्व है ओर अल्प देश तक वेरना परिमाण का अपरत्व ईै। 
अधिक विषयों का ग्रहण करना दी ज्ञान का परत्व है एवं अल्प विषयो का ग्रहण करना 
हीक्ञान का अपरत्व हे। अधिक कार्यौ को सम्पन्न करना दी शक्ति का परत्व है, तथा भह्प 
कार्यो को सम्पन्न करना दयी शक्ति का अपरत्व है। इस प्रकार निर्वाह दो जाता है। 
अतः जाति इत्यादि मे अतिरिक्तं परत्व एवं अपरत्व गुण को मानने की भावश्यकता 
नही-तवतोहम मी यही करेगे कि द्रव्यो मे भी अतिरिक्त परत्वापरत्व गुणो को 
मानने की च्रावश्यकता नदीं, क्योकि द्रव्य का श्रधिक कालसम्बन्ध ही कालकृत परत्व दैः 
तथा द्रव्य का अल्पकालसम्बन्ध ह्य कालक्षत अपरत्व है, एवं द्रव्य का अधिक दिकसम्बन्ध ही 
दिक्कत परत्व हे भौर दरभ्य का अल्प दिकसम्बन्ध ही दिक्कत अपरत्व दै । इस बात को दम 
पले दी कद चके दै! किञ्च, आप ज्लोगो को श्र्थत्‌ वैशेषिको को प्राक्त ओर प्तयक्त्व 
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अविशेषात्‌ । न्यूनाधिकव्यक्तिवरत्तिन्युनाधिकदेश्ञावच्छेदादिभिस्तत्र निर्वाह 
इति चेत्‌, अत्रापि न्युनाधिकदिकारसम्बन्धात्‌ तन्निर्वाह इत्युक्तमेव । भवद्धिरपि 
प्राक्‌प्रत्यक्त्वादयः, पूर्वोत्तरत्वादयो दिक्षासंयोगमात्ररूपा निर्वाद्याः । तद्र 
को नाम विशेषो दृष्टः १ येन गुणान्तरकरपने इतूहरमत्रभवताम्‌ ! परस्वा- 
परत्व विना संयुक्तसंयोगभूयस््वाव्पीयस्त्वयोरेव दुनिरूपत्वमिति चेत्‌, 
तद्न्योन्याश्रयः, व्याघ्ृत्ततया निरूपितयोरेव तयोः परस्वापरत्वनिमित्ततवम्‌ , 
तदुत्न्नाम्यामेष परस्वापरस्वाम्यां तन्निरूपणमिति । अनिरूपितयोरेव तयो- 


इत्यादि को दिकृसंयोगविशेष मानकर ही तथा पवतर भौर उत्तरत्व इत्यादि को कालसंयोग 
विशेषरूप मानकर ही निर्वाह करना पड़ता है। रेसी परिस्थिति सें परस्व एवं च्रपरत्व को 
भी दिक्छालसंयोगविशेष मानकर निर्वाह किया जा सकताहै) च्रापलोगों ने परत्व एवं 
श्रपरत्व मे कौन सी विशेषता देखी है १ जिससे परत्व एवं अपरत्व को अतिरिक्त गुण मानने 
के लिये आप लोगो को कुतूहल होता है १ आस्तव मँ उनको अतिरिक्तं मानना अनावदयक 
है । प्रशन--उन दिकसंयोगविशेषों से--जो संयुक्त संयोगगत भूयस्तव एवं अह्पत्व के 
व्यञ्जक दै--परत्व एवं अपरत्व गुण की अस्यथासिद्धि नदीं कदीजा सकती; क्योकि 
परत्व एवं अपरत्व के विना संयुक्तसंयोगगत भूयस एवं श्रल्पत्व का निरूपण नहीं हो 
सकता; कारण परत्व जनकत्व हयी संयुक्त संयोग मे भूयस्तव है ग र अपरत्व जनकत्व ही संयुक्त 
संयोग मेँ अल्पीयस्त्व है, तथा परस्व जनकत्व ही तपनपरिस्प्द्‌ क्रियागत भूयस्तव दै, एं 
अपरत्व जनकतव ही तपनपरिस्न्द्‌ क्रियागत श्रह्पौयस्त्व है | परत्व एवं अपरत्व को 
लेकर संयुक्त संयोगगत भूयस्तव एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण करना पडता है, तथा 
सूयपरिश्यन्द गत मूथस्त्व एवं अल्पीयस्त्व का निरूपण करना पड़ता है | एेसी परिस्थिति 
मे परत्व एवं अपरत्व की अन्यथासिद्धि कैसे हो सकती है १ उत्तर--यदि परस्व गोर 
च्रपरत्व को लेकर दी उपरक्त भूयस्तव एवे अल्पीयस्त्व का निरूपण कर्तव्य दो तो अन्योन्याश्रय 
दोष श्रवश्य उपस्थित होगा, क्योकि जो उपरक्त भूयस्त्व एवं मल्पीयस्त्व विलक्षण रूप मेँ 
ज्ञात होते दै, वे ही परत्व एवं अपरत्व के निमित्तकारण हो सकते दै । लोकम देखा 
जातादहैकिं जन तक कुलाल दण्डको इतर विलक्षणरूपमे नदीं जानता दै, तब तक 
वद घट निर्माण के लिये दण्ड को नहीं लले सकताहै। उसी प्रकार भ्रक्ृतमेँ भी यह 
सिद्ध होता है किं इतर व्यादृत्तरूप म विदित उपयुक्त भूयस्त्व एव॑ अल्पीयस्त्व दी परत्र 
एवं अपरत्व का कारण होगा । उन भूयस्त्व एवं भल्यीयस्त्व से उन्न परत्व एवे श्रपरत्व के 
बल पर ही उस भूयस्तव एवं अल्पीयत्त्व का निरूपण करना होगा; इतर व्याढृत्त रूप 
म समभमहना दोगा | मतः अन्योन्याश्रय दोष अवश्य मानना पड़ेगा 1 प्रश्न-मलेदी 
भूयसू्व एवं अस्पीयसत्व इतर व्याबरत्तस्प मँ न समभे जाथे, उससे कोई हानि नहीं ह । 
स्वरूपतः विद्यमान भूयस्त्व एवं अल्पीयस्त्व ही परत्व एवं अपरत्व का कारण द्योता है| अतः 
अन्योन्याश्रय दोष नदी होगा । उत्तर--यदि स्वरूपतः विद्यमान भूयस्तव एवं तअरह्पीयस्व 
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रुत्पादकत्वमिति चेत्‌ ; तारानिशाकरादिष्वपि तथा प्रत्ययः स्यात्‌ । दूरते- 
अ क 

नान्तरलग्रदणानेवभिति चेत्‌ ; त्यज तहिं सत्तया कारकत्वम्‌ । तथा च 

सिद्धं नः समीहितमिति । यत्त प्रमेयसंग्रहे श्रीविष्णुचिततेरक्तम्‌- “द्रे कथ- 


मिति चेत्‌ ; तत्र इशर्मेव । चयमणिगगनाद तरव्याघ्रृत्तमेव हि सूपं परिमाण- 
पृथक्स्वदेशकालद्रतपरत्वापरत्यादि चेन्द्रिययोग्यं सवं सहैव ज्ञायत 
इति, तदपि न तच्वान्तरपरम्‌ , विशिष्टप्रतिसम्बन्धिमात्र परमेव; वैशिष्टथस्य 
चास्मदुक्तप्रक्रिययाऽप्युपपर्येः । उपादानमात्रस्य तच्रान्तरत्वप्रतिपादकत्वा- 


भावात्‌ । तथादि तत्रैवशक्तम्‌-- “अन्धकारे स्थाणुपिशाचस्रीपुंसादि- 


ही परत्व एवं अपरत्व का कारणदहै, तो अतिप्रसङ्ग दोष होगा, क्योकि शाल से विदित 
होता हैकि चन्द्रमण्डल से नक्षत्रमण्डल बहुत दुर ३! इससे सिद्ध होता है कि चन्दर 
मण्डल की अपेक्षा नच्तत्रमण्डल मँ संयुक्तसंयोग का भूयस्तव है । इस भूयस्तव को न जानने 
पर मी यह भूयस्त्व स्वरूपतः बहो विद्यमान ही है) स्वरूपतः विद्यमान इस भूयस्तव से 
नक्ष्रमण्डल सें परस्व उत्पन्न होना चादिये। रेसा क्यों नदीं योता यदि कहोकि चन्द्र 
एवं नक्षत्रमण्डल के मध्यमे विद्यमान अन्तराल ज्ञात नहीं होता दै, अतः नक्तृ्रमण्डल 
म परत्व की उत्पत्ति एवं ज्ञान नदीं दोता। तव तो श्रापके इस वाद को--किं स्वरूपतः 
विद्यमान भुयस्त्व ही परत्व क्रा कारण है --छोडना होगा, तथा इस वाद्‌ को-कि इतर 
व्यादृतस्प मे ज्ञात होने पर ही भूयस्त्व परत्व का कारण होगा--भपनाना दोगा । 
अपनाने पर हमारा कदा हुश्रा अन्योव्याभ्नय दोष अवश्य उपस्थित दोगा । श्रीविष्णुचित्त 
ने प्रमेयसंग्रह मन्थ मे यह साधते समय--कि सम्पूणं प्रस्यक्त इतर व्याृत्त वस्तु का ही 
हण करते है- यह नो कदा किं दुर से वस्तुको देखते समथ इतरव्यादरत्तिविदिष्ट 
वस्तु की प्रतीति कैसे होती है, वँ तो इतरव्यादृततिशरल्य पदां दी ग्दीत होता है । एेसी 
बात नहींहै, दूरम भी हमारा सिद्धान्तका कुशलही दै, वर्ह भी इतरव्याड़क्तिनिशिष्ट 
पदां दही ण्दीतदोते ई, दूर से वस्तुको देखते समय उस वस्तु का वहं स्म--जो 
सूयं श्राकाश इत्यादि से भिन्न प्रतीत होता है, तथा परिमाण प्रृथक्त्व दिक्ालङ्त परत्व 
एवं अपरत्व इत्यादि इन्दरियम्राह्य समी विशेषतां साथ दी ज्ञात होती ई। इस पंक्ति 
म भीविष्णुचित्त ने परतर एवं भपरत्व का उल्लेख किय। है । उस उल्लेख का यह तात्पर्य 
नदीं है कि परत्व एवं अपरत्व अतिरिक्त युण रहै, किन्तु उस उल्लेख का इतनादी 
तात्पर्य हे कि विशिष्ट पदार्थं ही प्रस्यक्षमे प्रतीत होता है) अस्मद्वणित प्रक्रिया के च्रनुसार 
अधिकराल्प दिक्ाल सम्बन्धरूपी परत्वापरत्वं से विशिष्ट वस्तु के भान कौ लेकर मी 
वह्‌ मन्थ उपपन्न हो जाता १। उस्लेखमात्र श्रतिरिक्त गुणत्व का प्रतिपादक नदीं हौ सकता । 
तथाहि- उसी अरन्य मे आगे भी यह कहा गया है कि अन्धकार मे “यह वष्च है अथवा 
पुरुष है, “यह खी है ्रथवा पुरष है"--इत्यादि जो संशाय होते है, वे व्याडृत्तिसामान्य 
विषयक सन्देह नदी, किन्तु व्याद्स्यवान्तर-विषयक अर्थात्‌ व्यावृत्तिविशेष-विषयक सन्दे 
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संशयास्तदवान्तरा एव । नक्तं हि द्युमणिदीपमदीगगनम्बात्मादि- 
व्यावृत्तिरपि न ज्ञायत इति न शक्यं वक्तुम्‌ । नहि देदाटमश्रममस्तरेण 
क्चिड्‌ द्र्दश्यसङ्करोऽप्यस्ति” इति । किमत्र प्रथयुपादानमत्रेण स्थाणु 
पिशाचादयः पदार्थान्तरं भवन्ति १? अस्तु वा परमतेनेकदेशिमतेन वा 
व्यवहारः; तथापि बिशिष्टोपललम्मनप्रतिपादनपरत्वानन दोपः 
( कमेनिरूपण्म्‌ ) 

अथ कमं । चलनग्ररययविषयः कमं । तत्‌ प्रत्यक्तमेव; करतलादिषु 
तथोपलस्भात्‌ । न तचुमेयम्‌ ; तदसिद्धिप्रसङ्गात्‌। कायस्याभयाभ्युपेतकम 
सामभ्रीमत्रेणेवोपपत्तेः, अतिप्रसङ्गाच | कार्येण हि गिरिजकलधरसंयोगेन 


हयी है, क्योकि राचरिमे प्रतीत होने बाले पदार्थौ मे कमसे कम सूयं, दीप, भूमि, आकाश ओर 
छपना आ्रत्मस्वरूप इत्यादि से भेद श्मव्य विदित होता दहै। यह मभी सेद विदित नहीं 
होता दहै, एेसा नहदींकहा जा सकता} मलते देदात्मभ्रम मे दद्य देदह ओर द्रष्टा आत्मा 
मै असेद्‌ प्रतीत हो, परन्तु श्रन्य किसीमी दृश्य के विषयमे आत्भयेद्‌ श्रम नदीं दोता है 
प्न्य सभी इश्च अवश्य आत्मा से मिन्न ही प्रतीत द्योते है) इस म्रन्यमें उक्ष ओर पिशाच 
इत्यादि का अलग-अलग उल्लेख है, क्या इसघे ये. श्रतिरिक्त पदाथं बन जायेंगे १ कमी 
नदीं । उसी प्रकार परत्व एवं अपरत्व का उल्लेखे होने पर्‌ भी वे अतिरिक्त गुण सिदध 
नहीं होगे | अथवा वे मत्ते परमत ओर एकदेशिमत के अनुसार परत्व 
एवं अपरत्व का उल्लेख करे, परन्तु उनका यह कहने मेही तात्पर्यं है कि व्याड्त्ति- 
विशिष्ट पदार्थं ही प्रत्य मँ भास्ता है) मलते इस मन्थ से तायं 
विषयीभूत यह अथ--कि प्रत्यक्च विशिष्ठ विषयक है--स्द्धि हो, परन्तु यह सिद्ध नदीं 
होगा किं परत्व एवं अपरत्व अतिरिक्त गुण ईह, क्योकि इस अथं में वक्ता का तात्पयं नदीं 
है । अतः कोई दोष नदीं है । 
( कमं का निरूपण `) 

श्रथ कमः इत्यादि } श्राये कमं का निरूपण कियाजाताहै) कर्मका यह लक्षण 
है कि जो चलनप्रतीति का विषय हो वह कमं है। वह कम प्रत्यक्ष है, क्योकि शहा 
चलता है” इस प्रकार प्रत्यक्ष अनुभव सनको होताहै)! अनुमान सेद्ी कमं विदित 
हो सकता है, एेसी बात नहीं है। कमं को अदुमेय मानने पर कर्म सिद्धदीन दहो सकेगा, 
क्योकि विभाग ओर संयोग इत्यादि कार्योसे दहीकमं का च्नुमान करना द्येगा | वह 
अनुमान अन्यथासिद्ध हौ जायगा, क्योकिं वहोँ पर यहकदा जा सकतादहै, कि उस 
कर्म-सामग्री से जिसे दोनों वादियोंने माना है-संयोग ओर विमाग इत्यादि काद 
उत्पन्न हो जाय, मध्यमे कमं कौ क्या आवश्यकता है१ किञ्च, कर्म॑को अनुमानगम्य 
मानने पर यदह अतिप्रसंग भमी होगा कि पर्व॑त भौर मेघका संयोगरूपी कार्यं उत्पन्न 
द्द कि इस कार्यं से.लिस कमंका अनुमान करिया जाता, वह कर्म जसे मेधमें 
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गिरावपि कमं करप्येत । अन्यतरकर्मजनितोऽयं संयोग इति चेत्‌ ; तत्केन 

सिद्धम्‌ १ तत्रापि जर्धरकमेजनितोऽयमिति नियम इतः सिद्धः १ जरुधर- 

शिखरिगोधलाचररूपेण प्रतीतेरिति चेत्‌, तदं सिद्धं नः समीहितम्‌ ! 

विभागपू्केण संयोगेन कर्मासुमानमिति चेत्‌, तदं जलधरान्तरेण 

विभजञ्यमाने जर्धरान्तरेण संयुज्यमाने कर्माचुमानं स्यात्‌ । यदि च 

कार्येण जातेन प्रतीतेन व्याप्यतयाऽचुसंहितेन च कर्मानुमानम्‌, चलतीति 

वतंमानमोधो न स्यात्‌ ; चिरनिश्ं्तत्वात्‌ तस्य । अस्माकं तु सत्ताश्चण 

मानाजातादहै, उसी प्रकार पवेतमे मी क्योँन माना जाय पर्वतम भी मानाजा 
सकता है, इस प्रकार अतिप्रसंग दोष होता दहै। प्ररन-पर्टत ओर मघम जो संयोग 
होता है, वह उन दोनोंमें होने बाते कमं से उत्पन्न होने वाला संयोग नहीहैकिंउन 
दोनोंमंंसे किसी एक मे अर्थात्‌ मेधमे होने बाले कमंसे ही उत्पन्न होने वाल्ला संयोग 
हे। ेसी स्थितिमेँ प्व॑तमे कर्मकी कल्पनाकैसे कीना सकती है? उत्तर--वह संयोग 
उन दोनों के अन्तर्गत कफिसी एक मे विद्यमान क्म॑से ही उद्प्न श्रा दहै। यह अर्थं 
किस प्रमाणसरे सिद्ध होता है? उन दोनों के अन्तर्गत मेषमे बिमान कर्मसे द यहं 
संयोग उस्पन्न हुच्ा है। यह नियम मीक्रिसि प्रमाणसे सिद्ध होताहै यदि कहोकि 
मेध चञ्चलल्पमे दिखाद्दै देता है, पव॑त अचञ्चल दिखाई देता है। इससे सिद्ध होता है 
किमेधघमेंदी कम॑दहोता है, पवतम नदीं त्र तो आपकमं को प्रवयक्च मानते ह। 
हमारा पच्च अपको मानना पडता है। यहीं हमारा विवाद शन्त दौ जाता है) 
प्रश्न--जिस पदाथं का पूवंदेशसरे विमाग होनेके बाद उत्तर देशसे संयोग होता है, 
इस प्रकार के उत्तरदेश सयोगसे ही उस्त पदा्थमे कमं का अनुमान किया जाता 
है। पूर्वदेशविभाग के वाद्‌ होने बाला संयोग मेघमें दही दिखाई देता है, अतः मेघे 
ही कमं का अनुमान किया जाताद्ै। पव॑त मे पूवदेशविभाग होकर उत्तरदेशसंयोग 
नदय होता है । अतः पर्वते कर्मका अनुमान नहीं किया जाता | इस प्रकार पूवदेश- 
विभागपूर्वक संयोग से क्म का अनुमान मानने मेँ क्या आपत्ति है १ उत्तर-- जहां 
एक पर्व॑त एक मेष से विभक्त होता है, बाद्‌ दूसरे मेषे संयुक्त दोता दैः बहो उस 
पव॑त मे पूर्वदेशविभागपूवैक उत्तरदेशसंयोग विच्मानदहै। इस संयोग से उस पवेत 
कमं का अनुमान क्योन किया जाय १ अवश्य किया जा सकता है} अतः श्रतिप्रसंग 
दोष अकाय्य है | इससे सिद्ध होता है कि संयोगसे कम का अनुमान मानना उचित 
नहीं । किञ्च, प्रथम चणम संयोगरूपी कार्यं उस्पन्न होता है, द्वितीय क्षण मे वह संयोग 
स्वरूप विदित होता है, वतीय क्षणमे उस्र संयोग के विषयमे यद्‌ ज्ञान होता है कि यह 
संयोग कर्म का व्याप्य है । चहर् कषण मे कमं का अदुमान होता है । कमं कै उत्तन्न दीने 
के बाद तीन क्वणोंके बाद ही कर्मको श्रचुमान से समश्ा जा सकताहै। एसी स्थिति 
सँ 6 भसेध चलता हः 9 वर्तमान क्रिया का अनुभव नहीं हो सकेगा, क्योकि कम्‌ इस 
च्ननुमान के बहुत पले दी उपपन्न दो जाता है। कमं को प्रस्यत्त मानने वाले हमारे 
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एवेन्दरियेण सम्बध्यते । तावतैव च पदार्थान्तरेष्विवात्रापि बतेमानग्रस्ययो- 
पपत्तिः । तदेवं प्रत्यक्षयोग्येषु प्रायशः प्रत्यक्षथचलतिधीविषयः । सच 
सम्प्रतिपन्नविभागपूर्वकसंयोगमात्ररूपो वा _तत्कारणभूतोऽन्यो वेति सयुध्य- 
विवादः । तत्रेमेकः पश्षः--कमंहेत॒तयेवाम्युपगतेः प्रयत्नाद्शादिभिः 
कर्मजन्य तयाऽभ्युषगतविभागपूंकसंयोग एव॒ जन्यताम्‌ । न च मध्ये 
किमपि विशदघ्ुपरन्धम्‌ , येन॒ गौरवपरिहारः स्यात्‌ । चन्द्रतारकादीनां 
विभागपूवंकसंयोमदश्ावपि संयोगसन्ताननैरन्तयंप्रतीतेलतीति 
प्रत्ययाभावः । यथा रमणे सत्यपि प्रत्येकं कमंच्षणेषु न भ्रमतीति प्रत्ययः, 
किन्तु निरन्तरतयाऽचुसन्धीयमानेष्विति भवद्धिरपि स्वीकायंम्‌ , तथाऽत्रापि 


मते कर्म॒रदते समयमे दी इन्द्रिय से सम्बस्ध होता है। उस इन्द्रियसन्निकषंसे दी 
अनन्तर चणम उसी प्रकार कम॑ के विषयमे वतमान प्रतीति होतौ दै, जिस प्रकार 
अन्यान्य पदार्थो से इन्द्रिय. सननिकर्रं के अनन्तर च्णमे उन पदार्थो के विषयमे वतमान 
प्रतीति होदी है। यदह वर्तमान प्रतीति हमारे मत मेदी उस्न द्योती दै। इस विवेचन 
से यह सिद्ध हमा किं “यदह पदां चलता है” इस प्रकार की प्रतीति का विषय बनने 
वाल्ला क॑ प्रत्यश्षयोग्य पदार्थो मै प्रत्यन्त विदित होता है। विशिष्टाद्रैतसिद्धान्त को 
मानने बल्ञे विद्धानों का इस कर्म के विषयमे मत भेद है। कई विद्धान्‌ यह मानते द 
किं सब लोगो को स्पष्ट विदित दोने बाला विभागपू॑क संयोग दी कमंदै। दुसरे विदान्‌ 
ग्रह मानते है कि उपर्युक्त संयोग कर्मं नदीं है, किन्तु उससंयोगका कारण बनने बाला 
दुसरा कोह पदाथ ही कमं है। दसरा पच्त वैशेषिको का भौ मान्य है! उनम प्रथम 
पक्ष का उपपादन इस धकार है- वैशेषिकं ने जिस विमागपूर्वक संयोग को कमं 
से उत्पन्न माना है । बह संयोग दी कमं है । वह संयोग उन प्रयत्न ओर श्रद्ट इत्यादि 
कारणो से--जिन्दे वैशेषिकों ने कमं का कारण माना है--उत्पनन हो जाय, इरसर्मे 
को अनुपपत्ति नदीं है] प्रयत्न अचष्ट इत्यादि ओर विभागपू्ेक संयोग इन 
दोनों के मध्यमे कमं नामक कोई दूसरा पदार्थे विश्चद प्रतीत नदीं होता । मध्य 
मे क्म मानने पर जो गौस्वदोष होता है! उसका परिदार तभीदहो सकता है यदि मध्यमे 
कर्मनामक दूसरा पदाथ विशदं उपलब्ध हो, परन्तु वैसा कोड पदाथं विश्चद उपलन्ध 
नहीं योता । अतः मध्य मै कमेनामक पदाथं मानने पर अवश्य गौरव दोष होगा । प्रशन-- 
पूर्वं देशविभाग पूर्वक उत्तरदेशसंयोग को कमं मानना उचित नहीं है, क्योकि चन्द्र त्रौर 
नक्षत्र इत्यादि मे पूर्वदेश विभागपू्वक उत्तरदेशसंयोग है, परन्तु वहो “धन्द्र ओर नक्षत्र 
चलते है? रेखा प्रत्यक्ष अनुमव नदीं होता । णेसी स्थिति मँ पूवेदेशविभागपूवक 
संयोग कमं कैसे माना जा सकता है १ उत्तर--पूवेदेशविभागपूवंक टक उत्तरदेशसंयोग 
चलन प्रतौति का विषय नदीं होता दहै, किन्तु निरन्तर होने वाले उत्तरदेश्चसंयोगों कौ 
पृरम्परा ही चलन प्रतीति का विषय होता है । चन्द्र॒ ओर न्वत्र इत्यादि में वुरत्व दोषके 


॥ 
= च 





षष्ठः 1 भाषानुवादसषितम्‌ ६७३ 


सन्तोष्टव्यम्‌ । न च कमणा संयुज्यत इति परथग्च्यपदेशाद्धेद सिद्धिः; कर्म- 
शब्दनिर्दिषटस्य पूवंसंयोगविश्छेषस्यैवोत्तरसंयोगारम्भकत्वाद्‌ मेदव्यप- 
देश्लोपप्चयेः । न चोत्तरसंयोगे स्थिरे वतेमाने यावत्तद्विनाशं चरतीति 
प्रत्यय प्रसङ्ः; विमागर्ेकसंयोगारम्भककणमात्रस्य चणिकनिरन्तर- 
तस्सन्तानस्य बा कमेत्वात्‌ । उक्तं च न्यायतच्वे प्रथमाधिकरणे-"“यदि गमन- 


कारण वह परम्परा दिखाई नहीं देती है । अत एव वह चलन प्रतीति नहीं होती दहै) इस 
प्रकारका निर्वाह वेशेषिकों को मी दुसरे प्रसङ्ग मे मानना पड़ता है] उदाहर्ण--जदौँं 
भ्रमण होता दहै, हयँ परतयेक ऋ्षणर्मे कमं होता दै, प्रस्येक कम॑ भ्रमण नदीं मानाजाताषै, 
प्रत्येक कमं होते समय “यह वस्तु घूमती दहै'' रेसी प्रतीति नदीं होती 8, किन्तु निरन्तर 
रूपमे समम्में श्राने वाले कर्मो की परम्परा को लेकर भ्रमण प्रतीति होती है। इस प्रकार 
वैशेषिको को भो मानना पडता है, उसी प्रकार ह्म प्रकृते यद मानते है किं निरन्तर रूप 
मे समम यें च्रानेवाज्ते उत्तरदेश् स्योगो की परम्परा ही चल्लन प्रतीति का विषय बनती है। 
चन्द्र ओर तारागण इत्यादि में दूरत्व दोष के कारण वह परम्परा दिखाई नदीं देती है अतप्टव 
वहां चलन प्रतीति नदी होतीदहै। वै्षेषिकोौ को यह उत्तर अवश्य संतोषदायक होगा| 
क्योकि इस प्रकारका समाधान उन्है अन्यच मानना पड़ताहै। प्रश्न-लोक मे यह 
अनुमव होता दहै कि यह पदाथं कमंके कारण दुसरे पदाथंसे संयुक्त दोतादहै। इस 
प्रतीति में क वरण श्रौर उन्तरदेश संयोग कायं सिद्ध होवा है। इससे इनस मेद दही 
पलित होता है। एेसी स्थिति मे उत्तरदेशसंयोग को कमं मानना कैसे उचित होगा| 
उत्तर--पूवदेश विभाग पूर्वक उच्चरदेश्यसंयोग कमं शब्द्‌ का श्रथ है। इसमे पूर्वदेशविभाग 
से इसी कमं से उचरदेशसंयोग उत्पन्न होता है। पू्वेदेशविभाग प्यवे उत्तरदेशसंयोग मे 
मेद होने के कारणदी “कमं से संयुक्त होता" एेसा मेद व्यवहार होता है। अतः 
उत्तर पूर्वदेश्विभागपूर्वक उच्तरदेश संयोग को कमं मानने मे कोर दोष नहीं है ¦ प्रषन-- 
उचरदेश संयोग उत्पन्न ह्यने के वाद्‌ बहुत काल तक स्थिर रहता है, उसका विना हने 
तक प्रतिच्ण मँ “चललता है'" एेसी प्रतीति क्यो नदीं होती दै? पूर्व॑देश्च विभागपूट्क उन्तरदेश्च 
संयोग को कर्म मानने बालों के मतम प्रतिक्षण मेँ रेसी प्रतीति होनी चादिये। उत्तर-- 
विभाग पूर्वक उत्तसदेश संयोग का आरम्भ जिस प्रथमक्षणे होता है उस प्रथमक्षण से 
अवच्छिन्न बह उत्तरदेश संयोग दही कमं है । द्वितीयादिक्तणों मे संयोग रहने पर भी वह 
संयोग प्रथमक्षणावच्छिन्न नदी है। अतयव कमं नहीं है। श्रतपव “ध्वलता है" इस 
प्रतीति का विषय भी नही बनता है। यहां दूसरा समाधान यह है कि च्णिक निरन्तर 
संयोगो का सन्तान अर्थात्‌ परम्परा ही कमंदहै। ज एक संयोग स्थिर बन जाता है, 
वँ आये संयोगो का सन्तान नदीं द्योता है। अतएव उस संयोगके द्वितीयादि ्वणोँमें 
'“चलता है" ठेसी प्रतीति नदीं दहयोती है । स्यायत्व मै प्रथभाधिकरण मँ यह कहा गया है 
कि रमन ओर पाक इत्यादि क्रियाओं का क्षणिकत्व श्रनुभूत होता तो उन्हे क्षणिक मानना 
पड़ता ! परन्तु गमन ओर पाक इत्यादि क्षणिक नहीं दै, क्योकि वे क्रियाय संयोग वियोग 
(५९ 
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पचनादीनां कणिकत्वं ज्ञायेत, नहि ते क्षणिकाः, संयोगवियोगविरेषलात्‌ 
तेषाम्‌” इत्यादि । दितीयाधिकरणे चोक्तम्‌-“गमनं नाम देशादेशान्तप्राप्निः" 
इति । प्रमातपादे प्रसङ्गनोक्तम्‌--“चवयं तु क्रियायाः प्रस्यक्तं जमः" 
इत्युपक्रम्य “तस्मादेशादेशान्तरप्राभिलिङ्गमिति न मन्यामहे, अपितु तदेव 
तदिति मन्यामहे; कल्पनाङाघवात्‌"' इत्यादि । यत्तु भद्पराशरपादरुक्तम्‌- 
इन्द्रियेरयमाणत्वाञ्ज्ञायमानोऽथं उच्यते । 
द्रव्यं जातिगुण; कर्मव्यसावथंश्चतुर्विधः । इति । 
तथा--““जातिगुणक्मसु सामान्यसमाश्रयणे संयुक्तसमवेतसमवाय- 
सम्भवात्‌" इत्यादि, तच्वेतेरेबान्तरभा वित्तसामान्यपरथग्गणनवत्‌ । अत एव 


विषयक है] इक्षसे सिद्ध होता है किं न्यायतच्वकार ने बियोगपूव॑क संयोगको हीक्रिया 
माना &ै। द्वितीयाधिकरण मेँ यह स्पष्ट कहा गयाहैकि एकं देशा से दूसरेदेशकीप्रासि 
ही गमन है| प्रमातरपाद्‌ के वर्णन प्रसङ्क मे यद कहागयादहै किम क्रिया को प्रत्यक्च कहते 
है। एेसा आरम्भ करके पुनः आये यह भी कहा गया हैकि हम यदह नदी मानते है कि 
एक पदाथं एक देश से दुसरे देशम जो पहुचता है, यह पर्व कमं का अनुमान कराने 
वाला देतु नदीं है, किन्तु हम यदी मानते ई कि यद पर्व ही अर्थात्‌ उन्तरदेश संयोग दही 
कमं हे, क्योकि एसा मानने म लाघव दहै, उत्तरदेश् संयोग से अतिरिक्त कमं माननेमें 
गौरव दोष है] इन मन्थो से यह प्रमाणित दोताहै कि विभागपूव॑क उन्तरदेश संयोगदही 
कर्म है। परंतु मड्परादारपादने यह जो कहादहै कि इन्द्रिय विषयोँसे सन्निकषं पाकर 
जिन अर्थं के विषय मे ज्ञान उत्पन्न करते दै उन इन्द्रियों दाराज्ञान होने वाल्ते वे विषय 
कहलाते है ! वह अर्थं चार प्रकारका है (१) द्रव्य (२) जाति (३) रगुण ओौर (४) कमं । 
यँ कर्मं गुण से श्रलगमाना गयाहै। वैसे भागे यहजोक्हादहै किजाति गुण श्रौर 
क्म मे सामान्य मान लिया जाय तो वद सामान्य संयुक्तसमवेतसमवाय सन्निकषं से ग्दीत 
होता है क्योकि द्रव्य चक्षुरिन्द्रिय से संयुक्त है, उस संयुक्त द्व्य मे जाति गुण ओर कमं 
समवाय संबन्ध से रहते ई! श्रत्व वे संयुक्त समवेत दै। उनम सामान्य समवाय 
संब॑घ से रहता है। अतः संयुक्त समवेत समवाय सनिकष्रं घे सामान्य खदीत होता है। 
इस मन्थसें भी कमं को अलग उल्लेख किया गयादहै) परंतु इन म्रस्थोंसे कमं संयोग 
सभी गुण से अतिरिक्त पदाथं नदीं सिध होगा, क्योकि इन्दोने पदतले सामान्य को संस्थान 
विशेष इत्यादि मेँ अन्तर्भाव कराया है, परंतु यद उस सामान्य की श्रलग गणना करते दहै, 
उसी प्रकार दी संयोग मे अन्तभूत कमं की भमी अल्लग गणना दहो सकती दहै) इन ग्रन्थों 
के आधार पर कमं को संयोग से अतिरिक्त सिद्ध नदीं किया जा सकता। 
अत एव उन्दने यह कहा है, रि द्रव्य धर्मी है, उसमे विद्यमान वह अन्तरज् 
घम-- जिसको लेकर धर्मो को समः जिने पर “्यह क्या हैः" रेसी विशेषाकाचा 
प्रायः शान्त हो जाती है-जातिदहै, जाति को ल्ेकर समे गये उस धर्मी में विद्यमान 
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हि तैरेबोक्तम्‌-“द्रव्यस्य धर्मिणोऽन्तरङ्गो धर्मविशेष जातिः । जात्युप्राणि- 
तस्य॒ विशेषकः सिद्धो धम॑विष्षेषो गुणः। तथाविधः साध्यः क्रिया | 
तद्ध्मकं द्रव्यमिति स्थविष्ठानि रक्षणानि । सौच्म्येण तु विवेचदयन्ते 
प्रमेये षु" इति । 

¢ $ ¢ 

अथान्यः पक्तः-न विभागपूवकसंयोग एव कम; एकेन जरधरेण 
विभज्यमाने जलधरान्तरेण तेन वा पुनः संयुञ्यमाने शिलोचये चरतीति 
परत्ययप्रसङ्गात्‌ । देशविभागसंयोगौ कर्मेति चेन; महाप्रवाहपतितनिष्कम्प- 
मकरे चलतीति प्रस्ययग्रसङ्गात्‌ । न प्रवाहो देशः, किन्त्वाकाश- 
भूम्यादय इति चेत्‌ ; देशप्रतीतिव्यवदारयोस्तत्रापि समत्वात्‌ । स्थिरदेश- 
व्यावर्तक सिद्ध धर्मविशेष गुण है, तथा उस धमी म विद्यमान व्यावतंक साध्य धमविशेष 
क्रियाहै) इन सव धर्मोका आश्रय जो घर्मीदहै, वह द्रव्यदहै। इस प्रकार जातिगुण 
क्रिया अौर द्रव्य के ये अस्यन्तस्थूल लक्षण है। सष्षमरूपसे इन पदार्थो का विवेचन 
प्रमेय निरूपण प्रकरणम किया जायगा । लक्षणों को स्थूल कहने से यह व्यक्त होता है, 
किये लक्षण उन्हे परूण॑रूप से श्रमिमत नदीं है । इससे फलित होता है किं कमं का पथक्‌ 
पदा्थ॑त्व सिद्ध नहीं हयो सकता । 

'अथान्यः पक्वः" इति । आगे दूसरे पक्चका निरूपण किया जाता है। वह पक 
यह हैकि विभागपूर्वक संयोग ही कर्मं नहीं है, चयोकि वैसा होने पर उस पर्वतके 
विषय 'मे--जो पहले एक मेव से विभक्त पुनः दुसरे मेव से श्रथवा उसी मेषसे 
संयुक्त होता है--+ यह पव॑त चलता है” ेसी प्रतीति होनी चाहिये । क्योकि उस पव॑त 
म विभाग पूर्वक संयोग रहता है) परन्तु चैसी प्रतीति होती नही, इससे सिद्ध होता ` 
है किं विमागपूर्व॑क संयोग कमं नहीं है। प्ररन--एक देश से विभागणवं दूसरे देश 
से संयोग मिलकर कम॑ होते दै, पर्व॑त अपने आधारदेश में ही रहता है, ग्रतः उसका पूव॑देश्च 
विभाग नहीं होताहै, मेष पव॑ताघार देश नहीं हौ सकता। यदि पदां भपने पक 
द्माधार देश से विभक्त होकर दूसरे पने भाधार देश मँ संयुक्त दो तो उसमें वे देशविभाग 
ओर देशसंयोग मिलकर कर्म॑ बन सकते दै, श्रतः इनको कमं मानने मे क्या आपत्ति 
है १ उन्तर--तब अन्यत्र अतिप्रसङ्ग दोष होता है। तथादि-महाप्रवाह के मध्यमे निश्चल 
होकर रहने वाला मकर अपने आधार एक प्रवाह रूपी देश से विभक्त होकर दुसरे 
श्राधार प्रवाह कूपी देशस संयुक्त होता है। ेसी स्थितिमे “यह मकर चलता है" 
ठेसी प्रतीति होनी चाहिये । परन्तु वैसी प्रतीति नहीं होती । इससे सिद्धहोताहैकि 
देश , विभाग ओर देश संयोग कमं नदींहै। प्रश्न-वँं प्रवाद मकरका देश नीं 
है, किन्तु आकाश भूमि इत्यादि द्यी देह आकाश ओर भूमि रसे देश को ल्ेकर 
मकर म संयोग विभाग नदीं होते है| अत एव “मकर चलता है" पेपी प्रतीति नीं 
होती है! श्रतः विभाग संयोगो को कर्मं मानने मेँ क्या श्रापत्ति है १ उत्तर--जिस 
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संयोगत्रिभागो कर्मेति चेत्‌ , तहिं स्थिरास्थिरविभागस्य संयोगाद्यतिरिक्तेन 
निवादयत्वात्‌ सिद्धं कर्मेति । उक्तं च मानयाथारम्यनिणेये प्रत्ययरक्षणा- 
नन्तरं वरदविष्णुमिश्रैः-- “तच द्रन्यगुणकमं विषयम्‌ , सकलपदाथंजातस्य 
तरिष्वेवान्तमभावात्‌ । तत्र द्रव्यलक्षणं संयोगीति } अकर्मासंयोगी गुण इति 
गुणलक्षणम्‌” इत्यादि । प्रत्यत्तत्वं च कर्मणोऽन्यत्रापि तैरुक्तम्‌--“कमंणस्तु 
चाज्चुषद्रव्यव्िनथाष्चुषत्वम्‌'' इत्यादिना । तच संयोगाद्यतिरिक्तमनति- 
रिक्तं वाऽस्तु, तृतीयकोख्वनुप्रवेशो न युक्त इति वयं मन्यामहे, 


प्रकार “आकाशम मकर रदता है, भूमिम मकर रहता हैः सी प्रतीति मौर व्यवहार 
के अनुसार आकाश ओर भूमि मकरके देश सिद्ध होते ई, उसी प्रकार “प्रवाहे 
मकर रहता हैः रेसी धरतीति जौर व्यवहार के अनुसार प्रवाह भी मकरका देश सिद्ध 
होता है। प्रवाहको मकरका देशन मानकरजो कदा गया है, वह समीचीन नहीं 
है| प्रश्न-एक स्थित देशसे विभाग ओर दुसरे स्थित देशसे जो संयोग होतादहैः 
वही क्म॑है। प्रवाद मकरका स्थिर देश नहींहै। रेखा माननेमे क्या मापत्तिदै! 
उत्तर--संयोग इत्यादि भिन्न किसी पदार्थको अर्थात्‌ कमंको ज्ेकर स्थिरास्थिर बिभाग 
का इस प्रक।र निरूपण करना दोगा किजो चल्लन का आश्य है, वद श्रस्थिर है, 
तथाजो चलनका आश्रय नदीं है, वह स्थिरै) रेसी स्थित्तिमे संयोग इत्यादिसे 
अतिरिक्त चलन इत्यादि कमं सिद्धिदो दी जाते है। किञ्च, स्थिर देश विभाग प्यव स्थिर 
देश संयोगकोदही क्म मानने पर यह दोष उपस्थित होतादै क्रि चलने वाली नौका 
एवं चलने बाले विमानोरमे स्दने बालों का उन नौक्रा ओर विमानो जो संचार होता 
हे वह कमं नदी माना जायगा, क्योकि उनका आधार देश नौका ओर विमान स्थिर 
नही है, चलते रहते दै, इस विवेचन से स्द्धिहोता है, करि कमं को विभाग संयोगं 
से अतिरिक्त ही मानना होगा । मानयायास्म्यनिर्णंवमै वरदविष्णुमिश्न ने परत्यकलक्षण 
के बाद यद काहे किं वह प्रत्यत द्रव्य गुण श्रौर कमे इन तीनों के विषयमे होता 
है, क्योकि संपूणं पदां इन तीनो में ्रन्तभूंत होते हँ । उन्म द्रव्य का यह लकच्तणदै, 
जिसमें संयोग होताहै, बह द्व्यह) गुणका लक्षणय है,करि जो कर्मसे भिन्दो 
तथा संयोग से रहित दहो, वह गुण है | इत्यादि । इतस्त मन्यसे खष्ट होता दै, कि उरो 
कमेकोद्रव्य श्मौरगुणसे भिन्न माना है। कमं शत्यक्च होता है, इस अथं को उन्दोनि 
छ्नन्यत्धर ेसा कहा है, कि चक्ञुरिन्द्रियमाह्य द्रव्यर्मे विद्यमान कमं चद्खुरिन्द्रिय से परस्यक्त 
होता है, इत्यादि । क्म के विषयमे दमारा मत यह दहै कि वह क्म भल्ते ही संयोग इत्यादि 
से अतिरिक्तं अथवा अतिरिक्त न हो, परन्ठु उसका तृत्ताय कोटि म अनुप्रवेद् करना 
युक्त नदी हे, क्योकि क्म॑का गुण अर्थात्‌ अद्रव्य मे अन्ति माननादही युक्त है) यदि 
क्र्मकोगुणसे ्रलग माना जाय, तो श्तिप्रसङ्ग होगा, क्योकि जिस पदाथं का जिसमें 
अम्तमाव दष्ट हे, कोई कोई विद्धान्‌ उसे उससे भिन्न मान कर लच्ृण कर सकते दै । 


ष्ठः भाषीनुवादसदितम्‌ ६७७ 


इष्टव्यतिरेकेण लक्तणकरणस्य सर्वत्र शक्यत्वात्‌ । यत्र॒ सामान्यवच्ते 
सरि संयोगविभागकायंदयाभावः स गुण इति चेन्न, यत्र तदुभवा- 


प्रश्न-युण का लक्षण यहदहै, कि जिसमे जाति हो, तथाजौ संयोग ओर विभाग इन 
दोनों कार्यौ का कारण न हो, बह गुण है) सामान्य इल्यादि संयोग विभागरूयी 
दोनों कार्यो के कारण नर्द, श्रतः उन उनमें प्रास्त अतिन्यासि के वारणाय “सामान्यवस्वे सतिः 
पसा कहा गयादहै। सामान्य इत्यादि म सामान्य न होने से अत्िव्ाप्तिका वारणौ 
जाता है) संयोगजसंयोग का कारण संयोग है, वह गुण है, उसमे व्याप्षि होती 
है, क्योकि बह गुण इष्ट है, उसमे संयोग का जनक न होना यह 
लक्षणां नहीं रहता है । इस अव्याप्ति को दूर करने के लिये यह कृहागयाहैकिजो 
संयोग विभाग इन दोनोंका जनक नदो बह गुण है । संयोग संयोगका जनकं होने पर भी 
विभाग का जनक नदीं होता है1 अतः उन दोनों का जनक होता हो, ेसी बात नहीं है। 
क्योकि सयोग में गुण लक्षण का समस्वयहोता है। इसलिये अन्याप्ति दूर हो जाती है । रुण 
के इस लक्षण के अनुसार विचार करने पर कम॑ गुणस बहि्मृत सिद्धदहयोता है यद्यपि 
उसमें “'सामान्यवच्वःः यद्‌ चक्षणांश विद्यमान है, कारण, उसमे कमंत्वरूपी जाति रहती है । 
परन्तु “संयोग ओौर विभाग डन दोनों का कारणन होना यहं लक्चणांश नदीं है क्योकि 
कमं संयोग ओर विमाग का कारण होतादहै) अतः गुण लक्षण का कमं में समन्वयन 
होने से कमं कोगुणसे भिन्न दी मानना चादधियि। कमं को गुणमें अन्तर्माव कैसे माना 
जाता है १ उत्तर-इस प्रकार अपनी इच्छा के अनुसार कमंको गुण से अलग करने के 
लिये गुण का एक विलक्षण लक्षण करके कम॑ मे उसका समन्वय नदहोनेसे यदिकमेको 
गुण से बहिर्भत सिद्ध किया जाय, तो गुण का रेसे मी क्षण कहा जा सकता है । जिसका 
संस्कार म समन्वय नदहोनेसे संस्कार का गुण से बहिभवि मानाजा सक्ता है। गुण 
का बह लक्तण यह है कि गुण वह है जो संयोग विभाग इन दोनों कार्यो का उत्पादकन 
हो, तथा जिसमे अपने सजातीय का उत्पादक होना ष्टवं अपने उत्पादक से विजातीय 
होना इन दोनों धर्मो का अभावो । इस्र लक्षण के अनुसार कमं ओर संस्कार गुणस 
बहिभूत हो जायेगे, क्योकि उनम इन लक्षणों का समन्वय नदीं होता है! तथाहि--कमं 
संयोग विभागसरूपी दोनों कार्यौ का कारण है ¦ अतः उसमे उपयुक्त सच्छण का प्रथमांश 
नहीं रहता है । संस्कार पने उत्पादक अनुमव के सजातीय स्ति का उत्पादक दै। तः 
उसमें स्वोसादक सजातीयोस्पा दकत्व रूष धमं रहता है, तथा संस्कार अपने उत्पादक अनुभव 
से विजातीय है, अतः उमे स्वोत्पादक विजातीयत्व रूप घमं मीदै। किन्तु इनं दोनों 
धर्मो का भमाव नहीं है! अतः लच्रणका द्वितीयां संस्कार मे नदीं रहताहै) द्वितीयाश्च 
म दोनो घमो का अभाव कष्या गया है, बह रूपादि मे अव्यासि वारणां कदा गया है] 
यद्यपि ‹<स्वोस्पाद र्सजातीयोस्पादकत्वस्य( भावः” इतना कने पर मी संस्कार से लक्षण हट 
जाता है, परन्तु उतना कहने पर गुण रूपादि मे व्याति दोगौ, क्योकि जवयवरूप स्वोस्वादक 
रूप के सजातीय अवयविरूप का उत्पादक है, अतः उसमे द्रण का द्वितीयांश न दोनेसे 
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भावः स्वोत्पादकसजातीयोत्पादकत्वतद्धिजातीयत्वदयस्य चाभावः स॒ गुण 
इति रुक्षणकरणेन संस्कारस्यापि परथकरणग्रसङ्कात्‌ । एवमन्यदपि चिन्त्यम्‌ । 
अतो द्रव्यसद्रव्यमिव्येव विभागः 
( सामान्यनिरूपणम्‌ ) 
अथ सामान्यं चिन्त्यते । नित्यमेकमनेकसमवायि सामान्यमिति 
वैरोषिकादयः । तथाहि--अनेकेष्वेकमप्रतीतिच्यवहारो न निमित्तमन्तरेणो- 


अव्यास्ि च्राती है इस अव्यति को दूर करने के लिये ^“स्वोत्पादक विजातीयत्व के अमाव? 
काभी लक्षण में निवेश क्रिया गया है) रूपादि स्वोत्ादक सजातीय ई, स्वोखादक 
विजातीय नहीं है) अतः रूपादि मै स्वोखादक सजातीयोत्पादकत्व धम होने पर भी 
स्वोत्पादक विजातीयत्व धमं नदीं है । अतः ““एकतत्वेऽपि दयं नास्ति” ८ अर्थात्‌ एक रहने 
परमीदो नदीं रहते ) इस न्याय के अनुसार दोनों धर्मौ का उसर्मे अमाव विद्यमान है। 
अतः रूपःदि मेँ लक्षण समन्वय हो जाता है रूपादि मे प्राप्त अन्यात्ति मी दूर्‌ ह्यो जाती 
है। परन्तु संस्कार मे उपयुक्त दोनों धमं विद्यमान दै उनका अभाव नदीं है। अत 
लक्षण का द्वितीयांश संसारम नहींदहै। इस लक्षण के अनुसार संस्कार का गुणकोटि 
से बहिष्कार सिद्ध हो जायगा । सवको संस्कार क्रा गुण कोटि मँ अन्तभवि दी इष्ट है। 
अत एव उपयुक्त लच्तण अमान्य हो जाता है। इसी प्रकार जिस लक्षण के अनुसार 
कमं का गुणों से बहिष्कार सिद्ध होता दहै, वह लक्षण भी अमान्य हीदहै, क्योकि कमं 
द्रव्याभित पदाथ है, अतः कम का गुर्णो मे अन्तर्भाव करना तयथा उसके अनुक्रृल्न गुण का 
लक्षण करनादही उचितदहै। इसी प्रकार वरदविष्णुमिश्र द्वारा वर्णित “जो कम॑ से 
भिन्न एवं संयोग-शू्य हो बह गुण है” यह गुण लक्षण भी समी चीन नहीं ३, क्योकि इसमे 
कमं को गुणस बहिमविकरनेकेक्यिदही “जो कमंसेमिन्नहो' सा श्रंश रखा गया 
है। ग्रतः उचित यही प्रतीत द्ोता हैक द्रव्य एवं अद्रव्यसरूपसरे द्यी पदार्थौ का विभाग 
करना चाहिये । 
सामास्य का निरूपण 

` «अथ सामान्यम्‌” इत्यादि । आगे सामान्य का निरूपण किया जाता है। वेशोषिक 
इत्यादि दाशंनिक सामान्य का यह लक्षण करतेडहै करिजो पदार्थं निव्य एक होता हुश्रा 
प्रनेक व्यक्तियों मे समवाय सम्बन्ध से रहे वह सामान्यदहै) एेसा एक पदार्थं है, इसमे 
आगे प्रमाण कदा जातादहै। चछनेक व्यक्तियों के विषय मँ एकाकार भतीति तथा उसके 
साथ जो एकाकार व्यवहार होता है उसका निमित्त कुदं अवद्य होना चाहिये, निमिच के 
बिना वैसी प्रतीति ओर व्यवहार उपपन्न नहीं हो सकते। उदाहरण - अनेक जो व्यक्तियों 
के विषय से ध्यहगौदहै, यहमभीगौ हैः इसप्रकार एकर प्रकार की प्रतीति ओर व्यवहार 
होता है। यह तभी हो सकता है यदि उन व्यक्तियों मै अनुच्रच एक घमंदहो। वैसा धमं 
होने पर ही उस श्रचुडतच धमं को लेकर अनेक व्यक्तियों से अनुद्त्त प्रतीति ओर व्यवहार 
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पपद्यते । तच न ज्ञानाकारः, आत्मख्यातिभङ्गात्‌ , अर्थे च प्रशृत्यलुपपनेः, 
भेदाग्रहस्य चायोगात्‌ । 


दो सकता है । वह अनुत्त धमं गोत्व जाति है। ये अनुडृचच प्रतीति ओर व्यवहार ही 
जाति सद्धावमें प्रमाण है। प्रषन--अनुच्रच प्रतीति श्रौर व्यवहार से प्रमाणित वह अन्त 
घर्मं वाह्यपदा्थं का अकार क्यो माना -जाता है १ उसे योगाचार मतानसार 
ज्ञान का आकार क्योँन माना जाय । यद्यपि योगाचार आत्मख्यातिका समर्थन करता 
हु यह कता है कि घट ओर पट इत्यादि बाह्य विषय नहीं ई, ज्ञान ही बाह्य विषय 
रूप मेँ भासता है। अतः घट-पर ओर घटप्व-पटत्व इत्यादि जाति ज्ञान काञ्राकार ही 
है । यही आत्मख्याति है । तथापि योगाचार का यह शआ्मात्मख्यातिवाद “नाभाव उपलब्धेः” 
“व्वैधरम्याच् न स्वप्नादिवत्‌? “न भावोऽनुपलब्धेः? इत्यादि ब्रह्म सूनो से खण्डितह्यो गया 
है । अतः उस वादके अनुसार सामान्य ज्ञान का आकार नदीं माना जा सकता। 
किं च यदि रजतत्व रूप सामान्य ज्ञान का आकार होता श्रौर बाह्य अ्थंका श्राकारन होता 
तो रजतार्थी पुरुष को बाह्य पदार्थोमे जो प्रचृत्तिहोती है, वहन दहो सकेगी, क्योकि 
बाह्य पदाथं योगाचारमतानुसार रजतत्व का आश्य नहीं है | किन्तु आन्त 
ज्ञान ही रजतत्व का आश्रय है। अतः रजतार्थी पुरुष को अन्तर ज्ञानके विषयसेही 
प्रचत्ति होनी चादिये । परन्तु वैसा होता नहीं} प्रश्न~-यद्यपि बाह्यार्थं रजतत्व का 
आशय नहीं है, तथापि उसके विषयर्मे भेदाग्रह के कारण प्रहत्ति होती दै, क्योकि 
बाह्यार्थं मँ रजतत्वाश्रय ज्ञानसे जो मेद्‌ है, वह गदीत नदीं होता है\ अतः बाह्यार्थं 
म प्रत्ति होती है) रसा मानने म क्या भपत्तिहै१ उरे इसे जानता 
इस प्रकार ग्राह्यविषयग्राहक अहमर्थ ओर ज्ञान भिन्न-मिन्न स्पोँमेदह्ी प्रतीत होते 
है । विष्य ज्ञान से भिन्नही प्रतीत होता है, अतः भेदाग्रह नहीं कदा जा सकता । 
प्रन ~ सामान्य अलीक है, अर्थात्‌ अव्यन्त असत्‌ , सवथा अविद्यमान है। एेसा होने 
पर भी वह भ्रमसे प्रतीत होतादहै। इस प्रकार मानने मं क्या श्रापत्नि है १ उत्तर-- 
सामान्य अल्लीक नहींहै। श्रलीक होने पर असत्‌ सामास्य की प्रतीति माननी होगी । 
कैसी प्रतीति ही असत्ख्याति कहलाती है । ब्रह्मसू्ञ म “सवंथाऽनुपपन्तेश्व” इस सूत्रम 
्रसत्ख्याति खण्डन किया गया है। अतः सामान्य अलीक नहीं माना जा सकता। 
किंञ्च, वह श्रलीक अर्थात्‌ अत्यन्तासत्‌ सामान्य क्या अव्यन्तासद्रुप मेँ प्रतीत होता 
हे १ अथवा तास्विक रूपमे प्रतीति है यदि अत्यन्तासद्रुप मे प्रतीत होता तोरजतार्थं 
पुरुष कों रजत मे प्रदति नहीं हो सकेगी, क्योकि इस पक्त के अनुसार मानना पड़ेगा 
कि उस पुरुष को रजतत्व अत्यन्तासद्रुप मेँ प्रतीत होता है। यदि अत्यन्तासत्‌ सामान्य 
ताखिकरूप सें प्रतीत होता तो च्नन्यथाख्यातिं माननी पड़ेगी ! अन्यथाख्याति बास्तव सें 
असत्ख्यातिवादी को मान्य नदीं दहै। प्रशन--अलीक सामान्यम वास्तव म सत्‌ से मेद 
है। यह भेद गीत नीं होता है। अतः प्रदत्त होती है एसी स्थिति में प्रद्त्य- 
नुपपत्ति खूप दोष तथा अन्यथाख्यातिरूप दोष नहीं स्थान पाते 1 उत्तर--अलीक 
म विद्यमान जिस मेद का आभरह कते हो, क्या वह भेद वास्तव म सत्‌ है, अथवा 


६८० न्यायसिद्धाञ्जनम्‌ [ अद्रन्यपरिच्छैदः 


नाप्य्लीकम्‌ ; असत्ख्यातिभङ्गात्‌, सदसदादि विकल्पितस्य भेदस्या- 


चुपपस्या तदग्रहस्यात्रायोगात्‌ । नाप्यपोहात्मकम्‌ , बिधिरूपेणेव 
प्रतीतेः, पूववत्‌ प्रवरस्युपपचे्च । एतदन्यतयाऽन्यस्मिच्‌ तदन्यतया 
चास्मिन्‌ निरूप्यसाणेऽन्योन्याश्रयणात्‌ । निष्प्रतियोगिकापोहस्य 


असत्‌ है। वह सत्‌ न्दी हो सकता, क्योकि जन अल्लीक दी असत्‌ है, त उसमे 
विद्यमान मेद सत्‌ कैसे दो स्केगा। अलीकमे सत्‌ की अपेक्षा जो भेद क्या गया 
हे, वह यदि अक्त्‌ दोगा तो श्रल्लीक मँ सद्मेद अर्थात्‌ वास्तव मानना होगा क्योकि 
अलीक मे सद्मेद असत्‌ है । अलीक में विद्यमान वद सदूमेद्‌ न सत्‌ कहा जा सकता दै, 
न असत्‌ हीकटाजा सकताहै। अत एव वह मेद्‌ अनुपपन्न सिद्ध होता है। रेसी 
स्थिति मेँ ययँ उस भेदका आग्रह कैसे माना जा सकृताहै क्योकि दोनो प्रकारका 
अर्थात्‌ सत्‌ ओर श्रसद्‌ पेते दोनो प्रकारके सद्भेद्‌ अलीक में सिद्ध नहींक्षियि जा 
सकते । जब्र सद्भेद्‌ ही सिद्ध नहीं करियाजा सकता, तव उस सद्भेद्‌ के आग्रहसे 
प्रइत्ति को सिद्ध करना सर्वथा श्रस्म्भव है] 

नाप्यपोह्‌; व्मकमः इत्यादि । बौद्धो ने जाति को अपोह ल्प मानादहै) अपोह ओर 
अतद्व्यावृत्ति समानार्थक है। श्रपोदेवादानुसार घटत्व अध्रट व्याचृत्ति है, अर्थात्‌ घटसे 
अघट अर्थात्‌ घटभिन्न पदार्थो से जोमेद है, वहमेद्‌ दी घर्त्व है) मेद्‌ ओौर व्या्रत्ति 
एक ही पदार्थ है । बौद्ध यह मानते द कि सामान्य अपोदास्मक अतद्‌व्यादृत्ति रूप है, उनका 
यह मत समीचीन नहीं, क्योकि घट्त्व हव्यादि जाति भाव पदार्थं रूपमे प्रतीत होती ई। 
्रतद्व्यादृत्तिशूप नदीं दो सकतीं, ककि व्यादृत्तिमेद्‌ है श्र मेद अन्योन्याः. दहै, जाति 
अपोहात्मके होने पर जाति का अभावरूपमे भान होना चाहिये । वैसा होता नहीं, किन्तु 
जातिभावस्पमें ही भासित दोती है । किञ्च, यदि जाति श्रपोदरूप होती तो षटा्थिपुरष को 
घट के विषधर मे होने वाली प्रद्रत्ति अनुपपन्न हौ जायगी ] क्योकि घटार्थं की घय प्रकारक 
प्रतीति विश्ेष्यमें ही अर्थात्‌ घरत्व वाले पदाथ्के विषयमेदीप्रबृत्ति होना उचित है। 
प्रन--घटा्थीं को घटमेंजो पठत्ति होतीं है, उस्म कोई अनुपपत्ति नही है, क्योकि 
अघरव्याङत्तिरूप घटत्व कौ लेकर ही वह घट समम्छा जा रहा है | उत्तर-जाति को अपोदरूप 
मानने पर अन्योन्याश्रय दोष होता दै, क्योकि यदि घटत्व अधट व्याच््तिरूप होता तो 
घट को श्रवट भिन्नरूपे समम्ना होणा। एेसी स्थितिं अधघट ज्ञान कारण होगा 
क्योकि अघट रूप प्रतियोगी को जानने पर ही मघट व्याढृत्ति रूप घटत्व विदित हो सकता 
है । वह श्रवटज्ञान घट ज्ञान की अपेक्षा रखता है, क्योकि अघटः भिन्न, इसमेदमें 
घर प्रतियोगी है, प्रतियोगी घट को समञ्ने पर ही अघट ज्ञात हो सकता है। इश 
प्रकार घट ज्ञान श्रषट ज्ञान की अपेन्ला र्खता है, तथा अधट ज्ञान घट ज्ञान की अपेन्ता 
रस्ता है ! तथा च अपोहवाद मे अन्योन्याश्रय दोष अवश्य होता ह) क्योकि अघट- 
व्यादत्तिह्प श्रपोह का प्रतियोगी जो अघर शब्दाय है वह घट भिन्न है, अत एव वह 
घुटरूपी प्रतियोगी से निरूपित होने से सप्रतियोगिक है । श्रत एव अन्योन्याश्रय दोष लगता हे । 
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चायोगात्‌ । तदितरापोह इत्यत्र तच्छब्देन व्यक्स्युपादाने व्यक्त्यन्तरस्य 
वैजात्यप्रसङ्घनाननुग तिभ्रसङ्गात्‌ , तज्जातीयत्वेनोपादाने जातिस्वीकारात्‌ ।` 
नापि संस्थानसादशयात्मकम्‌ , तत्रानुच्त्तिव्यान्र त्ति विकस्पायोगात्‌ । अतोऽ 
नुवृत्तमस्त्येकं सामान्यमिति । 

अत्रोच्यते; केयमेकप्रतीतिनौम ? एकन्यक्तित्वप्रतीतिवा ? एक- 


यदि अपोह निप्प्रतियोगिक होता, तो अम्योन्याश्य दोष दूरकिया जा सकता था। 
परन्तु व्याच्रसिरूप अपोह निष्प्रतियोगिक हो नहीं सकता, इसकिये ऋअपोहवाद मे अन्यो- 
न्या्रय दोष असमाघेय हो जाता है किञ्च, बौद अतक्भ्याद्ृत्ति को जो सामान्य मानते, 
वर्ह यह प्रन उठता है कि क्या उर तस्ृन्द से व्यक्ति विवक्षित है १ अथवा तजातीय 
विवक्षित है । यदि व्यक्ति विवक्षित है तो अतद्व्यावृत्ति को यह अर्थंदहोगा कि उस व्यक्ति 
से भिन्न जितने पदार्थं दै, उनसेमेद। वह मेद उस व्यक्ति माचरे हीरस्देणा। पेसी 
स्थिति में दुसरे व्यक्तिमे वहमेट नहीं रह सकेगा । दुसरा व्यक्ति विजातीय हो जायगा । 
तथा च घटत्व जाति श्ननेक घर व्यक्तियों से वर्तमान जो अनुगति मानी जाती है, यह 
घट्स्वादि जातियों में नहीं रद सकेगी । यदि इस दोष के निराकरणार्थं अतद्भ्याइत्ति 
शब्दार्थं मे तच्छब्द से तजातीय श्र्थात्‌ घटजातीय इव्यादि विवक्षित होगा तो जाति 
माननी होगी, जाति मानने पर दही तजातीय कहा जा सकता है। श्रतजातीय व्याद्त्ति मेँ 
अन्तर्गत जाति अवश्य व्याच्रृत्ति पदार्थसे भिन्नहै। रेसी स्थिति मँ अपोदहातिरिक्त जाति 
नद्धो को माननी पड़ेगी। इस विवेचन से यह सिद्ध दोता है किं सामान्य शपो 
श्र्थात्‌ अतद्न्या्रत्ति रूप नहीं है} जातिसंस्थान सादृश्यात्मक नहीं हे, श्र्थात्‌ सदश 
संस्थानालमक नहीं । च्रवयवर्चना इत्यादि जौ असाधारण धर्म उन उन वस्वुओोंमें दहै, 
वही संस्थान , टन संस्थानों मे नो सदश संस्थान दहै, वह सामान्य 
हय, फेसौ बात भी समीचीन नहींहै, क्योकि वह सदशसंस्थान सभी व्यक्तियों मे अनुत्त 
रहता दै, अर्थात्‌ एक ही सस्थान सन व्यक्तियों मे रहता है १ श्रथवा वह संस्थान प्रत्येक 
व्यक्ति में व्याडृत्त च्र्थात्‌ अलग-अलग रहता है | एेसा विकल्प करने पर एक भी पच्च 
टिकता नदीं, क्योकि यदि वह एक संस्थान समी व्यक्तियों मै अनुच्रत्तरहतादहै तो वदी 
हमारे मत के अनुसार जाति दहै; तथा च प्रतिप्धीको जाति माननी पड़ेगी | यदि वह 
सदश्च संस्थान प्रत्येक व्यक्ति मे ऋअलग-श्त्रग रहता है, तो उससे अनुद्न्त प्रतीति ओर 
अनुन्नत व्यवहार नहीं हो सरकेगे । अतः अनुत्त व्यवहार शओ्रौर अनुदत्त प्रतीति के निर्वाहार्थं 
पक शअनुष्रत्त निमित्त मानना दोगा । वही सामान्यहै) इस प्रकार वैशेषक इत्यादि 
दार्शनिक परमतनिरयासपूर्वक सामान्य को सिद्ध करते ईै। 

'अच्ोच्यतेः इत्यादि}! उसके प्रति हमारे पक्त के अनुसार यद कहना 
हे कि वैशेषिक इत्यादि दार्शनिक सामान्यको सिद्ध करने के लिये जिस एक्‌ प्रतीति को 
साघक खूप मे उपस्थित करते है, वह एक प्रतीति कौनसी है, यह विचार करना होगा । 
"यह एक व्यक्ति हैः रेसी प्रतीति क्या एक प्रतीति है? अथवा “यह एक जाति दै" 
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जातित्वप्रतीति्वा १ एकजातीयस्वप्रतीतिर्वा १ एकाकारधर्मवचखप्रतीतिर्वा १ 
एकशब्दाुविद्धश्रतीतिवी १ । न प्रथमद्वितीयौ; अन्यतरपरिशेपादिग्रसङ्गात्‌ । 
न ततीयः, असिद्धेः, एष्बचुबतच्तमिदमिति विकल्पाचुदयात्‌ । षरस्य घटत्व 


एेसी प्रतीति एक प्रतीति है? अथवा “यह एकलातीय है" एसी प्रतीति एक प्रतीति 
है १ अथवा “वयह एकाकार धर्म बाला है” यह प्रतीति एक प्रतीति है १ अथवा एक शब्द्‌ 
कोल्ेकर जो प्रतीति होतीहै, वह एक प्रतीति है इस प्रकार एक प्रतीति पर्‌ विचार 
करने पर पोच पक्ष निकलते ई! इनमे कौन-सा पश्च वैशेषिक को अभिमत है १ प्रत्येक 
पल्ल मे दोष है । तथादहि-इनमे प्रथम वं द्वितीय पक्ष समीचीन नहीं है, क्योकि उनके 

नुसार जाति ओर व्यक्तिमे कोई एक दही बचेगा, दोनों को सिद्ध करना असंमव है 
क्योकि समक्त मे वियमान वस्तु के विषय में होने वाली ध्यह पटक व्यक्ति है” एसी प्रतीति 
जाति को सह नदीं सकती, तथा “ध्यह॒ एक जाति हैः एेसी प्रतीति व्यक्ति को नीं सदं 
सकती, कारण-एक शब्द्‌ का श्रथ “केवलः होता है! किञ्च, “यह एक व्यक्ति, है यद 
प्रतीति जाति को सिद्ध नीं कर सकतौ। ध्यह एक जाति है" एसी प्रतीति के समक्ष 
वियमान पदार्थं के विषयमे होती ही नदीं] यह तृतीय पक्च मी--कि “यद एक जातीय 
है? प्रतीति है- समीचीन नदीं है, क्योकि रेसी प्रतीति असिद्ध है, कारण इन पदार्था 
मेँ यद पदार्थं श्रनु््त ° ेसी प्रतीति किसी को भीनहींहोतीहै। रेसी प्रतीति ने 
पर ही एक जातीयत्व प्रतीति सिद्ध दहो सकती है। प्रश्न--“वट मै घटस्व है" इत्यादि 
व्यवहार जगत्‌ मेँ होता है, यह व्यवहार निर्विषयक नहीं हयो सकता है | अतः घटत्व नामक 
जाति माननीदही होगी उत्तर-परन्तु “कालम कालत्व है” एेसा वग्रवहार भी जगत्‌ 
मे होता है। इस व्यवहार के बल से वैश्चेषिक दाशंनिक कौ कालत्व जाति माननी 
पदेगी । छिन्त वैशेषिक दाशंनिक कालत्व जाति मानते नदीं दै, क्योकि उनके मतके 
अनुसार काल एक व्यक्ति दहै, उसमे जाति नदीं रहती है, अत एव कालत्व जाति नकी 
है, यह वैशेषिक की मान्यता है। जिस प्रकार वैशेघिक मतके श्रनुक्तार कालत्व जाति 
न होने पर भी “काल म कालत्व है” एेसा व्यवहार उत्पन्न होता है, उसी प्रकार घटत्वादि 
जातिकोन मानने वाले हमारे मतर्मे भी घटल्रादि जाति न होने प्रर मी “घटम 
घटत्व है” इत्यादि प्रतीति्यो उपपन्न हो जार्येगी | इन प्रतीतियों के आघार पर घटत्वादि 
जाति सिद्ध नहीं होगी ¦ यह चतुर्थं पश्च मी- क्रि व्वह एकाकार धमे वाला है" 
एेसौ प्रतीति समीचीन नदी हे, क्योकि इस पक्ष को मानने पर 
गोत्व इत्यादि का अपलाप फलित होगा, श्रतः इस प्रतीति से सोत्वादि जाति सिद्ध 
न ह्योकर पक आकार वाल्ला धम दही सिद्ध होगा| वह एक आकार वाला घम 
संस्थान ही है जो हमे मान्यहै। संस्थान मारको ज्ञेकर एकाकार धमवत्व प्रतीति का 
निर्वाह वैशेषिको को भी ज्य तदह करना पडता है । उदादरण-लोक में मृत्तिका से बने 
हुए घट तथा सुवर्णं से बने हुए धट इत्यादि घटो के बिषय मै “यह घट है, यद घट है'" 
णेस ष्टकाकार प्रतीति होती है। घटत्व जाति को ल्तेकर यह प्रतीति योती है। यह बात 
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मित्यादिव्यवहारस्य लस्य कारुत्वमिस्यादिवहुपपत्तेः । नापि तुरीयः, 
गोताद्यपङापप्रसङ्ञात्‌, संस्थानमात्रस्येवास्मदभिमतस्य तथात्वात्‌ , 
मृण्मयहिरण्मयघटादिषु भवद्धिरपि तथा निर्वाहात्‌ । नहि तत्राुगतं 


वैरोषिकों को माम्य नहीं है। कारण, मृत्तिकामय घट ओर सुवणंमय घट म अनुड्त्त 
एक घत्व जाति को मानने पर उनके मत के अनुसार जातिसंकर दोषं उपर्थित 
होता है, क्योकि घटत्व जाति को होड कर ग्ृत्तिकात्र जाति भित्ति इत्यादि मदै, 
मृत्तिकास्व को दछधोडकर घटत्व जाति स्वणंमय घटम है। इस प्रकार प्क दूसरे को 
छोडकर रहने वाली मरत्तिकात्व जाति श्रौर घटस्व जाति यदि मत्तिकामयषघटमेरहेतो इन 
जातियों को संकर दोषरहोगा। संकर दोष उपस्थित होने पर किसी एकको जाति नदीं 
माना जाता। इस जातिसंकर दोष के कारण ही वैशेषिकं दानिक वह्यं घथ्तको 
जातिन मानकर सदशसंस्थान को ददी घटत्व मानकर उस धटाकार प्रतीति का निर्वाहं 
करते है! जातिसंकर दोष को दूर करने के लिये दो हो उपाय है--(१) खत्तिकास्वन्याप्य- 
घरत्व जाति दूसरी है, तथा सबणं व्याप्यवर्त्व जाति उससे दूसरी है। घटत्वे जाति 
भिन्न मिन्नहै, एक घय्त्व जाति दोनो उन घटौ म नहीं रहती है। अतः संकर दोष 
नदीं होता । (२) घटत्व जाति ही नदी.है, अतः संकर दाष नदीं होता । भले इन दोनों 
पक्षो मे किसी भी प्च को मानकर संकरदोष का परिहार किया जाय, परन्तु मानना 
होगा कि मृत्तिकाधट ओर सुवर्णघट के विषयमे दोने बाली अनुद्त्तवट्सर बुद्धि प्क 
अनुब्रत्त जातिरूप निमित्त के कारण नदी होती है, किन्तु प्रथम पच के अनुसार विभिन्न 
घटत जातियों को ज्ञेकर होती है, द्वितीय पक्च मे घटत्व जाति लेकर होती ही नदीं । किन्तु 
सदृशसंस्थानो को हयी ्ेकर दोतीहै। इस प्रकार अनुडतत प्रतीति ओर अनुत्त व्यवहार 
को संस्थान सादृश्य से उत्पन्न ही मानना पडता है। इससे फलित होता है कि मृत्तिका 
धृट चछर सुवर्णं घर इत्यादि के विषय मे होने बाली अनुत्त प्रतीति ओर अनुद्त्त व्यवहार 
का निमित्त संस्यानसादश्य ही है) पेसा वैशेषिकों को भी मानना पड़ता है| एेसी स्थिति 
म यही मानना उचित है कि सर्वर श्रनुद्त्त प्रतीति ओर श्रनुदृत्त व्यवहार का कारण संस्थान 
साद्य ही है । प्रन -- पदूघट ओर सुवर्णंवट के विषय में होने बाली अनुत्त प्रतीति 
ओर अनुड्त्त व्यवहार का निमित्त सदशसंस्थान नहीं है, किन्तु एक जातीयारन्धत्व है, 
क्योकि म्द्घट का आरम्भक कपालरूपी अवयव तथा सुवर्णं घट का आरम्भक कपालरूपी 
अवयव एक कपालत्व जाति से आक्रान्त दोने से पकजातीय ई एेसाहीक्योन माना 
जाय । उत्तर--यदि म्रदूघटारम्भक कपाल तथा खुवणं घटारम्भक कपाल मेँ एक कपाल 
जाति रहती तो उसे ज्लेकर पूर्ववत्‌ सङ्करदोषर इस प्रकार प्राप्त दोगा कि कषालत्व नाति 
को छोडकर स्त्तिकात्व जाति भित्ति इत्यादि मृत्तिकानां में दे, तथा गृक्तिकात्व जाति को 
छोड़कर कपालत्व जाति सुवर्णमय कपालमे है। इस प्रकार एक दूसरे को छोडकर 
रहने वाली मृत्तिकास्व जाति ओर कपालत्व जाति का समावेश प्कं मृत्तिकाकपाल में 
होगा । जिस प्रकार पले घटत्व जाति को ल्लेकर सङ्करदोष प्रास्त हुमा है, उसी प्रकार 
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वटत्वमभ्युपगतम्‌--जातिसङ्करप्रसङ्गात्‌ । व्याघ्रत्तजातिद्वयाभ्युपगमेऽ- 
प्यनुष्त्तप्रतीतिव्यवहारयोः संस्थानसादश्यमेव निदन्धनम्‌ । एवं . सति 
तदेवास्त॒॒स्वंत्रापि । नन्ववयवसामान्यामुतवरस्याऽवययिन्यनुघत्तप्रदीति- 
व्यवहारनिर्घाह इति चेन्न; यतः कपालत्वादरपि पूर्ववत्‌ सङ्करादिदोषः 
समानः । अस्तु तर्हि सङ्कराभ्युपगमेनासुचत्तं सामान्यमिति चेन्न; अन्यथा 
श्रतीतिनिवाहि कस्पनायोगात्‌ । व्यावृत्त थायारलुचत्तधीहेतुत्वेऽतिप्रसङ्गा- 
दिति चेत्‌, व्याघ्रत्तानां संस्थानानामनुचत्तव्यञ्चकेत्वे कथं नातिप्रसङ्गः ! 


अब कपालत्व जाति को लेकर सङ्कर इत्यादि दोष प्राप्त होते रहै। श्रतः एकजातीयार्धत्व 
को लेकर अनुगति प्रतीति ओर व्यवहार का निर्वाह नींद सकता | प्रशन हम सङ्कर 
कोजाति बाधक नहीं मानते, किन्तु सङ्कर जातिल्यसं मघाधक दहै, ठेसा ह) मानकर 
कहते दहै कि अनुत्त पदार्थं सामान्माना जाय, तो इस्तं क्या आपत्ति है १ उत्तर- 
वैशेषिक अनुत्त प्रतीति ओर अनुत्त व्यव्हार का सिर्दाह करने के लिये अनुदृत्त एक- 
जातित्व की कल्पना करते दै, सदश संस्थान इस्यादि से ही श्रनुडत्त प्रतीति भौर व्यवहार 
का निर्वाह हो जाता है! अतिरिक्त एकजाति की कल्पना करना युक्त नदीं हे। प्रश्न- 
गवादि व्यक्तिर्यो मे जो अवयव रचनादहै, वह संस्थान गहलाता है) यह श्रवयवस्वना 
परस्येक व्यक्ति मँ मिन्न-भिन्न रहती है। अत एव संस्थान व्याश्रत्त है। व्याच्रत्त संस्थान 
अनुत्त प्रतीति का निर्वादकेसे हो सकेता है? ब्प्राहृत्त पदार्थं यदि अनुच्त्त प्रतीतिका 
निर्वाहक हो तो अतिप्रसङ्ग दोगा । उत्तर--इन्दीं व्याहरत संस्थानोंको दही वैशेषिक श्राति 
मानकर उन व्यावर्त संस्थानों को अनुदृत्त जाति का व्यञ्जक मानते है} यदि व्यावर्त 
संस्थान अनुदत्त जाति के व्यञ्जक दोते ईदै,तो अतिप्रसंग दोष वहोःभी क्थोनद्येगा १ 
इसकावे कैसे परिहार करगे १ यदि कर कि व्यावृत्त संस्थानों का यह स्वभाव है, कि 
वे अनुत्त जाति के व्यञ्जक बनेतोः वैसे स्वभाव इन व्यावृत्त सस्थानोंमेदीहै, दूसरों 
मे नदी, अतः -पतिप्रसङ्ग नहीं होगा-तब तो दम भी वैसा ही उत्तर दैये। दमारा 
उत्तर यददहै किवे व्याद्त्त संस्थान अनुत्त प्रतीति ओर व्यवहार का कारण बनतै है। 
पेखा बनना उनका स्वभावदहै। वेसा स्वभाव दुसरो मं नदीं है। अतः अतिप्रसङ्ग नकी 
होता । एेसा माननेमे लाघव, तथा अनुमव मी अनुकूल है, क्योकि उन संस्थानों से 
अतिरिक्त जातिनामक दसय पदाथं दष्टगोचर नदीं होता! संस्थान ओौर व्यक्तिदोदी 
पदाथं दृष्टि गोचर होते है । संस्थानों से जाति श्रभिव्यक्त होती है, जाति से अनुडृत् 
प्रतीति दोती है, ेसा माननेमे गोरव -दौष है, तथा अनुभव मी अनुकूल नहीं है ] भतः 
ये दोष वेशेधिकों के मतम होते दै) य्य हमारे मतसे उनके मतमे विशेषता हे। 
! इस विवेचन से सिद्ध दोता है कि पंचम पश्च भी नष्टप्रायदहो गया है| तथादि- पञ्चम प्च 
“ही दै किं एक शन्द्‌ से अनुषिद्ध प्रतीति है। इस एक प्रतीति के निमित्तके रूपमे जाति 
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तावतामेव तथाविधस्वमावस्वादिति चेत्‌, तुर्यम्‌, तावतामेव तथा- 
-विधग्रत्ययदेत॒त्रादिति वक्तं चक्यत्वात्‌ । केवलगुपलम्भातिक्रमो गोरवं च 
भवन्मते । एवं पश्चमोऽपि पञ्चतां गतः | तत्र दयक इति शब्देनायुविद्ध- 
प्रतीतिर्वा १ एकेन गवादिशब्दैनानुङत्तप्रतीति्वा १ आद्यो न कल्यते; एक- 
व्यक्िरिति विवक्षायामसिद्धः, एकजातीयमिति व्यवहारस्य तत्तदुपाधि- 
विशेषेणोपपत्तेः, राशिचैन्यषरिषद्रण्यादिष्वैक्यव्यवहारवत्‌ । उपाधि- 
श्चायमनेकेषानेकस्णृतिसमासेहः । नापि दवितीयः, तस्यानेकार्थेषु शब्दे- 


सिद्ध होती है। इस पक्का निराकरण इस प्रकारहै कि- क्या यहो /एक' एसे शब्द्‌ 
से अनुबिद्र प्रतीति एक प्रतीति मानी जाती है मथवा एक गौ इत्यादि शब्द्‌ से अनुविद्ध 
प्रतीति एक प्रतोति मानी जाती है? इनमे प्रथम कल्पसे जाति सिद्धि नदीं होगी, क्योकि 
यदि एकः शब्द का एक व्यक्ति अथं विवक्षित होतातो उस एक भ्यक्ति विषयक प्रतीति 
से भले एक व्यक्ति सिद्धदहो, एक जाति सिदध नहीं होगी । यदि “रकः शब्द्‌ कः “एक 
जातीयः ठेसा अर्थं विवक्चित होता तो यह एक जातीय हैः एेसे व्यवहार से सिद्ध करनी 
होगी । परन्तु उस व्यवहार से जाति सिद्ध नदीं होगी, कयौकि भिन्न वस्तुओं मे विभिन्न 
प्रक एक उपायि को ज्लेकर रेक्यम्यवहार होतादहै। उदादरण--एक देश मै स्थिति 
दूस्यादि उपाधि्ो के बल से राशि, सेना, परिषत्‌ ओर अरण्य इत्यादि मे एेक्य> वहार 
इस प्रकार होता है कि “यह एक राशि है, छक सैन्य है, “एक परिषत्‌ है ओर 
एक श्ररण्य ह? इत्यादि । उसी प्रकार प्रकृते विभिन्न संस्थानां के प्ट स्मृति 
का विषय वन जानेके कारण इस एक स्मृति विषयतारूप उपाधि से विभिन्न संस्थानों 
मे एक जातित्व बुद्धि तथा तादशसंस्थानवालों मे एक जातीयत्व बुद्धि हीती है ¦ अतः 
एकः शब्द्‌ का एकजातीय एेसा अथं करने पर भी रंस्थानातिरिक्त जाति सिद्ध नहीं 
होगी यह द्वितीय पक्ल--कि एक गौ इत्यादि शब्द्‌ से श्मनुविद्ध प्रतीति एक प्रतीति है, 
इससे जाति सिद्ध दोर्व है--यह मी समीचीन नहीं है, क्योंकि अनेकाथंक उन उन शब्दों 
से श्रनुविद्ध प्रतीति मी इस जाति को सिद्ध नर्हीं कर सकती ¦! उदादरण--अकयाक्त, 
विदेवनाक्त एवं विभीतकाक्च एक शब्द का अथं है। अत एव श्रक्षशब्द नानार्थक माना 
जाता है! इस अक्लृश्चब्द से अनुविद्ध उपयुक्त तीनों अर्थ प्रतीति के विषयडै | ेसा 
होने पर मी उन दीन अर्थो मे एक जाति सिद्ध नदीं होती है। यदि उपयुक्त एक शब्दानुविद्ध 
प्रतीति से एक जाति मात्र सिद्ध होती, तो अश्चशशब्द वाच्य उन तीन अर्थम मी एक जाति 
सिद्ध दयेना चादिये । परन्तु जाति सिद्ध नहीं होती । इससे फलित होता दै, कि द्वितीयपक्ष भी 
समीचीन नदीं है। प्रश्न--रेसी एक विशेषता गौ इत्यादि शब्दौमे दहै, वैसी विशेषता 
अनेकार्थक अक्षादि शब्दो मे नहींदहै। गवादि शब्दों से अनुभूयमान वह विशेषता तभी 
उपपन्न होगी, यदि गवादि शब्दौ से जातिब्रोधित द्ोती है 1 अतः गवादि शन्दों मै विद्यमान 
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ष्वपि समत्वात्‌ । अनेकाथंव्यात्रत्तः कथिद्विशेपोऽस्तीति चेन्न; तस्यापि 
स्वरूप विषयादिशन्दवदुपपत्तः । स्वरूपविषयादिशृब्दा दहि नानास्पेष्वे- 
चार्थेषु प्रवतेमानाः केन चिदाकारेण साधारणाः केनचिदसाधारणाघर द्यन्ते, 
तद्वद्‌ गोशब्दोऽपि सलिलसरस्वतीकिरणकरमास्यादिषु साधारणः प्रकर 


उस विशषताके निर्वाहार्थं जाति को स्वीकार करना होगा १ उत्तर- स्वरूप ओर विषय 
इत्यादि शब्दम भी वसी विश्चेषता है, जो नानार्थक श्रक्षादि शब्दों मे नहीं रदी हे। 
परन्तु इस विशेषता के निर्वाह के लिये वेशेषिक दाशंनिक भी यह मानते है कि स्वरूपशब्द्‌ 
स्वरूपत्वजाति का तथा विषयशब्द विषयत्वजाति का वाचक दहै) जिस प्रकार जाति. 
वाचक न होने पर भी स्वरूपादि शब्दों म उपयुक्त वि्चेषता मानी जातीदहै, उसी प्रकार 
जातिवाचकन होनेपर भीमौ इत्यादि शर्ब्दो मे उपरक्त विशेषता मानी जा सकती 
ह | प्रदन--गवादिख्न्द स्वरूप ओर विषय इत्यादि शब्दों की समानला नदीं है, क्योकि 
स्वरूप अर विषय इत्यादि शन्द्‌ साधारण है श्रौर सव पदार्थो के विषयमे प्रञ्ुक्त होने बात 
है, इसलये गवादि शब्द्‌ वेसे नदीं है, किन्तु असाधारण है | अतः गो इत्यादि के विषयमेंदही 
प्रयुक्त होने बाल्ते दै) उत्तर--नानाप्रकार के पदार्थौ के विप्रयमे प्रयुक्त दयन वाक्त 
स्वरूप ओर विषय इत्यादि अन्द्‌ एक आकारको लेकर साधारण दोते दहै, तथा दूसरे 
आकार को लेकर असाधारण होते ड) भाव यह है कि सभी वशु का अपना श्रपना 
निजी स्वरूप ह ओ्रोर सच वस्तुओं मे निजी स्वन्प होने के कारण स्वरूप शब्द्‌ समी पदार्थो में 
प्रयुक्त होता, अतः साघारण है) परन्तु प्रत्येक पदाथ मे जब वह प्रयुक्त होता है, तब 
उस उसके असाधारण स्वरूपका बोध कराने के लिये प्रयुनः दाता है; त्रत एव 
प्रतियोगिनिरूपित वेश कोल्लेकर असाधारणमी बन जाता दहै) उसी प्रकार प्रत्यक पदार्थ 
ज्ञान का विषय है ओर सव॒ पदार्थो मे विष्रयशब्द्‌ प्रयुक्त हाता है) अत 
एव वह साधारण दहै। परन्तु “मुक ज्ञान का शसक विषय दहै इस यप्कार तचदुज्ञान 
निरूपितत्व को लेकर ही यह विषय शब्द्‌ प्रयुक्त होता दै, इस प्रकार तत्तदूज्ञान निरूपितत्व 
प्राकार को लेकर प्रयुक्त होने बाला विषय शन्द असाधारण दहै। इस प्रका 
स्वरूप शब्द ओर विषय शब्द्‌ च्रसाधारण होने पर भी उनम एक जात्यवच्छन्न वाचक 
स्वरूप असाधारणत्व नहीं माना जाता दहै, वयोकि स्वरूपत्व अर विषयत्व जाति नदीं 
है) वेसे दी गोशब्द जल, सरस्वती, किरण, कर, माल्य इत्यादि अर्यो मै प्रयुक्त दोने से 
साधारणहै। प्रकरण आदि के मनुसार अर्थं विशेष का ग्रोघक टोनेसे एक प्रकारसे 
असाधारण भी बनतादहै, तदर्थं एक जास्यवच्छन्न वाचकत्वरू्प श्मसाघारण्य मानने को 
कोई आवश्यकता नहीं । यद्यपि स्वरूप ओर विषय इत्यादि छष्द तथा गवादि शब्दों 
मे यह न्तर है क्रि स्वरूपादि न्द्‌ जैसे सभी अर्थम प्रयुक्त हाते है, उसी प्रकार 
गवादि शब्द्‌ घट-पट इत्यादि सभी अर्थो मे प्रयुक्त नही होते दहै। इतना अन्तर होने 
प्रभीडइस अर्थम दोनों की समानताहि कि स्वरूपादि श्न्द ओर गवादि शब्द एक- 
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णादिवशाद्‌ विशोषमापचत इति विलक्षणनिमित्तकसपनानवकासात्‌ । 

नलु यदि संस्थानमेव सामान्यम्‌, तदहि तद्रहितेषु रुपरसादिषु कथं 
निर्वाहः १ नव वा कथमुपरलक्षणरदितेषु १ तेषु रुक्णमेगोपल क्षणमिति 
चेत्‌; किं तत्‌ १ प्रतीतिरिति चेन्न, आत्माश्रयप्रसङ्गात्‌ । अस्माकं तु तदेवैकी- 
करणमिति नोपद्रवः । उपलक्षणनिवंन्धो नास्तीति चेत्‌, अस्माकमपि मा भूव्‌ 
संस्थान नि्वन्धः । द्विविधं हि सादश्यं प्रतीतिसिद्धम्‌--ध्मसादश्यं स्वरूप- 


जात्यवच्िन वाचकत्वरूप असाधारण्य नहीं रखते ह! अत एव इस कल्पना का-कि 
गवादि शब्दौ का प्रव्रत्तिनिमित्त जाति है--कोई श्रवकाश नहँ है। 

°ननु यदि संस्थानमेवः इत्यादि } प्रश्न - पदार्थो मँ अवयवो का जो सन्निवेश 
विशेष है, बह संस्थान कहलाता है| परन्तु सूप ओर रस इत्यादि पदाथं निरवयव है, 
इनमे अवयव रचना रूप संस्थान नहींहै। एेसी स्थितिं रूप शओ्रौर रस श्रादि मे अनुबत्त 
प्रतीति ओर अनच्त व्यवहार का कैसे निर्वाह हो १ उत्तर--आपके अर्थात्‌ वैशेषिक के 
मतके छनुसार सूप ओर रस इस्यादि मे आकृति शब्द वहं संस्थान-जो जाति का 
व्यंजक माना जाता है- नहीं है। ेसी स्थिति मे जातिव्यञ्जक संस्थान रदितसरूप ओर रस 
इस्यादिमें जाति कैते मानीजा सकतीदहै१ तथा अनुरात प्रतीति ओर अनुगत उयवहार 
का कैसे निर्वाह होतादहै इस प्रन का जो उत्तर आप देंगे, वदी उत्तर हम मीदेगे। 
धश्न--रूप ओर रम इस्यादिका ज लक्षणदहै, वही जाति का व्यञ्जक है) बह लक्षण 
क्याहै१ वह लक्षण प्रतीति दही दहै, क्योकि रूप प्रतीति विधयत्व ही रूपत्व जाति का व्यञ्जकं 
ह, तथा रस प्रतीति विपयरल्व -ही रसत्व जाति का व्यञ्जक दहै] इस प्रकार विषयतासम्बन्धेन 
रूप प्रतीति अर रस प्रतीति इत्यादि प्रतीतिर्या रूप रसादि का लक्षण बनकर जाति का 
व्यञ्धक होती है) इस प्रकार माननेमे क्या श्रापत्ति है१ उत्तर-णेसा मानने पर 
च्रास्माश्रव दोष उपस्थित होगा, क्योकि रूप प्रतीति विषयत्व रूप व्यञ्जक का ज्ञान दने पर 
हो रूपप्रतीति हो सकती है; आप श्र्थात्‌ वैशेषिक जिस रूपप्रतीतिविपयत्व को रूपत्व 
जाति का व्यञ्जक मानते है, हम उस रूपप्रतीतिविषयत्व को ही रूपत्व जाति मानते ह । 
वह॒ रूपप्रतीतिविषयस्व ही संपूर्णं सूपो का अलुगमक है। इस प्रकार हमारे 
मत मै कोई दोष नदीं इै। प्रशन ---सर्वत्र व्यञ्जक की आवश्यकतादहै, रसा को 
निर्गन्ध नदीं है} श्रतः उत्पन्न क्षण अर्थात्‌ भ्यत्जकन दोने पर मी रूपत्व इत्यादि जाति 
मानी जा सकती दै, उसमे अनुगत प्रतीति ओर व्यवहार हो सकता है। उत्तर--हम भी 
यही मानते है कि सर्दत्र संस्थान की आवश्यकता हो एेसा कोई नि्र॑न्ध नदीं दै। 
प्रन --यदि संस्थान निर्जन्व नदींहैतो ध्यहसू्पदहै, यमी सूपदहै इस प्रकार अनेक 
रूपों मे दोनेवाली एकाकार प्रतीति का विषय कौन होगा, सिन्न-भिन्न रूप एकाकार प्रतीति 
क निमित्त नदी दो सकते! यदि स्पश्चादि प्रतीति का बिषय दोना यह रूपादिग्रतीति- 
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साद्श्यं चेति । द्रव्येषु प्रायो धम॑सादश्यदेकसूपगप्रतीतिन्यवहासे | 
तावदपेक्षया च शीविष्णुचितेरुक्तम्‌-- ““भूयोऽवयवसामान्यमेव प्रतियोभ्य- 
पक्षया सादरस्यशब्दवास्यम्‌” इति । धर्मान्तरशून्येषु स्वरूपसादश्यादेव | 
एतावदभिप्रेत्य भगवता भाष्यकारेणोक्तप्ू-- “संस्थानं नाम स्वासाधारणं 
रूपमिति यथातव्रस्तु संस्थानमयुसन्धेयम्‌” इति । अग्र यदुक्तं पिवरणे-“"तत्त- 
दस्त पश्यतां तत्तदबयवसिन्यासविशेषलक्तणं ंस्थानमवभासते । नतु 
प्रतिन्यक्तिमेदात्‌ संस्थानभ्य कथं व्युत्पत्तिः १ अथेक्यम्‌, तर्हि 


विषयत्व ही रूपाद्याकारक अनुगत प्रतीति का निमित्त हो तो आत्माश्रय दोष पूर्ववत्‌ होगा| 

यदि विभिन्न ख्योँमे प्रिद्यमान सादृश्य ल्पाद्यनुगत प्रतीतिं मं विषय माना जापतो यह 
कठिनाई होगी कि निरेघव ओर निगुण रूपादि परं अभ्रयव नर गुणादि क तेकर होने वाला 
सादक्ष्य है ही नहीं । रेसी स्थितिमे यहदोप आता हौडै कि संस्थानका निर्च॑न्धन 
होनेपर रूपादि में दोने वालं प्ठकाकार प्रतीति निर्विषय दा जायग। | टरसका क्या परिद्यर 
हे १ उत्तर--दो प्रकार का सादृश्य प्रतीति से सिद्ध होता है--\१) धर्म साद्य श्र्थात्‌ धर्म 
को लेकर होने वाला सादृश्य ओर (२) स्वरूप सादृश्य अर्थात्‌ स्वल्पो को ज्ेकर दोनेवाला 
सादृश्य | द्रव्यो मे अभिक धर्मों को ज्ेकर दोनेवाल्े साद्श्य के कारण एक रूप प्रतीति 
ओर व्यव्हार दुभा करते है। यद्यपि द्रव्यो मे स्वरूप सादश्यसे गी एक रूप प्रतीति भौर 
भ्यबहार्‌ का होना संभव दहै, तथापि प्रायशः अर्थात्‌ बहुत कर्के ध्म सादश्य से ही एकरूप 
प्रतीति आर व्यवहार होते दै । इस द्रव्य सादृश्य) अभिप्रायम र्वकर दी श्रीत्रिष्णुचिच 
ने कहा दै क्रि अधिक अवयवेोंकौ लेकर दोनेवाली समानतादही प्रहियोग; की श्रपे्ा 

सादश्य कहलातो है । धमन्ति श्यन्य पदार्थो मे विद्मान सादृश्य स्वरूप साद्श्यदहीहे। 

तने अर्थां को मनम लेकरदही भगवान्‌ भाष्यकरारने कष्टाहै कि अपना असाधारण 
रूप दही संश्यान है। अतः तत्तद्वस्वुभोंके अनुसार संस्थान ओ समम्हना चाहिए) भाव 
यह है किंस्वासाधारणसूपदी संस्थान है, अतः उन-उन वस्तुभों मै उन-उन वद्तुर््रोके 
त्रनुरूप कहीं अतिरिक्त संस्थान अर्थात्‌ धम॑लादश्य भर कीं अनतिरिक्त संश्यान त्र्थात्‌ 
स्वरूपसादृश्य को समना चादिये । यँ पर विवर्ण मे यह जौ कहा है- कि 
तत्तत्पदार्थौ को देखने वालो को तत्तदवयवों का भिन्यास्विशेषरूपी संस्थान दिखाई देता दै । 

प्रश्न-- प्रत्येक व्यक्तियों मे संस्थान सिन्न-मिन्न रहते ईह, ए स्थिति मेँ नके विषय मे स्युसत्ति 
अर्थात्‌ शब्द शक्ति केसे विदित हो सकत) है १ यदि सभी संस्थान मेँ रेक्यह्योतो संस्थानगत 

प्रत्येक व्यक्ति असाधारण नदीँदो सकेगा । उत्तर--रेसी बात नहींहै। उपाधको लेकर 

मी व्युत्पत्ति होती है । उदाहरण--ध्शयु चन्द का प्रहरति निमित्त जो पशुत्व है, उसका उपाधि 
वालं अर्थात्‌ पुच्छं इत्यादि है, क्योकि पुच्छ इत्यादि दोना दी पशु ब्द प्रद्रत्ति की उपाधि हे । 
यह्उपाधि इसलिये माननी पडता है कि मीमांसकं भौर नैयायिकं के एकदेशी के 
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नासाधारणता । नैतत्‌ , उपाधितोऽपि व्युत्पत्तेः, यथा वालधितः 
पशुशब्दस्य । सादृश्यं चोपाधिः" इत्यादि । तत्रावयवविन्यास 
हत्युदाहरणपरम्‌ , अन्यथा रूपादिषु रूपत्वं जातिरित्यादि 
व्यवहार भङ्गप्रसङ्कात्‌ ¦ “सादृश्यं चोपाधिः" इत्यादि 
त्वतिरेकपक्षस्वरसमप्य तिरेकपक्ताचुपपत्तेः स्वरूपमात्रपरम्‌ । नञ यदि 
स्वरूपमेव सादृश्यम्‌ -स्वरूपमात्रत्वाविशेपात्‌ सथेमपि सर्वेण सदृशं 
स्यात्‌ । रूपं रूपान्तरेण सच्शमिति सदभ्रयोगश्च न स्यादिति चेत्‌, 
तदिदमतिरिक्तपक्तेऽपि तस्यम्‌ । यदि तत्र सादृश्यं भवेत्‌ , सर्वेणापि तत्सद्शं 


मव क अनुसार पश्ुस्व जाति नहीं है, क्योकि अश्च गौर हाथी में पशुत्वे कौ प्रत्यभिज्ञा नदीं 
होती है, अनुगतन्यञ्जक नहीं है, तथा प्रृथिवीत्व च्रादि को लेकर साद्य भी होता है) जिस 
प्रकार प्रथिवीत्व इत्यादि को ज्लेकर साद्य होनेसे शरीरत्व जाति नहींडै, उसी प्रकार 
प्रथिवीत्व इत्यादि को ज्ेकर साङ्कयं होने से प्शुत्व मी जाति नहींहै। शत ष्व पश्युशब्द्‌ 
के प्रव्र्ति निमित्त के निर्धारणार्थं पुच्छं इत्यादि उपाधि की आवश्यकता होतीहै। उसी 
प्रकार परद्ति में संस्थान प्रतिन्यक्ति-भिन्न दने पर मी उनम सादद्धहै। यह सादश्यही 
यह उपाधि है । इस साहश्यरूप उपाधि के अनुसार उन संस्थानों को ज्ेकर शग्दय्युत्पत्ति 
हयो सकती है । इस विवरणकार के कथन मेँ (अवयवविन्यासः का उल्लेख गवादिद्रन्यरूपी 
उदाहरणों के च्भिप्राय से किया गया दै, क्योकि गवादि द्रन्यो मे अवयवविन्यास हु करता 
हे । इसब्या यह अभिप्राय नहीं है कि सवंत श्रवयवविन्यास की  आवद्यकता है । वैसा अभि- 
प्राय मानने पर “खूयादि मेँ रूपत्व इत्यादि जाति है" इत्यादि व्यवहार भंगदहो 
जायगा, क्योकि रूपादि में अवयवविन्यास नदींहै। कारण सू्पादि निरवयव पदार्थं ई। 
प्रश्न --विवरण मन्थे ^सादश्य उपाचिहै” रेसाजो कहा गयादहै, इस कथनका 
` स्वारस्य इसी अर्थं मं है कि साद्य स्वाश्रय से अतिरिक्त है। यदि सादृश्य स्वाभ्रयसे 
ञ्रतिरिक्त हो तो अद्रव्य ग्यारह की संख्या में हो जायेगे । अद्रव्य दस केसे 
के गये है १ उन्तर--यद्यपि उपथुंक्त कथन इस अतिरेक प्त मेँ--कि साद्य 
अरपते आय से भिन्न है-स्वारस्य रखता दहै, तथापि उपयुक्त अतिरेक पश्च 
अनुपपन्न दै, क्योकि सादृश्य को अतिरिक्त मानने पर वे सव दौष ्हौगि, जो 
अतिरिक्त जाति को मानने पर हुमा करते दै । अतिरेक पश्च श्रनुपपन्न होने से उप- 
यक्त कथन का स्वरूप मेँ ही तात्पये मानना चाहिये, अर्यात्‌ स्वरूप को सादृश्य मानने मेँ दी 
तात्पर्यं स्वीकार है। प्रइन--यदि स्वस्पद्ी सादृश्यहो तो सब बस्तु सभी वस्तुओं के 
सदृश हो जायेगी, क्योकि सब वस्तुओं का स्वरूप सयानरूप से है। किच्च, “क रूप दूसरे 
रूप के सश हे इस प्रकार सट शब्द ओर रूपञ्ब्द के साय प्रयोगमीन दहो सकेगा, 
क्योकि स्वरूपसादृश्यवादी के मत म॑ स्प ओर सादश एक पदार्थं दहै} उनत्तर-- 
उपर्युक्त दोष सादृश्य को अतिर्ति मानने वालो क पश्च मे मी होते द । तथादि--यदि प्यक 
८७ 
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भवेद विरोषात्‌ , यदि तु तावत्‌ प्रतियोगिकमेव सादृश्यं तत्रोपलम्भन्यवस्था- 
प्यम्‌ , तर्हिं तदेव स्वरूपं तावत््रतियोगिकं तत॒ एव॒ व्यवस्थाप्यताम्‌ , 
अविशेषात्‌ । न च सहभ्रयोगाचुपपत्तिः, प्रतियोगिनिरूपितवेषेण सदश 
शब्दविषयत्वात्‌ , अन्यथा विषयादिशब्देरपि सहप्रयोगाञुपपत्तेः। 
नुः यदि सादृश्यमेव सामान्यम्‌ , तदा गोगवययोरविरेषेण गोशब्द्‌- 
वाच्यत्वं स्यात्‌, न स्यात्‌, सौसादश्यस्य सामान्यत्वात्‌ । याद्शसौ- 


पदाथ में दूसरे पदाथ के प्रति साटक्य हो तो वह साह्य वस्तुभों के प्रति भी हो, एेसा दोष 
होता है, क्योकि सादृश्य श्ररुकपदाथंप्रतियोगिक ही होता है, श्रमुकपदार्थप्रतियोगिक नदीं 
होता है, इसमे नियामक कोई विशेषता है दी नदीं । भाव य्हैकि साद्य को अतिरिक्त 
मानने के पक्ष्म मी यद अतिप्रसंग दोष होता दहै कि यदि गवयमोप्रतियोगिक सादृश्य 
काञाश्रयहै, तो साद्द्यका आश्रय होने के कारण दी वह गवय-मदिष-प्रतियोगिक 
साद्य क्रा मी आश्रय होगा, यदि गवय मेँ विद्यमान सादृश्य गवयप्रतियोगिक है, तो 
साद्य होनेके कारण ही वह मदिषप्रतियोगिक भी होगा । इस प्रकार अतिप्रसङ्ग 
दोष अतिरिक्त सादृश्य पक्ष मे भी स्थान पाता है। यदि इस अतिप्रसङ्ग दोष के परिदाराथं 
अतिरिक्त सादद्यवादी यह समाधान करं कि--गव्य मँ गोप्रतियोगिक सादद्य दही रहता 
है, क्योकि “गवय गोसद्श्य है पसा दी अनुभव होता है) गवय मँ मटदिषप्रतियोगिक 
सादृश्य नदीं है, क्योकि “गवय मिष सदश है” रेसा अनुभव नद होता है--तब 
श्रनतिरिक्त स्प्दश्यवादी ह्म भी अपने पक्षम प्रास्त अतिप्रसंग दोषका यह कहकर 
परिहार करेगे कि गवय स्वसूपप्रतियौगिक दही होता है, क्योकि “गवय गोसदश है? 
फेसा दी शरनुभव होता है । गवयस्वरूप महिष प्रतियोगिक नदीं होता , क्योकि “गवय 
मिष सदश है" एेसा अनुभव नहीं होता है । तत्तत्पदार्थो का इतर तत्तत्पदारथ॑प्रतियोगिक 
स्वरूप दी इतर तत्तत्पदार्थं प्रतियोगिकत्व रूप को लेकर इतरपदा्थं साद्य कदलाता 
है! अत पव सहप्रयोग की अनुपपत्ति रूप दोष भी नदीं होता है, क्योकि तत्त्पदार्था 
का स्वरूप तत्तच्छुन्दवाच्य दै।ये दही स्वरूप इतर प्रतियोगिनिरूपितत्व रूपको केकर 
सदशशब्द के वाच्याथं बनते है} श्रतः वाच्यायं म श्रन्तर होनेसे सदप्रयोग होनेमें 
को$ श्रापत्ति नदीं है। कारण, थोडा वाच्यार्थं म अन्तर श्राने से सह प्रयोग हो सकता 
है| यदि यदह व्यवस्था न मानी जायतो “वट विषय ह, पट विषय है, “वट स्वल्प है, 
पट स्वरूप हैः" इत्यादि रूप सरेजो घटपटादि शब्दों का विषय स्वस्पादि ब्दो के साथ 
सहप्रयोग होता है, उसमे भी बाधा उपस्थित होगी, क्योकि घट शब्दार्थं ओर विषय 
शब्दार्भं एक हीह, तथा घट शब्दार्थं ओर स्वरूप शब्दार्थं एक दही है। वह यदी 

समाधान करना पडता है किं प्ररत्वविशिष्ट पदार्थस्वरूप घटशब्द का अर्थं है, वदी 
पदाथ ज्ञानादिप्रतिथोगिनिरूपितत्व वेष से विषयादि शब्दों का अर्थं है, अतः घट शब्द 
प्वे'विषयादि शब्दों के प्रबृत्ति निमित्तो म मेद होने से सदप्रयोग उपपन्न है| वदी उत्तर 
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सादश्यं सामान्योपलक्कं भवताम्‌ , तदेव तदिति नियमनसिद्धेः | 
साद्श्यातिरिक्तं सौसादश्यं नाम किमिति चेत्‌, आपाततः समानथमांति- 
रेकः, अन्ततः स्वरूपविशोषः । यत्तु नारायणा्येरुक्तम्‌-^“संस्थानमेव 
जातिः । तसप्रतिपिण्डं भिन्नत्वेऽपि द्वितीयादिषिण्डेषु सोसरादृश्यात्‌ प्रति- 
सन्धीयमानं स्वाश्रयेषु वस्तुष्वेकबुद्धिशब्दनिबन्धनं मवति । तदेव 
प्रतिसन्धीयमानं सौसादश्यमवुब्रचिरिति चोच्यते इत्यादि, यच 
वरदविष्णुभिशरेरुक्तम्‌--“्रत्यक्षाश्रयवतिंसंख्यापरिमाणप्रथक्त्वसंयोगविभाग- 
परत्वापरसवद्रवस्वसादश्यानि प्रत्यक्ञाणि । उपमानप्रमाणानन्तरं चोक्तम्‌- 
“इदं च सादृश्यं गुणः, अनुमानेन गुणस्वाचधारणात्‌ । का्यभूतसंख्या- 


हम भी देते दै) अतः स्वरूप को साद्य मानने मं कोद दोष नींद} प्रशन--यदि 
साह्य ही सामान्य है तोगौ श्रौर गवयमे साद््यहोने से गौ ओर गवय दोनोंगो 
शन्द के वाच्यदहो जायेंगे । रेखा क्यो नदीं है १ उत्तर-केवल साद्श्य सामान्य नहीं 
हे, किन्तु सौ सादृश्य हयी सामान्य है । गौ ओर गवय भले ही सश हो, परन्तु घुसदश नदीं 
ह, गोग्यक्ति का युसहश्च दूसरा गोव्यक्ति होता हे) इस सौसादृश्य के कारण गोव्यक्ति 
ह्ये गोशन्द का वाच्य होता है। वैसा सौसादश्य न होने से गवय गोशब्द का वाच्य 
नहीं होता है। आपके अर्थात्‌ वैशेषिकं के मत मेँ जिस प्रकार का सौसादद्य गोत्व 
इत्यादि जातियों का व्यञ्जक माना जातादहै, हम उसी सौसाददय कोदी सामान्य 
मानते है । अतः उस सौसादक्य से शब्द वाच्यत्व की व्यवस्था सिद्धहो जातीहै) 
परदन-- सादद्यन्यतिरिक्त सौसादृदय नामक पदार्थं क्या है १ उत्तर-साधारण तौर पर 
समान धर्मो का आधिक्य दही सौसादृश्य है । निष्कषं मँ यदी मानना पड़ता कि स्वरूप 
विरोष ही सौसादश्य डे, क्योकि समानघर्माधिक्य सूप रसादि में श्रनस्यूत नदीं है । भतः 
सवर्प विशेष को सौसादब्य मानना ही युक्त है। नारायणाय ने यह जो कहा हैक 
संस्थान ही जाति है। यह संस्थान प्रत्येक पिण्ड मे भिन्न होने परमभी सौसाद्श्यके 
कारण 'व्वही यह है इस प्रकार ज्ञात होता है, अत प्व श्रपने आश्य अनेक पदार्थो 
म एक बुद्धि तथा एक शब्द्‌ प्रयोग का निमित्त बनता है इस प्रकार ध्वही यह्‌ हैः 
फेसा समस्ा जाने वाला वही संस्थान सौसादश्य भौर श्रनुच्रत्ति कहा जाता है! इस 
्रन्थ से थ ज्ञात होताडहैकिं नारायणार्यने संस्थानको दी जाति माना है, तथा “वही 
यह है” इस प्रकार अनुसंघीयमान संस्थान को ही सौसाददय माना है| तथा वरदविष्णु 
मिश्च ने यह जो कहा है कि प्रत्यत्त श्राश्रयवस्तु मे विद्यमान संख्या, परिमाण, परथकत्व, संयोग, 
विभाग, परत्व, श्रपरस्व, द्रवत्व शरोर साद्य परत्यक्तः रोते दतो इस कथन से सिदध होता 
हैक वरद्विष्णुमिश्रने स्वरूप से अतिरिक्त सादृश्य को माना है] उपमान लक्षणके 
वाद्‌ विष्णुमिश्न ने यह का है कि यह साद्य गुण हे, क्योकि अनुमान से यह गुण 
विदित दोता हे 1 बह अनुमान यहं हैकि कार्यं बनने बाली संख्या, शक्ति, ओर सादृश्य 
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शक्तिसादश्यानि गुणाः द्रव्पकर्मान्यस्वे सत्यारितकायंत्वात्‌ , षटेगत- 
शौक्ल्यवत्‌'' इति, तत्‌ तेषां तथाऽभिमतमित्येकदेशिमतं मन्तव्यम्‌ | 
यत्त॒ भट्पराशरपदिरुक्तम्‌ -- 
भूयोऽवयवसामान्य सादृश्यं वहवो विदुः | 
पृथक्‌ प्रमेयं तदिति प्रमेये दर्शयिष्यते ॥ इति । 
तत्‌ किमभिप्रायमिति न जानीमः, उत्तरत्र प्रमेयनिरूपणस्य बिच्छिनन- 
त्वात्‌ । अस्तु वा सादृस्यमन्यत्‌ तन्मतेनापि, अस्माकं त्वेषा सुचिः। 


[भ्य 


तदत्र संस्थानमाकृतिरिति पर्यायः | तदव परस्परनिरूपितवेपेण सौसादश्यं 


जातिः सामान्यमिति च गीयते, नान्यदुपलन्धम्‌ । यत्त॒ भड्पराशरपादे- 
सुक्तम्‌ --^“नजु द्रव्यत्वपथिवीत्वशुक्लत्यपाकत्यादः सामान्यस्यानाश्रयणे 


गुणं है, क्योकि वे द्रव्य ओौरकमंसे भिन्न, तथा समवाय सम्बन्ध से उसन्न होने 
वल्े कार्यं है | घट मे विद्यमान शुक्लरूप दृष्टान्त दहै, जिक्र प्रकार घट मँ विद्यमान 
शुक्लरूप द्रव्य ओर कमं से भिन्नदहै, तथा समवाय सम्बन्ध से उस्न होने वाला कायं 
है, अत प्व गुण है, उसी प्रकार कायं वनने बाली संख्या शक्तिं आओौर साद्य 
भी द्रव्य श्रौर कमं से भिन्न दै, तथा समवाय सम्बन्ध से उत्पन्न होने वलि कां, श्त एव 
गुण ई | इन अन्थोँ से यह स्पष्ट विदित होता है कि वरदविष्णुभिश्र ने सादृश्य को अतरिक्त 
गुण माना है। इन दोनो अन्थकारों के मत को पकदेश्चिमत दी मानना चाद्िये। 

“यत्तु इत्यादि । भमहपराश्चरपाद ने बह जो क्या है कि बहुत से विद्धानां का यह मत 
है कि अधिक अवयवो की समानता ही सादृश्य है, परन्तु वह अतिरिक्त प्रमेय है। यह अर्थं 
प्रमेयनिरूपण के प्रसङ्ख में स्पष्ट सिद्ध किया जायगा । शभीमह्पराशर का यह कथन किस 
अभिप्राय को लेकर प्रबृत्त है, यह समम्ह नदीं पाते है; क्योकि आये प्रमेयनिरूपण विच्छिन्न हो 
गया है, प्रमेय निरूपण पूणं नहीं हुआ है । रेसी स्थितिमे इस ग्रस्य के तात्पर्ये को अच्छी 
तरह से समभ्हना असम्भ्वहै।! साधारण रीतिसे इन ग्रन्थ से यदी विदितदहोतादहैकि 
साद्य नामक अतिरिक्त पदाथं उन्है मान्यदहै) उनक्रे मतानुसार भत्ते ही सादृश्य 
अतिरिक्त हो, परन्तु हमारी सुचि यहीहै कि संस्थान श्रौर आकृति प्कदीपदाथं है| 
यह्‌ श्राकृतिरूप संस्थान प्रत्येक पदां मँ अलग-अलग रहते है, तथा श्रलग-अलग रहने वाला 
हनम परस्पर निरूम्यनिरूपकभाव है । परस्पर निरूपितस्य रूपका लेकर यह संस्थान 
सोसारद्य श्नौर सामान्य कहा जाता है । परस्पर निरूप्यनिरूपकभावापन्न संस्थानों से 
श्रतिरिक्त सादृश्य तथा सामान्य उपलन्ध नहीं है। भद्पराशरपाद ने अपने म्रन्थमें 
यह जो कहा है कि यछ पर यह प्रश्न होतादहै फं सभी द्रव्योमे द्रव्यत्व जाति दै, 
सभी पार्थिव पदार्थो में प्रथिवीत्व जाति है, समी शुक्लरूपो मे शुक्लत्व जाति है। यद 
गुणगत जातियों का प्रदशंकदहै। तथा सभी पाकक्रियाश्रौ मं पाकत्व जाति है। यद 
च्रखमत जातियों का पटक । यदि बैशोषिक मतानसार ये जातिया न मानी ल्रार्यै. तो 
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वाच्यानां स्वप्रबृत्तिनिमित्तानाश्व सन्तस्यवस्थादीनामनेकसदेकप्रयोजका- 
भावे कथेकशम््यम्‌ १ चद तव वा कथम्‌ १ न मभैवेष भरः, सर्वो हि रोकः 
सवंमिस्यादिषु बहुष्वपि शब्दैकयं मन्यते” हत्युक्लवा- 
वाच्यस्वशूपेऽथ तदीयरूपे दुरादुपाधिष्वथवैकमभावात्‌ 
सादश्यमेदाग्रहतोऽथतरैषु वाच्येष्विहैकीकरणं मतं तत्‌ ॥ 
इति, चन्द्रः श्रयं इत्यादौ वाच्यस्वसूपेक्यात्‌, घटः पट 


एकजातीय व्यक्तियों के विषयमे होने बाला एकशब्द कैसे सङ्गत दोगा १ क्योकि वाच्यां 
वे व्यक्ति भिन्न-भिन्न दै, उनमे एकता नहीं है, तथा उन शब्दों का प्रवरत्तिनिमित्त बनने 
वाली सन्तति श्नौर अवस्था इत्यादि भिन्न-सिन्न है। उदाहर्ण--त्राह्यण इत्यादि शब्दो मे 
सन्तति प्रद्रचिनिमिच ह्योगी } बाह्मण से बाह्यणी मे उत्पन्न होना ही सन्तति है, उत्पन्न होने 
वाक्ते पुत्र इत्यादि जैसे अनेक दै, वैसे उनमें विद्यमान उप्त उत्पन्नत्व मी अनेक ईै। 
हस प्रकार ब्राह्मण शब्द प्रह्त्तिनिमिन्त सन्तति अनेक है। तथा घटादि शब्दों मँ घटस्व 
इत्यादि अवस्था मी मिन्न-मिन्न होने से अनेक है, क्योकि प्रत्येक धट मँ घटत्वावस्था भिन्न 
भिन्न रहती है । इस प्रकार घ्रयादि शब्दों का प्रत्तिनिमित्त घटत्वाद्यवस्था भी सिन्न- 
मिन्न ह) एक प्रद्त्तिनिमित्ततन होने से अनेक ब्राह्मण व्यक्ति पक ब्राह्मण शब्द के 
कैसे वाच्य हो सकते है, तथा श्रनेक धट व्यक्ति एक घट शब्द के कैसे वाच्य हो सकते है । 
इस प्रश्नके उत्तरदेनेके पूवं हम यह पू्धेगे कि आपके अर्थात्‌ अतिरिक्त जातिवादी 
वैरोषिक के मतम भी अनेक व्यक्ति एक शब्द के वाच्य कैसेहोतेदै१ मेरा दी यहं 
भार नदींदहे । सबको इस प्रश्न का उत्तर देना होगा) समभील्लोग एक सवं शब्दस 
समी पदार्थो को बोध्य मानतेदै। इस प्रकार सभी पदार्थं एकं सवं शब्द्‌ का वाच्य 
होते दै । -क्या यँ वैशेषिक सभी पदार्थो मँ सर्वत्व जाति माननेके लिये तैयार द । 
यदि तैयार नहीं तो यह अर्थ सिद्ध न होगा कि एक जातिरूप प्रबृत्तिनिमित्त के कारण 
ही श्ननेक व्यक्ति एक डाब्द्‌ फे वाच्य होते है) अज हम उपयुक्त प्रदन का उत्तर देते 
कि कीं वाच्यपदार्थस्वरूप एक होने से वाच्यार्थं पकीकरण होता है। चन्द्र शब्द 
आर सूं शब्द्‌ वाच्यार्थं चन्द्र ओर सूयं एक एक व्यक्ति है, अनेक चन्द्र व्यक्ति नहींहै, 
सूर्य व्यक्ति अनेक नहीं ह । अतः उन शब्दों के वाच्यस्वरूप एक होने से वाच्यायंका 
एकीकरण होता है । घटशब्द वास्य व्यक्ति तथा पटश्चन्द्‌ बाच्य व्यक्ति वस्तुतः बहुत होने 
पर भी उनका असाधारण घरत्व धमं ओर परत्व धर्म॑ एक है, उसके बल से वाच्यार्थो का 
एकीकरण होता हे। श्रतिरिक्त जाति मानने वालो के मतानुसार यद कदा मयां है कि 
अतिसििंत जाति फो न मानने वालों के मतानुसार घय्व्यक्ित ओर परभ्यक्ति रूप 
वाच्यार्थो का एुरीकरण इस प्रकार होता हे कि षयं म संस्थान रूप उपाधि प्क हे, उससे 
घट व््रकितयां का एकीकरण हो जातादौ । जाति न मानने परममी अन्तम संस्थान ल्प 
उपाधि एक होने से व्यक्रितियों का एकीकरण हो जाता है) यदि को किं वह संश्यान रूप 
उपाधि भी प्रतिव्यक्ति मिनन-मिन्न है, उससे कैसे एकीकरण होगा--तो यद उत्तर ह कि 


६६४ न्यायसिद्धाञ्लनम्‌  अद्रन्यपरिच्छेदः 


इत्यादौ तदाकारेक्यात्‌”' इत्यादि । तत्र॒ न॒  ताबन्पुख्यमेवाकिकयं 
विवर्तितम्‌, जातिनिराकरणात्‌ । अत॒ एकाकारबिकल्पयोभ्यसंस्थान- 
विशेषवत्त्वममिमतमिति मन्यामहे । 
तक्वेदं सामान्यमापातसः कचित्‌ प्रत्यक्तीक्रियते, यथा धरत्वादि | 

कचित्‌ सहकारिविशेषपेच्या, यथा विलीनघतादौ गन्धग्रहणपेक्षया 
घृतत्वादि । मातृपितृसम्बन्धस्मृत्या्यपेक्षया ्राह्मणत्वादि । तदुक्तं भगवया- 
यनग्रनिभिरागमप्रामाण्ये - 

ततश्च सन्ततिस्मत्याऽनुगरहीतेन चज्ञुषा । 

विज्ञायमानं ब्राह्मण्यं प्रत्यच्त्वं न सुश्चति ॥ 

तथा च दश्यते नानासहकारिव्यपेक्तया । 

चच्खषो जातिविज्ञानजनकत्व यथोदितम्‌ ।! इत्यादि ˆ ` 


“सादश्यभेदाग्रहत;”” इत्यादि ¡ उन संस्थार्नो म सादृश्य हे, अथवा सेदाग्रह है, सादृश्य 
ओर भेदाद्‌ के कारण उन संस्थानों सँ एकीकरण होकर व्यक्तियों का एकीकरण हो जाता 
है। इस प्रकार अनेक देत॒ओं से वाच्यार्थो का एकीकरण माना गया है} इस भद्रपराश्चर- 
पाद्‌ के कथन में “घटः पट त्यादौ तदाकार क्यात्‌? इस पंक्ति से मुख्य आकारेक्य विवक्षित 
हे, ेसा नहीं समभ्रना चाद्ये, क्योकि उन्दने हयी स्वयं अतिरिक्त लाति का निराकरण 
किया हे । एकाकार कहलाने तथा सममने योग्य संस्थान विशेष घटादि व्यक्तियों मे हे। 
यही श्र्थं उन्ह अभिप्रेत हे । पेसा दी मानना उचित प्रतीत होता है इस विवेचन से 
यह सिद्ध होता है फि अतिरिक्त जाति है ही नहीं। 

(तच्चेदम्‌? श्त्यादि } वह सामान्य विना किसी सहकारी की अपेक्षा रखते दही 
अनायास कदां कीं प्रत्यक होता है। उदाहरण-- घरत्वादि जाति व्यक्तिके साथ 
ही अनायास प्रत्यक विदित होती है। कीं कीं सामान्य सहकारी की अपेक्षा रखते हुए 
परत्यच्च होती है । उदादरण-- पिघले ह्य घृत इत्यादि मे धृतत्वादि सामान्य गन्ध अष्टण की 
भपेच्ता रखता हुमा ही प्रत्य विदित दता है। उसी प्रकार ब्राह्मणत्व इत्यादि सामान्य 
भी मातृपितुसम्बन्ध का शान दने पर ही प्रत्यक्च होता है। मगवान्‌ यामुनमूनि ने श्रागम- 
प्रामाण्य मे यही कहा है करि गतः सन्तति स्मरण से अनुग्रदीत चक्ुके द्वारा विदित होने 
वाला ब्राह्मणत्व प्रत्यच्च दी दै, वड प्रत्यक्तत्व को नदीं छोडता । बहत से उदाहरणों मे 
यह देखा जाता है कति नाना प्रकार से सहकारी कारणों की अपेश्चा रखकर ही चद्ुरिन्दरिय 
जाति के विषय में प्रत्य श्चान को उत्पन्न करता है, इत्यादि }-- 


घृषु | भाषार्युवादसदहितम्‌ ६६५ 


( एतावानेव ग्रन्थः सर्वत्रोपलम्थते ) 


इति कविताकिकर्सिहस्य सरव॑तन्त्रस्वतन्त्रस्य श्रोमदधेद्कुटनाथस्य 
वेदान्ताचायंस्य कृतिषु न्यायसिद्धाञ्चने 
अद्रव्यपरिच्छेदः षष्ठः 
सम्पूर्णं; ॥ 


८.-<<दे <= > 


( यद्य तक का ही भ्रन्थ सर्व॑त्र उपलम्ध होवा है । ) 
नो- यद्यपि ग्रन्थकार ने अद्रव्य परिच्छेद के आरम्भ में विशेष, समवाय, तरभाव ओर 
वेशिटय इत्यादि के अन्तर्माव को प्रतिज्ञा की दै, तथा अमाव निरूपण भं “भमभावनिरूपणं 
थावदेतचोदयं मा स्म विस्मर” कहकर अभाव निरूपण का उल्नेख किया है, इससे सिद्ध होता 
हैकि ग्रस्थकारने पूर्णग्रन्थ का निर्माण किया है। परन्तु इतना ही अन्थ आजकल 
उषलन्ध होता है । इनके इतर म्रन्थों के द्वारा अवशिष्ट अर्थों को समना चाहिये । 


इख रकार कवितािकर्सिंह सवं तन्त्रस्वतस्त् श्रीमद क्कटनाथ 
वेदास्ताचचायं कौ कति न्यायसिद्धाज्लन का 
अद्रभ्यपरिष्डेद्‌ सम्पण इजा ॥ 


ग्रन्थत्रन्थकतृमतमतान्तराणाम्‌ 
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